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प्रकाशकोय 

बिगत तीन-चार दश्षकोमे अभिनन्दन करने और अभिनन्दन-ग्रन्थ तथा स्मृति-अ्न्थोके प्रकाशनकी 
परम्पराका विशेष रूपसे प्रचलन हो गया हैं। आधुनिकमे जागरणके अग्नवूत पृ० श्री १०५ गणेश वर्णीजीके 
अभिमन्दन ग्रंथ प्रकाशन इस धाराका उद्गम है। प्रस्_त्त अभिनन्दन-अन्य उसी श्वद्धलाकी एक कडी हैं । 
प्रकाशनके क्षेत्रमे इसे एक नई विधाका रूप देनेका भी प्रयास है । 

सिद्धान्ताचार्य प० फूलचन्द्रजी भारतीय मनीषियोमे बहुश्ुत विद्वान है। जो भी एक बार आपके परि- 
चयमे आता है, वह आपसे प्रभावित हुए बिना नही रहता । एक सरल व्यक्षतित्त्व विद्वत्ताका मान-दण्ड स्थापित 
करने वाला है, सहज ही इसका निश्चय हो जाता हैं। साहित्य-साधनाके क्षेत्रमे अद्धं शताब्दीसे भी ऊपर समय 
से आप सतत सम्पादन, अनुवाद तथा ग्रन्थ-रचनामे सलग्न है। राष्ट्रीय तथा सामाजिक आन्दोलनोमे आपकी 
विशिष्ट भूमिका रही है । आप जागरणके कार्योमे सदा अग्रणी रहे है। यही कारण हैँ कि राष्ट्र तथा समाजमे 
अपना स्थान बनाये हुए हैं । आपकी अपनी अहमियत तथा स्वतन्त्र अस्तित्व है। सम्पूर्ण जैन समाजमे आपका 
स्थान विशिष्ट है । 

यद्यपि दो-तीन वषसि श्रद्धेय पण्डिवजीके अभिनन्दनकी चर्चा सुननेमे आ रही थी । किन्तु इस दिशामें 
न तो कोई योजना ही प्रकाशित हो सकी और न कोई ससस्‍्था या समिति ही अग्रसर हो सकी सुयोगकी बाल 
थी फि सिद्धान्त शास्त्रोजीबे जयघवला प्रकाशनार्थ काशी आनेपर उनके परम अनुरागी महावीर प्रेम और सेठ 
भगवानदास परिवारका करणानुयांगके एकमात्र अधिकारी पण्डितजीके प्रति गुणिषु प्रमोद रूपसे आयोजन न 
होना खटका । इस परिवारने भा० दि० जैन सभके प्राक्‌ प्रधानमत्री प्रो० खुशालचन्द्रजी गोराबालाकी सहमति 
से योजनाबद्ध कार्य चलाया ओर एक समिति गठित की गई | 

अभिनन्दन ग्रन्थके सम्पादक मण्डलमें डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन, सिद्धान्ताचार्य ५० कंलाशचन्द्र शास्त्री, 
प० जगन्मोहनलाल शास्त्री प० नाथलाल शास्त्री ब्र० माणिकचन्द चवरे, प्रो० खुशालचन्द्र गोरावाला, 
डॉ० दवेन्द्रकुमार शास्त्री का गठन किया गया था । प्रस्तावित योजनाका प्रारूप प्रकाशित हो चुका था) जैन 
पत्र-पत्रिकाओम भी सूचना तथा विवरण प्रकाशित किया गया । 

अभिनन्दन-ग्न्थके सम्पादनमे डॉ० देवेन्द्रकुमार शास्त्रीका सक्रिय सहयोग रहा । 

जिनशासनके सफल प्रभावक एव सच्चे सपोषक श्रद्धेय पण्डितजीके प्रति पू० एलाचाये मुनिश्री विद्या- 
नन्‍्दजीकी मगल कामनास बम्बई बालोने भी आधथिक सहयोग प्रदानकर अपनी भक््ति-भावना प्रदर्शित की है । 

समितिका यह अभिमत है कि बविह्त्ताका सम्यक्‌ सूल्याकन व सम्मान ही सच्ची श्रुतन्सेवा है। हम 
गौरवान्वित इसलिये भी है कि पूृ० एलाचार्य महाराज मुनिश्री विद्यानन्दनीका शुभ आशीर्वाद हमे मिला है 
उनकी मगल कामनाके परिणामस्वरूप हम जिन-सरस्वती पुत्रको यह पविन्न थर्ध्य समर्पित कर सके है । ग्रन्थ 
प्रकाशन तथा समारोहमे महाराजा बहादुर सिंह, श्री बाबूलाल पटोदी, श्री रतनलालजी पाटनी, प० हीरालालजी 
गगवाल, सुरेश पाण्डेयजी आदिके सहयोगके लिए भी हम आभारी है ! 

हम उन सभी सहयोगियो, दातारो तथा लेखकोके आभारी है जिन्होने अभिनन्दन-ग्रन्य तथा अभिननन्‍्दन 
के इस शुभ कार्यम तन, मन और धनसे सहयोग प्रदान किया है । 

अन्तमे, यह अभिनन्दन ग्रन्थ पाठकोके लिए ही नही, विद्वद्‌वर्गं, अध्येताओ तथा अनुसन्धित्सुओ एब 
समाजके प्रगतिशील बिचारकोंके लिए भी सारवान सिद्ध होगा । 

सेठ डालचन्द्र जेन बाबूलाल जेन फागुल्ल 


अध्यक्ष मन्नी 


सँस्‍्पादकी ये 

भारतीय संस्कृति, समाज और साहित्य इन तीनोंकी मूल चेतना एक है। वैदिक तथा श्रमण, ऋषि और 
मुनि, बात और आर्हत जैसे भेद केवल बाह्य रूपोंको विविध दृष्टिकोणोंत समझनेके लिए है। मूलतः: उन सबमे 
सांस्कृतिक प्रवाह एक है। हमारी मंस्कृति जिस अहिसाके धरातल पर सुस्थित है, वह अविचल है । इतिहासकी 
घटनाओमे ऐसी परिस्थितियाँ भले ही उत्पन्न होती रही हों, किन्तु सस्क्ृतिका मूल स्वरूप सदा अक्षुण्ण रहा 
है । शत-सहस्र शताब्दियोंस अनादि, अनिघन किंवा सनातन परम्परागत श्रुतकी गरिमासे सण्डित सारस्वत 
आचार्यों, मेघावी श्रुतनिष्ठ साधकों, साधुओं एवं पण्डितोंसे यह्‌ परम्परा सदा प्रवतंमान रही है। आज हसारे 
देशमें जो भी विद्वान्‌ दृष्टिगोचर हो रहे है वे श्रुतदेवीके सच्छे उपासक हैं। उनकी विद्वत्ता साधनाके आयामों 


में ही परिलक्षित होती हैं । वे किसी जाति तथा समाजमे उत्पन्न होनेपर भी सानवीय चेतनाके अख्ण्ड रूप है । 
उनकी विलक्षणता मानव जातिका सुन्दर इतिहास है । 


भारतोय संस्कृति और उसके इतिहासकी मूल धारासे जैनधर्म उसी प्रकार संपृक्त है, जैसे दूधमें मिठास । 
अत भारतीय संस्कृतिके उत्तयनमे जैन विद्वानों तथा पण्डितोंका महत्त्वपूर्ण अवदान रहा है। जिन तप-पुत 
साधकोंने अपनी साधनाके द्वारा आत्मनिष्ठा, गुरुता तथा आर्दश मानककों परम्परागत विज्येषताओके रूपमे 
उजागर कर नब॒लू धबल आयामोमे विभिन्‍न पक्षोंको समायोजित कर उदात्त धरातल पर प्रतिष्ठित तथा प्रकाशित 
किया, उन सारस्वत विद्वानोंमे पण्डितजीका विशिष्ट स्थान हैं। भारतीय साहित्यके इतिहासमें, जैनदर्शन तथा 
तत्त्वज्ञान के मनीषियोंमे उनका नाम उल्लेखनीय रहेगा । 


प्राच्य विद्याके क्षेत्रमे जर्मन विद्वानोंने जो उल्लेखनीय कार्य किया, उनसे कम महत्त्वका काम पण्डित 
जीने नहीं किया । जैनधर्मकी मूल आगम श्रुतकों प्रकाशित करने वाले शुद्ध पाठोसे समन्बित तथा आधुनिक 
सम्पादन विधिसे सम्पादित सिद्धान्त ग्रन्थोंका प्रकाशन अपने आपमे महत्त्वपूर्ण एतिहासिक घटना है। इस महान्‌ 
कार्यमें पण्डितजोका सहयोग रहा है । प्राकृत भाषामे रचित इन महान्‌ सैद्धान्तिक ग्रन्थोका सम्पादन तथा 
हिन्दी अनुवाद करना महती साधना णव दीघंकालीक श्रुताम्यासका परिणाम है । साधारण लेखक तथा सामान्य 
पाठककी पहुँच उन तक नहीं है। आगम तथा सिद्धान्त ग्रन्थोंका जिनका विशिष्ट अध्ययन है, वे ही इनका वाचन 
कर फलश्रुति उपलब्ध कर सकते है । आगमके आजीवन अम्यासी ५० फूलचन्द्रजीकी महतो श्रुत-साधनाका ही 
यह परिणाम है कि “पट्खण्डागम”” का रहस्य हिन्दी अनुवादके माध्यमसे पूव॑-पश्चिम जगत्‌के समक्ष स्पष्ट हो 
सका है। बीसवीं शताब्दीकी पष्डित-परम्परामे आगमका भाव खोलनेमे सक्षम विद्वानके रूपमे सदा स्मरणीय 
रहेंगे । 

दिगम्बर जैन पण्डितोंकी परम्परामे वर्तमान पण्डित कैलाशचन्द्रजी, पण्डित फूलचन्द्रजी तथा पृण्डित 
जगन्मोहनलालजी ऐसे सुमेर-माणिक्य है जो सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान और चारित्रके प्रतीक है । बीतराग धर्म, 
दर्शन, साहित्य एवं तीर्थमे इनकी श्रद्धा अगाढ एवं अविचल है । ये स्वयं जीवन्त तीर्थके समान है । इन सभी 
विद्वानोंने अपने गम्भीर अध्ययन, लेखन, सम्पादन, प्रवचन, अध्यापन, शोध तथा अनुसन्धान-कार्य, संस्था- 
निर्माण एवं सचालन, पत्रकारिता आदि साहित्यिक प्रवृत्तियोंसे लेकर सामाजिक, सास्कृतिक तथा आध्यात्मिक 
सभी प्रवृत्तियोंमे विशिष्ट सहयोग देकर समाजमें स्थायी कीतिमान स्थापित किया है। आदरणीय पण्डितजी 
इन सभी कार्योंमे अग्रणी रहें है। समाजकों समयपर नवीन दिल्याकी ओर उन्मुख करनेमे आपकी सुझ-बूझ 
बिल तथा प्रशंसनीय रही है । किन्तु आप स्वयं समाजके अन्तरिक कलहों, विवादों और समस्याओंसे दूर 
रहे हैं। आपके व्यक्तित्वमें यह्‌ विरोधाभास भासित होता रहा है । वास्तवमें आपका जीवन विरोधाभासोंसे 
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धम्पावकीय : ५ 


भेरपूर रहा है। सामाजिक अवमासना, संघर्ष, यातना, अवबपीडन सभी कुछ आपने सहा, परन्तु समाजको 
सम्यक दिशाका निर्देश करनेमें आप कमी पीछे नहीं रहे । 

इस अभिनन्‍्दन ग्रन्थकी मूलभूत विशेषता यंह है कि यह तथ्यपरक तथा गृणात्मक हे । इसका मूल 
प्रारूप वस्तुवादी समीक्षात्मक रहा है । प्रसंगत: व्यक्तित्व और कतृत्वका सरलतम विवरण भी संयोजित 
करना पड़ा है ! प्रधांसात्सक लेखोंकी भरतीसे तथा जैलघर्म एवं उसकी विभिन्‍न विधाओंपर विविध विद्वानोंके 
लेक्तोंके आकलनसे इस प्रन्थको मुक्त रखा गया है । दूसरे शब्दोंमें ग्रन्थका कलेवर बढ़ानेकी दृष्टिसे हमने किसी 
प्रकारकी सामप्रीका संकलन नहीं किय। ! आदरणीय पण्डितजीके अद्यावधि प्रकाशित तथा अप्रकाशित लेखोंका 
ही मुख्य रूपसे संकलन किया गया है। उनके व्यक्तित्वकी सम्पूर्ण छविको अंकित करने हेतु उनका जीवन- 
परित्य, भेंट-वार्सा तथा रेखा-चित्रका समावेश किया गया हैं। “कृतित्व समीक्षा के अन्तर्गत पण्डितजी की 
मौलिक, पम्पादित एवं अनूदित कृतियोंके सम्बन्धमें विभिन्‍न विद्वानोंके समीक्षात्मक लेख दिये गये है । 

ग्रन्थके अन्तगंत संयोजित विषयवार प्रत्येक इकाईको हमने एक स्वतन्त्र खण्डके रूपमें प्रस्तुत किया है । 
अतः यह ग्रन्थ पाँच खण्डोंमें विभाजित है । प्रथम खण्डमें हस देशके विभिन्‍न क्षेत्रोंमे कार्यरत समाजसेवियों, 
सहपा्ियों, मित्रों, हित॑षियों, धर्मप्रेमियों, शिष्यों तथा भक्तोंकी स्नेहासिक्त साधु-शुभ-भावना, शुभ काममा, 
श्रद्धा-भावना एवं संस्मरणोंका संकलन किया गया है । यद्यपि हुम व्यक्तिगत पत्र लिखकर आदरणीय पण्डितजी 
के सम्पर्कमे आने वाले सभी व्यक्तियोंसे सम्पर्क स्थापित नही कर सके है, क्योंकि पहुले हमारी परिकत्पनामें 
यह प्रारूप नहो था । अनन्तर रूप-रेखा बननेके पश्चात्‌ समयाभावके कारण न तो हम सभी विद्वानोंसे लम्बे 
समयतक पत्राचार कर पाये और न॒पण्डितजीके जीवनसे सम्बन्धित पूरा विवरण आकलित कर सके हैं । कम 
समय और सीमित साधनोंमे हम जैसा जो कुछ कर पाये हैं, वह पाठकोंके सम्मुख है । सुधी पाठक ही इसका 
समुचित मृल्यांकन कर सकेंगे । 

द्वितीय खण्डमें जीवन-परिचय, भेंट-वार्ता तथा रेखाचित्र आकलित हैं । इन विविध विधाओंके माध्यम 
से व्यक्तित्॒वका एक चित्र उभारनेका प्रयत्न किया गया है । वर्तमान साहित्यमे व्यक्तिके व्यक्तित्वके बिना 
कृतित्व अपूर्ण माना जाता है । अतः विभिन्न आयामामें व्यक्तित्व तथा क्ृतित्वका अखंण्ड परिचय सम्पूर्ण ग्रन्थ 
के रूपसे संयोजित किया गया है । 

तृतीय खण्डमे आदरणीय पण्डितजीका व्यक्तित्व उभर कर सामने आया हैं। विभिन्‍न विद्वानों तथा 
शुभचिन्तकों द्वारा लिखे सस्मरणात्मक लेख तथा जीवनकी घटनाओंका समावेद्ा किया हैं । 

चतुर्थ खण्डमे पण्डितजीके पज्चीस लेखोंका संकलन हैँ । इसमें घर्म और दर्शनसे सम्बन्धित कई महत्त्व- 
पूर्ण लेख संकलित है । कुछ लेखोंसे तो विद्वत्‌ृ-जगत्‌ भी अनभिज्ञ हैं उदाहरणके लिए, “भावमन और द्रव्यमन 
एक ऐसा लेख है जो लगभग अवध शताब्दी पूर्व “शान्ति-सिन्धु ' भें प्रकाशित हुआ था । सभी लेख गम्भीर 
तथा मर्म पूर्ण हैं। भाषा सरल तथा बोधगम्य हूँ वर्षों पूर्व लिखे गये ये लेख आज भी ताजे है । इनको पढ़कर 
सामान्य पाठक भी स्फूर्तिका अनुभव कर सकता हैँ । इतना ही नहो, इतिहास तथा पुरातत्त्व” विषयक छेखोमे 
कई नवीन तथा शोधपूर्ण हैं जो नई दृष्टि प्रदान करते हैं। अनुसन्धान तथा शोधपरक लेखोंकी अपनी 
विशेषता है । 

पंचम खण्डमें आदरणीय पण्डितजीकी मौलिक सम्पादित तथा अनूदित कृतियों पर विभिन्न विद्वानोंके 
समीक्षात्मक लेख हैं । इन लेखोंसे जहाँ पण्डितजीको साहित्य साधनाका बोध होता हैं वही विषयका परिचय 
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प्राप्त होता है तथा महामहिम व्यक्तित्व उभरकर छविरूपमे अंकित होता है व्यक्तित्वके स्पष्ट अवबोधके 
लिए इस प्रकारके समालोचनात्मक ऊँखोंका होना आवश्यक था । 

महावीर प्रेसके व्यवस्थापक तथा अभिनन्दन ग्रन्थमे आदिसे अन्त तक रुचि लेकर इसे सुरुचि सम्पन्न 
बनानेमें जिनका अथक प्रयत्न तथा विशिष्ट योगदान है, उन सम्मान्य बाबुलालजी फागुल्लके प्रति आभार 
व्यकत करते है । 

अन्तमें उन साध-सन्तों, गुरुजनों, सम्मान्य विद्वानोंके प्रति आभारी हैं जिन्होंने आदरणीय पण्डितजीके 
प्रति शुभकामना प्रकट कर जीवन तथा कृतित्वके सम्बन्धमे यथासमय अपने विचार लेखबद्ध कर भेजनेकी कृपा 
को । सुधी घर्मप्रेमियोंके प्रति भी आभार व्यक्त करते हैं । 
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डॉ देवेन्द्रकुमार जैन, नीमच 


परामशंदाता मण्डल तथा सदस्य 
श्री ५० धन्यकुमार भोरे, कारंजा 

प॑० पदच्चालाल साहित्याचार्य, सागर 
डॉ० दरवारीलारलू कोठिया, वाराणसी 
डॉ० राजकुमार जैन साहित्याचायं, आगरा 
क्री यहापाऊ जैन, दिल्‍ली 

श्री लक्ष्मीचन्द्र जैन, दिल्ली 

डाँ० लालयहादुर शास्त्री, दिल्ली 
डॉ० कस्त्रचस्द्र कासलीवाल, जयपुर 
डॉ ० राजाराम जैन, आरा 

श्री प्रकाश हितैषी, दिल्ली 

डा० हुरीन्द्रभूषण, उज्जैन 

पं० हीरालाल गंगवाल, इन्दौर 

डाँ० सागरमल जैन, वाराणसी 

पं० माणिकचन्द्र भिसीकर, बाहुबली 
प्रो० उदयचन्द्र जैन, वाराणसी 

डॉ० फूलचन्द्र प्रेमी, वाराणसी 

डॉ० कमलेशकुमार जैन, बाराणसी 
डॉ० जयकुमार जैन, मुजफ्फरनगर 
डॉ० रमेशचन्द्र जैन, बिजनौर 

श्री नरेन्द्र विद्यार्थी, छत्तरपुर 

प॑० भंवरलछाल न्यायतीर्थ, जयपुर 
डाँ० छालचन्द्र जैन, वैशाली 

डाँ० सुदर्शनलाछ जैन, वाराणसो 

पं० नरेन्द्र कुमार भिसीकर, शोलापुर 
श्री[युगलकिशोर युगल”, कोटा 

बाबू महावी रप्रसाद एडवोकेट, हिसार 
श्री भगतराम जैन, दिल्‍ली 

श्री शानचन्द्र खिन्दूका, जयपुर 
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प्रामाणिक व्यक्तित्व 
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पं० प्रकाश हिंतेषी 
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४श्री बाबूभाई चुन्नीलाल मेहता 

डॉ० हरीन्द्रभूषण जैन 

डॉ० हुकमचन्द भारिल्ल 

श्री नेमिचन्द पाटनी 

कृषिपण्डित श्रीमंत सेठ ऋषभकुमार 
श्री जवाहरलाल-मोतीलाल 

श्री इन्द्रजीत जैन एडवोकेट 

श्री मिश्रीलाल पाटनी 
पं० पद्मचन्द्र हस्त्री 
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श्री चन्दनमल चाँद 
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अदभुत शानके घनी 

पृगचेतनाके प्रतीक 

जगाघ वैदृष्यके घनी 

मद्वितीय साहित्य सेवी 

श्रुत देवता सदृश व्यक्तित्व 
पधरलताकी प्रतिमृति 

भेरा उन्हें शत शत प्रणाम 

अनुपम विद्वत्ताके धनी 

तीथ॑तुल्य बल्दनीय|अभिनव टोडरमल 
क्रान्तिकारी व्यक्तित्व 
अभिनन्दनीयका अभिनन्दन-चनाम 
जैनसिद्धान्तका अभिनन्दन 

आगम निष्ठ मनौषी 

सादगी एवं सच्चरित्रताकी साक्षात्‌ मूर्ति 
सादा जीवन उच्च विचारके धनी 
मेरे पितृतुल्य गुरुजी 

सरलता और सहजताके स्रोतोत्तर 
बीनाके रत्न 

पुष्यपुरुष 

सातिशय प्रज्ञाके धनी 

आत्मबलके धनी 

विचक्षण प्रतिभावान्‌ 

प्रेरणास्पद व्यक्तित्व 

देशभक्त पण्डितजी 

पितृतुल्य व्यक्तित्व 

आदरणीय गुरुजी 

मेरी डायरीके पृष्ठोंमें सिद्धान्तशास्त्रीजी 
समाज सेवामें अग्रणी 

किया सुनहरे शब्दोंमें पण्डित रूप चरितार्थ 
शत शत अभिनन्दन हैं 

हों शतायु कार्टें भव बंधन 


श्री भगतराम जैन 

डॉ० जयकुमार जैन 

प्रो० उदयचन्द जैन 

सवाई सिंघई सेठ हरिश्चन्द्र, सुमेरचन्द्र जैन 
पं० ज्ञानचन्द्र जेन स्वतस्त्र! 

डॉ० सुदर्शनछाल जैन 

डॉ० रमेशचन्द जैन 

डॉ० फूलचन्द्र जैन प्रेमी 

डॉ० कमलेशकुमार जैन 

पं० कपूरचन्द वरैथा 


श्री कमछकुमार जैन 

डॉ० श्रेयांसकुमार जैन 

श्री सुरेन्द्रकुमार जैन सौंरया 
श्री शक्षिप्रभा जैन शशाडू 
श्रीमती मुन्नी जैन 

श्री लक्ष्मीचन्द्र सरोज! 

श्री बुन्दनलाल जैन 

पं० विमलकुमार जैन सौंरया 
श्री राजमछ जैन 

श्री कपूरचन्द भाईजी 

सौ० पोसेरिया चन्द्रिका जैन 
श्री दीनानाथ तिवारी 

पं० दरबारीलाल जैन 

श्री मुन्नालाल जैन 

श्री भेयालाल पुरोहित 
राजवैद्य पण्डित भैया शास्त्री 
श्री पूरनचन्द्र जैन 
श्री कल्याणकुमार 'शश्शि' 
हास्यकवि हारीडक्िदन काका! 
वेच् कपूरचन्द्र थिधार्थी 
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डॉ० नेमीचन्द्र जैन 
डॉ० देकेद्रकुमार जैन 
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पूज्य वर्णीजीकी दृष्टिमें पण्डितजी 
पं० टोडरमलके चरण घचिह्लोंपर 
जैन भारतीके ओजस्ती सपूतत 
बिरल विभूति 

उदार व्यक्तित्वफे धनी 


वर्तमान दि० जैन पाण्डित्यकी प्रमुख कड़ी 


बहु आयामी विद्वत्ता 
समाजके ज्याति पुंज 
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पं० रमेशचन्द्र बांशक 

पं० जगन्मोहनरूाल शास्त्री 
डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन 

श्री यशपाल जैन 

डॉ० लछालबहादुर शास्त्री 
प्रो० खुशालचन्द्र गोराबारा 


डॉ० दरबारीछाल फोठिया, न्यायाचार्य 


साहु श्रेयांस प्रसाद जैन 


मेरे श्रद्धा सुमन श्रीमती चंचलाबेन शाह 
प्रेरक व्यक्तित्व श्रीमती सरय्‌ दफ्तरी 

मेरे दृष्टिदाता विद्यागुरु श्रीमती गजाबेन 

जैन सिद्धान्तके प्रखर विद्वान्‌ भैया राजकुमार सिंह 
प्राचौत भारतीय परम्पराके मनीषी श्री महाराजा बहादुरसिंह 
श्रमण-संस्कृतिके उन्नायक श्री बाबूलाल पाटौदी 
समाजके गौरव श्रीमंत सेठ भगवानदास जैन 
समाजकी विभूति श्री सेठ डालचन्द्र जैन 

जैन सिद्धान्तके मर्मज्ञ पं० भेंवरलालू न्यायतीर्ष 
जिनके प्रति मेरे मनमें सबसे अधिक आदरके भाव हैं. नी बलमभद्र जैन 

जैन सिद्धान्तके पारगामी विद्वान डॉ० कस्तुरचन्द कासलीवाल 
बुन्देलखण्डकी माटीसे गढ़ा गया श्री नीरज जैन 

एक मेघावी व्यक्तित्व स० सि० घन्यकुमार जैन 
अचित्यनिष्ठा और सतत्‌ लगनकी विभूति श्रीमंत सेठ राजेन्द्रकुमार जैन 
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बीसवी सदीका चिरयुवा मनस्वी पुष्यदन्त भूतवलि 


सुधारवादी प्रखर विद्वान नेता 
निर्भीक व्यक्तित्व 
स्वाभिमानी व्यक्तित्व 
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प्रो० राजाराम जेन 

पं० यतीन्द्रकुमार वैद्यराज 
श्री सुजानमलू जैन 

श्री राजमलछ पवैया 
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शभाशीर्वाद 
आचार्य समन्तभद्रजी महाराज, बाहुबलो 


धर्मानुरागो विद्वद्वयं सिद्धांतशास्त्रो 
पण्डित फूलचन्द्रजो द्वारा जीवनमें घबला, 
जयघधवला, महाबंध आदि प्रन्थोंका महान्‌ 
कार्य सम्पन्न हुआ है। इसी प्रकार 
जिनवाणीको सेवा सम्पन्न करनेके लिए 
निरामय दोर्घायुष्यका लाभ हो, ऐसा 
शुभाशीर्वाद । 


॥ % स्वस्ति ॥। 











0] 





। 
का "9 के. ७ 


£ दा तवके बता एज चाव मल न जो मृनि 


आ्रशीवंचन 






रे टी कप सिद्वान्तचक्रवर्ती एलाचार्य विद्यानन्द मुनि 


हि की ! पर ५ 
॥५/0४४ 
८«-ह 4७० 
2<« / 4, /१8५ 
: कास्ति एग्नीं यज्ञ: काग्रे जतमएबज भपर्‌।- 


धमानितगी, भद्रवरियामी कर >रीकूल सत्द्किस्कित गल्ीजी 
से हमारी सन ये बहली भेंट इठली में ढई। उसके नार शेललएर 
नंस्तरए में (हरि १४८० वर्कागरोण में वो जलीएी तर // पलक, 
र7्गादि भर स्त्राध्याएं मरे ऋए अनलर मिना। उनकी समझती 
झैली आति सदमे त५ा ऊतक (। वह अत लात्यि, सांस्ह्गलि 
| अपत्कात पुरे. 
अप्ट ल्िब्हहढ जे ऋर्मज, सन स्कशनी अत्यात निनुप्र पररतिं. 
ये युग हे प्रतिमा तक बिद्ार ६ ।/ कि, 
उनजि किक तच्ग लेर सत्पोदि से स््कू १8 बता डे रथ 
शुह के हीपनका जात पीरिपकंन त४ गत €|। क्ट्वित धहाज 
सद्य उनका छतज रदेगा । ु 
हमारा हमारी वीर ६ नि पारियती व्नव्ष्प रहें, दी्यायु कल 
तानि जन कर्म की? और भी सेना न्‌ सन । 


_*; अमीवबीदा 
कि ०8545 05% 





१६ : सिदधास्ताचार्य पं० फूछबन्द्र शास्त्री अभिननन्‍्दन-प्रत्थ 
बहुमुली प्रतिभाके धनी 


& भट्टारक चारकीर्ति स्वामीजी, अवणबेलगोला 


बास्तवमें जिस समाजमें मेघावी विद्वानोंका समादर और सत्कार होता है, वही समाज जीवित है । 
विद्वान्‌ समाजका प्राण है । आजके इस संघरंमय वातावरणमें भी किसी सारस्वत पुरुषका अभिनन्दन, ग्रन्थ प्रका- 
शनके द्वारा होना बहुत ही महत्व रखता है । 


सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्र शास्त्रीजीका जीवन जिनवाणीके सच्चे स्वरूपके उद्घाटनमें ही बीता है । 
आपकी कई मौलिक रचनाओके अध्ययनसे यह अनुभव हुआ हैं कि आपकी चिन्तन शक्ति गहरी और तात्तविक 
है । आप जैसे अगाघ पाडित्य और बहुमुखी प्रतिभा सपन्‍त विद्वान्‌का सन्‍्मान समाजका ही सन्मान है । 


हमारी शुभकामना है कि इस पुनीत कायंमे लगे आपको पूर्ण सफलता मिले और इस कतिमें समाविष्ट 
विशिष्ट सामग्री घामिक जगत्‌की समष्टि और व्यष्टि दोनोंके लिए नया ख्ोत बने । 
इति 'भद्र भूयात्‌' इत्याज्षीर्वाद पु्वंक । 


मंगल कामना 
& पदाश्री पण्दिता ब्र० सुमतीबाई शहा, सोलापुर 


पंडितजीने अपनी पूरी आयु ग्रन्थ संशोधतसे लगाई । मृडबिद्रीके तालेमें रहा हुआ धवल, महाधवल 
और जयघवलका हिन्दी अनुवाद करके जैन समाजको स्वाध्याय करनेके लिए यह ग्रन्थकी सुविधा उपलब्ध की । 
पंडितजी एक बड़े तत््वज्ञ और मर्मज्ञ हैं। वें हमारे यहाँ बहुत बार आये । उनके सहवासमें यहाँके त्यागी और 
आश्रमवासियोंको उनसे फायदा हुआ । उनकी तबियत अच्छी नही रही तो भी स्वाध्यायके समय उनका पूरा 
लक्ष्य अध्यात्म रहता था । पंडितजी स्वस्थ रहे यही कामना करती हूँ। 


जेन कर्म-सि द्धान्तके प्रढ़ विद्वान 
# पं० कलाशचन्द्र शास्त्री, वाराणसी 


पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री जैन कर्म सिद्धान्तके प्रौढ विद्वान हैं। सन्‌ १९६१-२३ से में पं० 
फूलचन्द्रजी और पं० जगन्मोहनलालजी, स्व० गुरुवये पं० गोपालदासजीके हारा संस्थापित जैन सिद्धान्त 
विद्यालयमें उनके शिष्य स्व॒० पं० बंशीधरजी न्‍्यायालंकार तथा स्वे० १० देवकीनन्दनजीके पास जैन सिद्धान्तका 
अध्ययन करते थे और एक ही कमरेमे रहते थे। तभी पं० फूलचन्द्रजी कर्मकाण्ड गोम्मठसारके अध्येता 
प्रसिद्ध थे। उसके पदचात्‌ त्तो जब षट्खण्डागमके प्रकाशनका भार स्व० डॉ० होरालालजीने लिया तो पं० 
फूलचन्द्रजी और स्व० पं० हीराछालजीने मुख्य रूपसे उसके अनुवादका कार्य किया । उसके पश्चात्‌ जब 
भा० दि० जैन संघ मथुराने बनारसमे जयघवला कार्यालय स्थापित करके कसायपाहुडके प्रकाशनका भार लिया 
तब पं० फूलचन्द्रजी ही उसके मुख्य सम्पादक नियुक्त किये गये और थे बनारस रहने लगे । हम लोग तो उनके 
सहायक मात्र थे। कसायपाहुडके भी अनुवादका मुख्य श्रेय उन्हींको है। उन्होंने भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित 
तीसरे सिद्धान्त ग्रन्थ महाबन्धका भी अनुवाद किया है | इस तरह तीनो सिद्धान्त ग्रन्थोंके मुख्यरूपसे अनुयादक वे 
ही हैं । उनके समान अन्य कोई विद्वान सिद्धान्त ग्रन्थोंका अधिकारी विद्वान नहीं है। अतः वें अभिनन्दनीय हैं । 
हम तो उन्हींके अनुवादोंकों पढ़कर सिद्धान्त ग्रन्थोंके शाता बने हैं । 


प्रथम खब्ड : १७ 


अध्यात्म विद्याके प्रमुख वेत्ता 
# पंडित नाथूलाल शास्त्री, इन्दौर 


देशके लब्धप्रतिष्ठ प्रकाण्ड विद्वान्‌ सिद्धांताचायय पं० फूलचन्द्रजी सिद्धांतशास्त्रीकी देश, समाज एवं 
साहित्यकी महान्‌ सेवाओंके प्रति कृतज्ञता प्रकाशनाथ उनका जितना भी अभिननन्‍्दन किया जाये, थोड़ा है। पंडितजी 
अत्यंत सरल, उदार, निरभिमानी और सतत जागरूक मनीषी है । उन्होंने जैनघर्ंके महान्‌ ग्रन्थ धवला, जय- 
घवला और महाघवला टीकाओंके हिन्दी अनुवाद एवं सम्पादनका अपूर्व कार्य कर जैन इतिहासमें अपनी उज्ज्वल 
कीति अजित की है । "जैन सिद्धातके आप म्मज्ञ एवं बतंमान जैन समाजमें अग्रणी जैन सिद्धातके आप मम॑ज़ एवं वतंमान जैन समाजमें अग्रणी हैं ॥, अपनी वयोवुद्ध एवं 
अस्वस्थ अवस्थाम भी उनका ग्रन्थ सम्पादन कार्य निरन्तर चल रहा हैं | एक वर्ष पूव॑ पंडितजी वाराणसीसे दि० 
जैन उदासीन आश्रम, इन्दौरमे आ गये हैं। उनके दैनिक प्रवचनोंका लाभ भी मुम॒क्षु जनताको प्राप्त हो रहा है । 
पंडितजीने देशके स्वतंत्रता आन्दोलनमे भाग लेकर आज तक खादीके मोटे वस्त्र पहिनना चालू रखा है। सादा जीवन, 
उच्च बिचारके थे आदर्श हैं। पंडितजी जैनधमंके कम सिद्धांतके अधिकारी विद्वान माने जाते हैं। उन्होंने जैन 
अध्यात्म विद्याके गृढ रहस्यको अपनी लेखनी द्वारा सुबोध शैलीमे जैन तत्त्व मीमासा आदि ग्रन्थोंमें विशद रूपेण 
प्रकट किया है । 


इस अभिनन्दनके प्रसंग पर में आदरणीय पंडितजीकी दीर्घायु कामना करते हुए आशा करता हैं 
उनके अनुभवका छाभ समाजको प्राप्त होता रहेगा । 


आगम साहित्यके निष्काम सेवक 


७ पं० कमलकुमार जैन, व्याकरणतीथे, कलकत्ता 


शिरसा सदानमनीय परमादरणीय बविद्वद्वयं सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्रजी स्रिद्धान्तशास्त्री समाजके 
लब्धप्रतिष्ठ विद्वानोंमें सर्वोपरि विद्वान है ओर है आगमसाहित्यके निष्काम सेवक । सन्‌ १९२७ में जब वे 
श्री स्याद्वादमहाबिद्यालय काशीमें प्रधानाध्यापक पदको सुशोभित कर रहे थे । तब पूज्य प्रातः स्मरणीय गुरुवर्य्य- 
वर्णीजी श्री गणेशप्रसादजी महाराज जो मुझे काशीमें श्री स्याद्राद महाविद्यालयमे ले गये थे । उनके माध्यमसे 
ही मेरा स्ंप्रथम परिचय सिद्धान्ताचायंजीसे हुआ था । ये अत्यन्त सरल परिणामी, निरभिमानी परन्तु स्वाभि- 
मानकी साक्षात्‌ मृ्ति हैं । आभीकण्य शानोपयोगी महान्‌ विद्वान्‌ हैं । 


आपका जीवन आध्यात्मिकतासे ओतप्रोत है । अन्तमे हम आपके शतायु होनेकी हार्दिक मंगल कामना 
करते है । 


जैन समाज उपकृत है 
# क्रो अक्षयकुमार जैन, दिल्‍ली 

यह जानकर प्रसल्नता हुई कि सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्रजी शास्त्रीकी साहित्यिक एवं सामाजिक 
सैवाओंके उपलक्षमें अभिनन्‍दन-गन्थ भेंट किया जा रहा हैं| पण्डितजीसे समस्त समाज भली-भाँति परिचित है । 
उसके साहित्य, दर्शन एबं धामिक कृतियोंसे समस्त जैन समाज उपकृत है । 

इस महान कार्मके छिए मेरी शुभकामनाएँ स्वीकार कीजिए । 

| 


१८ : सिद्धास्ताचायं पं० फूलचन्द शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


मेरे प्रेरक 
#पं० बालचन्द्र दास्त्री, हैदराबाद 

आ०» पंडित जीसे लम्बे समयसे मेरा निकटतम सम्बन्ध रहा है। वे सुयोग्य विद्वान, लेखक, थक्ता, स्वतन्त्र 
विचारक और ग्रन्थ सम्पादक हैं। सिद्धान्त ग्रन्थोके सम्पादनमे उनका महत्त्वपूर्ण योगदान हैं। समाज सेवाका 
भी काफी कार्य किया है | सन्‌ १९२७-२८ मे मैं श्री स्याद्द महाविद्यालय, वाराणसीमें विद्याष्ययन कर रहा 
था, तब आप यहाँ धर्माध्यापक थे। आप आरम्भसे ही स्वतंत्र वृत्तिक स्वाभिमानी विद्वान्‌ रहे हैं । एक घटना 
वश आपने विद्यालयसे त्यागपत्र दे दिया और प्रमेयरत्नमाला' के सटिप्पण सम्पादनमे लग गये । 

अक्टूबर १९४० की बात है| पंडितजी अमराबतीमे डॉ० हीरालालजीके साथ पट्खण्डागमका सम्पादन 
काये कर रहे थे । ५० हीरालालजी सिद्धान्तशास्त्री भी इसमे सहयोग कर रहे थे । मुझे भी यहाँ बुलाया गया । 
लिलोयपण्णत्तिके सम्पादन कार्यमें सहयोग हेतु डॉ० हीरालालजीने मुझसे कहा । मैं सकोच कर रहा था क्योंकि 
मैं प्राकृतसे परिचित नहीं था, क्‍योंकि जैन विद्यालयोंमे संस्कृत छायाके आधारपर प्राकृतके जैन ग्रन्थोके पढ़ने- 
पढ़ानेकी पद्धति रही है । फिर भी पंडितजीने मुझे साहस और मागंदर्शन दिया । 

सिद्धान्त ग्रन्थोंके सम्पादन कालकी अनेक बाते हैं, जिन्हें लिखनेके लिए काफी स्थान चाहिए । मेरी हादिक 
कामना है कि वे दीर्घायुष्य होकर सावंजनिक कार्योंको करते रहे । 


अपूर्व श्र॒ताराधक 
७ डॉ० पन्‍नालाल साहित्याचायं, सागर 
सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्रजी शास्त्रों आगभके विशिष्ट ज्ञाता है | उन्होंने तत्तत्पफरणोके विश्येषार्थ लिख- 
कर विषयको स्पष्ट किया है । सच पूछा जाय तो आगम ग्रन्योका उद्धार आपकी प्रतिभाका ही सुफल हूँ । 
तत्वका निर्णय कर उसे आप निर्भकितासे प्रकट करते है । एक बार में आपके साथ बाहुबली (कुंभोज) 
गया था । पूज्य आचाय॑ समन्तभद्रजी महाराजको आपने ग्रन्थ भेट किया । प्रत्युत्तरमे आचार्य महाराजने शिरपर 
पीछी रखते हुए आशीर्वाद दिया कि आपको श्रुतकेवली बनना है । इन आगम ग्रन्थोंका उद्धार आपकी हो 


मनीषाके बलपर हुआ है और आगे भी होगा । 

इस अभिनन्‍्दनके प्रसद्भपर मैं पण्डितजीकी श्रुतसेवाका मनसा, बाचा, कमंणा अभिनन्दन करता हूँ । 
कसंठ स्वाभिमानों विद्वान 

७ डॉ० भागचंद्र जैन भास्कर, जयपुर 

श्रद्धेय एं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीका समग्र जीवन पुरुषार्थ, आत्मविश्वास, सजगता, एकाग्नता, 
गंभीरता, व्यहा रकुशलता और मानवीय र णोके साथ बहुमुखी विकासका प्रतीक रहा हैं। उनकी संवेदनशीरूता 
ओर निर्भकिताने एक कमंठ स्वाभिमानी विद्वान, पंडितके रूपमे प्रतिष्ठा अजित की हैं। आपका सीधा-सादा 
हँसमुख सादगीभरा जीवन आपकी कमंशीलता, भालीन जीवटता और लक्ष्यनिष्ठताकों अभिव्यक्त करता हे । 

श्री पंडित जी क्मसिद्धान्तके उच्चकोटिके सन्मान्य विद्वान्‌ है । अदम्य उत्साह, सहिष्णुता, अनुभव, ज्ञान, 
मनोबल ओर व्यापक दृष्टिके सायेमें विहित आपके शैक्षणिक और सामाजिक उदात्त कार्य एक विशेष सामयिक 
उत्तरदायित्व भावनाओंसे ओतप्रोत रहे हैं । सुशीकू, सहुदय और कमंठ समाजसेवकके रूपमे आपने मुगबोधको 
तये आयामोंसे भरा है । आपकी सिद्धान्तनिष्ठा और सुसंगत रचनात्मक दृष्टिकोण इलाघनीय है । 

में अपनी शुभकामना व्यक्त करता हूँ कि आप दीघंकार तक जैन साहित्यकी सेवा करते रहें । 


प्रथम खण्ड : १९ 


बक्तुस्व-कलित्थके स्वयंभ्‌ 
७पं० कमलकुमार जैन शास्त्री, 'कुमुद--फूलचन्द्र पुष्पेन्दु! शास्त्री, खुरई 

पूज्य-पण्डितजी का सम्पूर्ण जीवन असत्‌को छलकारता हुआ सामाजिक, धाभिक और राष्ट्रीय क्षेत्रमें 
निरन्तर सत-क्ान्तिके बीज बोता रहा है । पूज्य वर्णीजों तथा सत्पुएष कानजी स्वामीको निश्चय-अ्यवहारके घमे 
काँटे पर संतुलित करके आपने उनके स्वर्ण समन्वयत्वको बचनात्मक और रचनात्मक रुपमे अंग्रीकार किया। 
चुनौतियोंसे भरे हुए आपके प्रामाणिक व्यक्तित्वने यथार्थतत्व निणंय करके समीचीनताका प्लो पथ-प्रदास्त किया 
उस पर चलनेसे तथाकथित संतों ओर दाशंनिकोंके ऊहापोहात्मक विकल्प स्वयमेव शान्त हो जाते हैं। इस अवसर 
पर हम आपके दीर्घायुष्यकी मंगल कामना करते हैं । 
भूली बिसरी यादें 


# पं० मैयालाल शात्री, बीना 

मेरे पिता श्री ६रयावलालजी और पृज्य माता जानकी बाईके चार पुत्र और एक पुत्री इस तरह कुल 
पाँच सन्तान हुई । इनमे मनमोले (मोहनलाल) धरमोले (धमंदास) फुल्ले (पं० फूलचन्द शास्त्री) और भयालाल, 
हम छोग ये चार भाई है । हम चारो भाई झाँसी जिलेके अन्तगंत सिलावन गाँवमे छाोटी-मोटी दुकानदारी, 
बन्जी, साहुकारी एवं खेती कार्य करते थे । हमारे गाँवमें स्कूल न होनेसे गाँवके लड़कोंके साथ रोटी बाँधकर 
तीन मील दूर खजुरिया गोव पैदल जाते थे। मेरे भाई पं० फूलचन्दजीकी बचपनमें धमंके प्रति विशेष रुचि 
थी । अतः वे मेरी बहिनके गाँव मेंबई चले गये जहाँ उनको तत्त्वाथंसूत्रको पढ़नेमें निपुणता प्राप्त हुई। इससे हम 
सभीको बहुत खुशी हुई क्योकि उस समय तत्त्वार्थसृत्र मात्र पढ़ लेने वालेको भी अच्छा पण्डित माना जाता था । 

भाई साहब घरके काम करते, पर विशेष रुचि न होनेसे उदासीन जैसे ही रहते थे | पढ़ने और धर्म 
कामपे ही इनका ज्यादा मन रहता था । साढूमलसे श्री धर्मदास, धर्मचन्द, मनोहरलालू, प० हीरालालजी तथा 
मेरे गुरु पं० शीलचन्द जी के साथ थे इन्दौर पढ़नेके लिए गये और बहाँ पं० घनश्यामदासजीसे पढ़ने लगे किस्तु 
अस्वस्थ होनेंके कारण घर वापस आ गये और घरके काममे लग गये । बन्जीसे थोड़ा बहुत जो मिल जाता था 
उससे बडी कठिनाई पूर्वक जिस किसी तरह परिवारका गुजारा चलाते थे । बड़े कष्ट ओर गरीबीके वे दिन । 

भाई साहबकों ज्ञानी बननेकी ही विशेष अभिरुचि थी। सौभाग्यसे सादूमलमे दानवीर श्री लक्ष्मीचन्द 
जीने श्री महावीर दिगम्बर जैन पाठशालाका णुभारम्भ कराया और इन्दोरसे पं ० घनक्ष्यमदासजीको अध्यापन कार्य 
हैतु बुला लिया । बहुत ही सरल ओर सहृदयतासे वे सभीको पढ़ाते थे । करीब ५ वर्ष बाद साढ़मलसे अध्ययन 
करके मेरे भाई साहब एवं प० किशारीलालजीको आगेका अध्ययन पूरा करनेके उद्देश्यसे मुरैनाके जैन सिद्धान्त 
विद्यालय भेज दिया गया ! मुरैतामे उद्भट विद्वानोंसे जन धमंशास्त्रोंका अध्ययन कर विद्वतता प्राप्त की । 

अव्ययनक बाद भाई सा० ने बनारस, बीना, जयपुर, नातेपुते आदिक जैन विद्यालयोंमे अध्यापन कार्य 
किया, उसके बाद जिनवाणीकी सेवा लिए जैन ग्रन्थोके सम्पादन और अनुवाद आदि साहित्यिक गतिविधियों- 
को जीवनका मुख्य उद्‌्पए्य बनाया । 

भाई सा० का कुटुम्बके प्रति हमेशा उदारभाव रहा है । हम सभी लोगोंको बीना छातें और ब्यापारमें 
लगानेका श्रेय भाई सा० को हैं । हम सब उनके आभारी हैं। आण सम्पूर्ण जेन समाज उनका अभिनन्दन कर 
रही है यह युतकर और जानकर हम सभीको परम प्रसन्नता और गौरव है कि हमारे धर ऐसा रत्न! वैदा 
हुआ, जो जिनवाणीकी अनेक प्रकारसे सेवा करके जीवनको साथ्थंक बना रहे हैं । हम समीकी हादिक शुभकामना 
हैं कि थे शतायु हों । 


२० : सिद्धास्ताचार्य ५० फूलजन्द शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


सादगी और सरलताको जीवन्तम्‌ति 
७# श्री बाउसन्द्र जैन, एम० ए०, जबलपुर 

पं० फलचन्द्रजीकी विशिष्टता, उनकी विद्बत्ता और गंभीर अध्ययनमें ही नहीं अपितु उतकी सादगी और 
सरलतामें निहित है । विद्वान्‌ तो बहुतसे हो जाते हैं किन्तु विद्या ददाति विनयंका जो सही उदाहरण मैंने 
आदरणीय पंडितजीमें पाया वह अन्यत्र दुर्लभ रहा। माननीय पंडितजी विद्याथियोंको भी अपना साथी और 
छोटा भाई मानते रहे, ऐसा मेरा अनुभव है । जब कभी भी हम लोग किसी विशिष्ट अथवा उलझे हुए प्रसंग 
पर पंडितजीकी सलाह लेने पहुँचते थे तो व सुलझे हुए विचारोंसे हम लछोगोंकों गौरवान्वित करते थे । विचारों- 
की सरलता और सौम्यता भुलायी नहीं जा सकती । पंडितजीकी सादगीने हममेसे बहुतोंके जीवत पर भारी 
प्रभाव छोडा है जो हमारे लिये आगे हितकारी सिद्ध हुआ । 

सिद्धान्त ग्रन्थोंके मर्मझ होनेके साथ पंडित श्री फूलचन्द्रजी शास्त्री आधुनिक विचारोंका भी सम्मान 
करते हैं। वस्तुतत्वका वैज्ञानिक विचार उनकी विशेषता रहो है । 

मैं आदरणीय पंडितजीके दीधंकालीन जीवनकी प्रार्थना करता हूँ । 
भेरे प्रणाम 
क श्री बाबूलाल जैन गोयलीय, अहमदाबाद 

श्रद्ेय पं फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्री समाजके जानेमाने प्रतिष्ठित विद्वान्‌ हैं जिन्होंने अपना सारा 
जीवन जैन थाहःमयके उद्धारमें समपित किया है। सरस्वती आप पर प्रसन्न है ! पूव॑जन्म या वर्तमानमे प्रबल 
वीतराग देव-गुरुभक्तिके बिना यह सम्भव नही । वे सभी: महात्मा धन्य है जिन्हें यह सुयोग मिला और जिसके 
परम अवलम्बनसे स्वपरकल्याणाथ मार्गमे प्रवृत्त हुए । 

महान्‌ ग्रन्थोंके सम्पादन-संशोधन, स्वतंत्र लेखन आदि पुष्कल साहित्य निर्माण द्वारा यथार्थ रूपमें आपने 
श्रुतभण्डारोंको समृद्ध किया है, जिसके स्वाध्यायसे आत्मार्थी जनोंको आचाये भगवन्तोके प्ररूपित मार्गका और 
आपके स्वतंत्र चिस्तनका लाभ मिला है, मिलता रहेगा । 

परमश्रत प्रभावक मण्डल, अगाससे प्रकाशित “लरूब्धिसार ग्रन्थके सम्पादनमे मेरी प्रार्थना पर आपने जो 
सहयोग दिया--आत्मभाव पिरोया उसके लिए तो आपका बहुत बड़ा अविस्मरणीय उपकार है । अत्यन्त हषंकी 
बात है कि अनेक बाधाओंक बीच भी यह कार्य सम्पन्न हो गया । 

सारे समाजैके श्रद्धापात्र, अपनी कोटिफे अनन्य विद्वानू, श्रुतभक्तिरत महात्मा श्रीमान्‌ पज्य पण्डितजी- 
के प्रति म अपनी मंगलू भावना जोड़ता हुँ । उनका जीवन अधिक समय तक विद्वज्जनोंके लिए भी प्रेरणाका 
स्रोत बनता रहे । उनको मेरा सादर प्रणाम । 


एक नसन मेरा भी 
# श्री नरेन्द्र प्रकाश जेन, फिरोजाबाद 
आधी सदीसे भी अधिक समय तक माँ जिनवाणीकी अकथनीय सेवा करनेवाले श्रद्धे य पण्डितजीके 
अभिनन्दनसे सम्पूर्ण समाज गौरवान्वित होगा । उनकी विद्वत्ता अप्रतिम है। बह वाणी और लेखनी दोनोंके धनी 
हैं और विधडक होकर अपनी बात कहते रहे हैं । पैसा, पद और प्रभुत्त उनपर कभी हावी नहीं हो पाया । 
उन्होंने जीवन भर दब्दोंकी उपासना की है, इसीलिए आज शब्द उनकी आरती उतार रहे हैं। ऐसे मनीषीके 
चरणोंमें एक प्रणाम मेरा भी सविनय अपित है । 


भ्रथम लश्ड : २६ 


सहुदय पंडितजी 
७ पं० कुंजीलाल जैन, फिरोजाबाद 

श्रीमान्‌ सिद्धान्तावार्य पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तवास्त्रीको अभिननन्‍्दन ग्रन्थ भ्रेट किया जा रहा है-- 
जानकर बड़ी प्रसन्‍्त ता हुई। वे इसके सवंथा योग्य है । नहीं तो आजके अथे और तिकड म प्रधान युगमें योग्यता- 
मात्र अभिनंदन किये जानेकी कसौटी नहीं रह गई है । 

सिद्धान्त प्रस्थोंके वे अनुपम विद्वान्‌ हैं इस रूपमें तो उनकी ख्याति हैं ही परन्तु वे इतने सहृदय भी हैं 
इसका अनुभव कर मुझे सुखद आइचये हुआ । पं० पूज्य आचार्य श्री समन्तभद्रजी महाराजकी चरणरज लेने 
तथा क्षेत्रकी वन्दना करने जब में कुंमोज (बाहुबली) पहुँचा था उस समय पंडितजी वहाँ अपनी तत्वमीमांसा' 
की विशद व्याख्या करते हुए ठहरे थे । मैं वहाँ एक दिनके लिये गया था परन्तु विरोधीकी बातको धर्यपू्वंक 
सुनना एवं उसे यदि वह उचित हो तो स्वीकार भी कर लेना, आजके युगमे उन जैसे उद्भट विद्वान्‌के लिये 'अहूं! 
का प्रदन बने बिना नही रहता | चर्चामे रस आनेसे मैं वहाँ ३ दिन ठहर गया । विचारोंमे अन्तर होते हुए 
भी कटुताका लेश भी नहो आने पाया । इतनी धुद्ध अवस्थामे भी पंडितजीने मेरी सुविधाओंको बड़ी चिन्ता 
रकखी | 

पंडितजी शतायु एवं नीरोग रहकर आप सिद्धान्तोंका बिना किसी झिझ्कके जिस प्रकार कल्पित तीर्थ- 
कर सूर्यकीतिकी प्रतिभाका विरोध किया हे--प्रचार करते रहें ऐसी श्री जिनेन्द्र चरणोंमे प्रार्थना है । 


मेरे श्रद्धा सुमन 
७पं० प्रकाश हितंषी, दिल्ली 

आजसे ५८ यथा ६० वर्ष पृवं जब मे बीना इटावा (सागर) की नाभिनन्दन दि० जैन पाठझालामे 
पढता था। उस समय पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री बहुकि प्रधानाध्यापक थे । तबसे मैं पडितजीकों निकटसे 
जानता हूँ । उस समय आप जैन समाजमे समाजधुधारक एवं रूढ़ियोंके विरोधमे आवाज उठानेवाले प्रमुख 
विद्वान्‌ माने जाते थे। जो कि इसका श्रेय अन्य लोगोंकों मिला तथा राष्ट्रीय क्षेत्रम बहाँके प्रमुख कार्य- 
कर्ताओंमे गण्य थे । 

छात्रांसि अपनी सन्‍्तानकी तरह प्यार करते थे। सभी त्यौहारोंपर घर जैसा मिष्ठान्न-भोजन छात्रोंको 
कराना, उनकी हर तरहकी चिन्ता करना, उनकी सुविधाका ध्यान आपकी अपनी विद्योषता थी। जितने आप 
व्यवस्था प्रिय थे, उतने ही पढ़ाईमे बड़े सकत थे । पढ़ाईमे कमजोरी दिखानेके कारण मुझे भी १-२ मुर्गा बनना 
पड़ा था । उस समयके छात्र भी अपने गुरुका हादिक सत्कार करते थे । 

उनके अगाध पाण्डिस्यका परिचय तो धवल, जयधवल आदि करणानुयोगके महान्‌ जटिल ग्रन्थोंके 
सम्पादनमे एवं खानिया चर्चाके समय प्राप्त हुआ है । अपने जितने बड़े विद्वान्‌ हैं, उतने ही सरल हैं । असहाय 
लोगोंको हर प्रकारका सहयोग देनेके आपकी स्वभावमे जन्मजात संस्कार है । 

सिद्धान्तके रक्षणके लिए आपको कई संस्थाओसे सम्बन्ध तोड़ देना पड़ा है। सोनागढ़मे भी जब व्यक्ति 
पुजाका महत्त्व बढ़ा तो आपने स्पष्ट कह दिया कि मैं सब प्रकारसे आपके इस गुरुडमवादसे सम्बन्ध विच्छेद 
करता हूँ । आपने लौकिक तुच्छ स्वार्थके लिए सिद्धान्तकी बलि कभी नहो चढ़ने दी । | 


मेरी मंगलकामना है कि आदरणीय शास्त्रीजी इसी प्रकार धरम और समाजकी सेवा करते रहें । 


३२ : सिद्धास्ताचाय पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्रन्थ 
विविध विदोषताओंके घनो 


# पं० अमृतलाल जैन, शास्त्री, लाडनू 


व्याप्त. सत्र भूमो शशधरधवल:ः: शम्भहाप्षापहासी 

कीतिस्तोमो यदीयो जनयति नितरां क्षीरपाथोधिशड्भूम । 

यस्मित्‌ सम्मग्नकाया अमरपतिगजो दिग्गजाइचन्द्रतारा 

जाताः सर्वाज़्शुश्रा: स जय॑ति सतत फूलचन्द्रो बुघेन्द्र: ॥। 

“>अमृतलछालः 
श्रद्धेय पण्डित फूलचन्द्र जी मिद्धान्ताचायं, वाराणसीके द्वारा सम्पादित, अनूदित तथा स्वतन्त्र रूपसे 

लिखित शताधिक ग्रन्थों, उनके विशेषार्थों और विस्तृत प्रस्तावनाओंके अध्ययनसे यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि 
उनका समस्त विषयोंपर सम्मान अधिकार है । किन्तु उनके जीवनका बहुभाग आगम-साहित्यके सम्पादन एवं 
हिन्दी रूपान्तरणमें बीता है। जिस आगमिक कार्यकों अनेक विद्वान्‌ मिलकर भी पूरा नहीं कर सकते थे, उसे 
अकेले आपने सम्पन्न किया हैं। फलत: विद्वत्संसारमे आप आगमज्ञके रूपमे प्रसिद्ध है और इसी रूपमें आपने 
अमर कीर्ति प्राप्त की हैं। इस श्रुत-साधनाकी लम्बी अवधिमे मैं सन्‌ १९४४ से १९७९ तक आपके निकट 
सम्पकेम रहा हूँ । 


जहाँ तक मुझे स्मरण हूँ, सन्‌ १९४४ में कटनीमे विद्वत्परिषद्‌का प्रथम अधिवेशन हुआ था । उसमे 
धताधिक जैन विद्वान्‌ उपस्थित हुए थे, जिनमे न्यायालडूग्र पण्डित वंशीघरजी इन्दौर और प्रसिद्ध कहानीकार 
जैनेन्द्र कुमारजी दिल्‍ली प्रमुख थे ।'अधिवशनके प्रारम्भमे ही इन दोनो प्रमुख विद्वानोने विद्वत्परिषद्की स्थापना- 
को लेकर आक्षेपोकी झड़ी लगाकर वि० प० की निरर्थकता बतलाई । इसे सुनकर सभी विद्वान्‌ मौन रहे, 
सिद्धान्ताचार्यजी अकेले पड़ गये, पर निर्भीक रहे । आप बोलनेके लिए खड हुए तो प्रस्तुत दोनो बिद्वान्‌ परिहयास 
करने लगे, पर आपने एक घण्टेके भाषणमे सभी आक्षपोका खण्डत किया । फछततः दोनों विद्वानांको निरुत्तर 
होना पड़ा । 


बहुत पुरानी बात हैं। पण्डितजीका परिवार बीना गया हुआ था । पण्डितजी अकेले ही बाराणसीमे थे । 
मैंने पण्डितजीसे भोजनके लिए निवेदल किया । आप प्रतिदिन जिस समय मेरे धर आकर भोजन प्रारम्भ करते, 
संयोगवरश एक वृद्धा आ जाती । पण्डितजी तत्काल अपनी थाली उसे दे देते । तुरच्त दुसरी थाली पंडिलजीको 
दी जाती, पर वे उसे कभी स्वीकार नही करते, भूखे ही उठ जाते--प्रतिददिन ऊनोदर तप तपते । इस अवसर 
पर आप कहते --अधिक भोजन करना पाप हे -- योडविक भुझक्ते स पाप॑ भुडक्ते' । थोड़ा-बहुत सामान देकर 
सैंते बृद्धासे कहा--आप पण्डितजोके भोजनके समय न आया करें । पर वह कब माननेबाली थी । कहती थी-- 
कि इतने ज्ञानीका जूठा खानेसे इस जन्ममे नही, तो अगले जन्ममे उसे भी विशिष्ट ज्ञान प्राप्त होगा | पण्डितजी 
सरीखी करुणा शायद ही कहो देखनेको मिले । 


इस प्रकार समयज्ञता, तल्‍लीनता, श्रुत-सवा, उदारता, निर्भीकवक्‍्तृता, और अप्रतिम समाधावृता+-- 
आदि विविध विशेषताओंकों देखकर मैं पूज्य पण्डितजीके प्रति श्रद्धावनत हूँ और उन्हें हादिक श्रद्धाउजलि सम- 
पित करला हूँ । 


प्रथम खण्ह : २३ 


जेनागम उपासक 
# श्री बाबूभाई चुन्नीलाल मेहता, जयपुर 

सत्यतः, विदवयं पं० श्री फूलचद्रजी सिद्धान्तशास्त्रीकी धर्म क्षेत्रमें साहित्यिक सेवा अपब॑ है। 
उनका बहुत बड़ा योगदान है। पंडितजीने खानिया तत्त्ववचकि समय अकेले, समाजको गौण करके मात्र 
आगम और धर्मकी सुरक्षाकी खातिर चर्चा करके जैनधमंके धर्मस्तंभगों गाढ़ा किया पक्का लिया। दृढ़ 
करके सुरक्षित रता । खानिया चर्चामे पंडितजीका साहस धैयं, क्षयोपश्म, तक, सूक्ष्म सूझ्ष-बुझ्न, पैनी दृष्टि, 
दूरदशिता और आगमकी उपासना देव, गुरु, ध्ंका अत्यन्त भक्तिका परिचय देकर जैन जगतमें स्वर्णाक्षरोमें 
नाम अंकित रहेगा । पंडितजी हमारे समाजके गौरव हैं। धवलादि शास्त्रोके सिद्धान्त शास्त्रोंके अच्छे ज्ञाता 
ओऔर अध्यात्म प्रवक्‍ता भी रहे हैं। देव भक्ति विभकति और समाज उत्कर्षका कार्यमे भी आपका बड़ा-बडा 
योगदान रहा है। सिद्धान्त ग्रनल्थोंका सम्पादन और अनुवाद करके धर्म प्रेमी समाजपर बहुत अनुग्रह किया है । 
और अस्वस्थ होते हुए भी आज दिन तक भी स्वत. साहित्य लेखके मंगल कार्यमें अविरत लगे हुए है । उनका 
सम्मान जितना किया जाय उतना कम ह। पंडितजीकी मंगऊूमय श्रुवकारण परमात्माका आभ्रय करके 
शास्त्र निवेदन और भक्तिका फल भिन्न वस्तुभुत ज्ञानभय परमात्माका श्रद्धान, ज्ञान और अनुभवन होकर 
अतिन्द्रिय आत्मिक लाभको प्राप्त हों । यही मंगल कामना करता हूँ । 
संचारिणी ज्ञानशिखा 
७ डॉ० हरीन्द्रभूषण जैन, उज्जैन 

पूज्य पंडितजी के बहुमुखी व्यक्तित्वसे सम्बन्धित अनेक महत्त्वपूर्ण बातें हैं जिन्हें समग्ररूपसे लिख पाना 
अद्क्स है । 

२-१ १-४४ को कलकत्तामे वीर शासन महोत्सवके अवसरपर दि० जैन विद्वत्परिषद्की स्थापना हुई 
थी । आदरणीय पं० फूलचन्द्रजीके मंगलाचरणसे कार्य प्रारम्भ हुआ। तत्कालीन प्रबन्धकारिणीके पदा- 
धिकारियोंमें आप संयुक्त मंत्री थे। १५५५ के द्रोणगिरि अधिवेशनकी अध्यक्षता पं० फूलचन्द्रजीने की थी । 
इस सम्मेलनकी महत्त्वपृ्ण विशेषता थी--एक बुहद्‌ जैन शिक्षा सम्मेलनकीं आयोजना, जो सागरमे माननीय 


पं० बंशीघरजी न्‍्यायालंकार, इन्दौरकी अध्यक्षतामे सम्पन्न हुआ जिसमें जेन धर्मके नवीन पाठ्यक्रम का निर्माण 
किया गया था । 


आदरणीय १० फूलचन्द्रजी मूतिमानू, चलते-फिरते जैन सिद्धान्त हैं। उन्होंने अपने जीवनका बहुभाग, 
दि० जैन मूलागम-षट्खण्डागमकी धवला, जयघवला, महाथवठा टीकाओंके अध्ययन, मनन, विवेचन, शोध 
एवं हिन्दी अनुवाद कार्यमें व्यतीत किया है । आज भी वे, अप्राप्य उन्ही ग्रन्थोंकी द्वितीयावृत्ति हेतु इनके संशोधन 
कार्यमें व्यस्त हैं । 

मुझ जैसे अनेक नई पीढ़ी एवं नई पद्ध तिके जैनविद्वानोंके लिए वे कल्पव॒क्ष साबित हुए हैं । ऐसे विद्वानों- 
को सदा अध्ययन, शोध एवं साहित्य निर्माणकी प्रेरणा देना और उनके मार्गमे आनेबाली बाधाओंको दूर करना 
पंडित जीका स्वभाव रहा है । 

पंडित जीकी अपनी एक महत्वपूर्ण विशेषता है, और वह है बुन्देलखण्डके प्रति अतिशय अनुराग । इस 
अनुरागसे प्रेरित होकर उन्होंने वाराणसीमें अध्ययनाथं आनेवाले बुन्देलखण्ड प्रान्तके छात्रोंको सहायताके लिए 
क्या कुछ नहीं किया, इस बातकों सभी विद्वान्‌ एवं छात्र अच्छी तरह जानते हैं । 

हम ऐसी संजारिणी ज्ञानशिखाके प्रति अपनी श्रद्धा-मक्ति समर्पित करते हुए भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवसे 
प्रार्थना करते हैं कि पंडित जी चिरायु होकर जैन साहित्य, समाज एवं राष्ट्रकी सेवा करते रहें । 


२४ : सिद्धान्ताचाय पं० फूछचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-स्रन्थ 


सरस्वतीके बरद पुत्र 
७ डॉ० हुकमचंद भारिल्ल, जयपुर 

घवलादि महाग्रन्थोंके यदस्वी संपादक, करणानुयोगके प्रकाण्ड पण्डित, सिद्धान्ताचार्य पदवीसे विभूषित 
उन मिने-चुने विद्वानोमेंसे हैं, जिन्होंने टूट जानेकी कीमतपर भी कभी झुकना नहीं जाना । संघर्षोके बीच बीता 
उनका जीवन एक खुली पुस्तकके समान है, जिसके प्रत्येक पृष्ठपर उनके संघर्षशील अडिग व्यक्तित्वकी अमिट 
छाप है । 

रणभेरी बजनेपर स्वाभिमानी राजपूतका शान्त बैठे रहना जिसप्रकार संभव नहीं रहता, उसीप्रकार 
अवसर आनेपर किसी भी चुनौतीको अस्वीकार करना--छात्रतेजके धनी पंडित फूलचंदजीकों कभी संभव नहीं 
रहा । कठिनसे कठिन चुनौतीको सहज स्वीकार कर लेना, उनकी स्वभावगत विशेषता रही है । चुनौतियोंसे 
जूधनेकी अद्भुत क्षमता भी उनमें है। 

* खानिया तत्त्वचर्चा ' उनकी इसी स्वभावगत विशेषताका सुपरिणाम है, जो अपने आपमे एक अद्भुत 
ऐतिहासिक वस्तु बन गई है। पृज्य गुरुदेव श्रीकानजी स्वामीकी आध्यात्मिक क्रान्तिके घबल इतिहासमे पंडितजी- 
की 'खानिया तत्त्वचर्चा' एवं “जैन तत्त्व-मीमासा'' एक कीति स्तंभके रूपमें सदा ही स्मरणकी जाती रहेंगी । 

मोटी खादीकी धोती, कुर्ता और टोपीमे लिपटा साधारण-सा दिखनेवाला उनका असाधारण व्यक्तित्व 
प्रथम दर्शनमें भले ही साधारण लगे, पर निकट सम्पर्क होनेके साथ-साथ उनके न्यक्तित्वकी दृढ़ता और दृढ़ 
संकल्पका परिचय सहज ही होने लगता है । 

सिद्धान्त शास्त्रोंके गहन अध्येताका अभिनन्दन वास्तवमे एक प्रकारसे सिद्धान्त शास्त्रोका ही अभिननन्‍्दन 
है । यद्यपि सरस्वती के आराधकों, उपासकों, लाड़ ले सपृत्तोंको इन लौकिक अभिनन्दनोंकी आकाक्षा नही होती, 
होनी भी नहीं चाहिए; तथापि सरस्वती माताकी प्रतिदिन वंदना करनेवाली जिनवाणी भक्त धर्मंप्रेमी समाजको 
भी अपनी भावनाओंको व्यक्त करनेके अधिकारसे वंचित नही किया जा सकता है । 

पंडितजी उस बरिष्ठतम पीढ़ीके प्रतिनिधियोंमेसे एक है जो प्रायः निश्शेष हूं। चुकी हे या निरशेष होती 
जा रही है। सिद्धान्तज्ञानके रूपमे आज उनके पास जो भी अनुपम निधि उपलब्ध हें; हमारा कतंव्य हैं कि 
हम उसका अधिकतम लाभ ले । कोई ऐसा बृहत्‌ उपक्रम किया जाना चाहिए, जिससे उनके ज्ञानकों आगामी 
पीढ़ीके लिए सुरक्षित किया जा सके । 

पंडित फूलचंद्रजी सिद्धान्ताचायंका सिद्धान्तज्ञानमय जीवन अध्यात्ममय हो, आनन्दमय हो जावे--इस 
संगलू कामनाके साथ उन्हें प्रणाम करता हूँ । 
आगमज्ञ लोहपुरुष : पण्डितजी 
# श्री नेमिचन्द पाटनी, आगरा 

सितम्बर. सन्‌ १९६३ में ब्र० श्री लाड़ मलजी तथा ब्र० सेठ हीरालालजी पाटनी द्वारा खानिया (जयपुर) 
में आचार महाराज श्री शिवसागरजीकी उपस्थितिमें एक तत्वचर्चाका आह्वान किया गया था, जिसका उद्देश्य 
पु० कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित अपेक्षाओंको आगमके विपरीत ठहराना था। अतः उन्होंने दोनों पक्षके 
विद्वानोंको आमन्त्रित किया । उसका एक आमसन्त्रण-पत्र मुझे भी प्राप्त हुआ था । निमन्त्रण प्राप्त होनेपर मैंने 
सोनग से सम्पक किया, तो वहाँसे श्रीयुत्‌ रामजी भाई द्वारा निर्णय मिला कि तत्त्वका निर्णय तो स्वकल्याणा्थ 
किया जाता है; क्योंकि आगमकी अनेक अपेक्षायें है, उनका हार-जीतकी मुख्यता छेकर निर्णय नहीं हो सकता । 
अत: अपनेको बाद विवादमे पड़ना श्रेयस्कर नहीं है । सोनगढ़ द्वारा यह निर्णय प्राप्त होनेपर मैं तो निर्श्चित हो 

“गया था । 


प्रभम छण्ड : २५ 


उस समय मेरा स्थायी निवास जयपुर ही था। अतः आयोजित चर्चा प्रारम्भ होनेके नियत दिवसपर 
प्रातःकाल ही मुझे यकायक स्व० पं० चैनसुखदासजीका देलीफोन प्राप्त हुआ कि पं० फूलचन्दजी बनारससे 
चर्चामें भाग लेने आ गये हैं। आपको बुलाया है । मुझे आइचर्य हुआ और पहुँचकर मैंने पण्डितजी साहबकों 
सोनगढ़का निर्णय भी सुनाया, तो पण्डितजीने कहा--भाई, आगम हमारे साथ है, जो भी हमको ज्ञान है, 
उसकों प्रस्तुत करनेमे क्या डर है? उसपर भी यदि हमारी कोई भूल होगी, तो हमें स्वीकार करनेमें क्या सकोच 
है ? और हम तो अब वाराणसीसे आ गये है सो अब वापिस तो जावेंगे नहीं । आप हमारे साथ रहना चाहें 
तो ठीक, अन्यथा हम अकेले ही जावेंगे । उनक इस निर्णयके आगे मुझे भी नतमस्तक होना पडा । पण्डितजीने 
यह भी कहा कि चर्चामे जानेके पूर्व पं० श्री टोडरमलूजी साहबकी साधनास्थली--जहाँ बैठकर टोडरमलजीने 
आगमका अध्ययन किया था, वहाँकी ममिको नमन करके चर्चामे चलेंगे । फलतः हम दोनों तेरापंथी मन्दिर 
(जहाँ वे शास्त्र-प्रवचन करते थे) गये । दर्शनादि करके हम दोनो ही अपनी कार द्वारा नियत समयपर नियत॑- 
स्थान खानियाकी नशिया पर चर्चाके लिए पहुँच गये | हमारे वहाँ पहुँचते ही सब आश्चयंमे पड गये, क्योंकि 
उनको यह अनुमान नहीं था । 


फलत' उपस्थित विद्वान्‌ जिनमें स्व० पं० श्री मक्खनछालजी शास्त्री मुरैना मुख्य थे, आचार महाराजके 
सामने एकत्रित हुए और चर्चा प्रारम्भ होनेके पुर्व तत्मम्बन्धी नियम-उर्पनियम बनाये गये। इस बीच ही 
आयोजनकर्ताओने सारे भारतके चोटीके विद्वानोंकों तार देकर एकत्रित किया । इस प्रकार खानिया चर्चा 
प्रारम्भ हो गयी । 


नियम-उपनियम बनाते समय पडितजी की दढ़ता एवं गहरी सूझबूझका मुझे प्रत्यक्ष परिचय हुआ । 
अपर पक्षकी ओरसे सवप्रथम प्रस्तुत किया गया कि निर्णायक कौन होगा ? उनका उद्देश्य किसी प्रकार किसी 
को भी निर्णायक ठहराकर अन्तमे सोनगढ़की मान्यताओंको आग्रम विरुद्ध घोषित करना था । अतः पण्डितजी- 
ने सवंश्रथम यह निणय कराया कि चर्चा लिखित होगी ओर दोनों हो पक्षोकी चर्चाको दोनो मिलकर प्रकाशित 
करवायेंगे, अत. निर्णायककी आवध्यकता नही रहती । निर्णायक तो पाठक ही रहेगा; इस चर्चाका निर्णायक 
कोई नही होगा। फिर भी एक अध्यक्ष नियुक्त कराने पर जोर दिया गया, ताकि वे विवादस्थ मुद्दा उपस्थित 
होने पर अपना निर्णय दे सके। लेकिन पण्डितजीने अपने बलिष्ठ तर्को द्वारा स्वीकृत करा लिया कि इस चर्चा- 
में मात्र लिखित उत्तर-पत्रोंका आदान-प्रदान ही होता हे । अतः अध्यक्षके स्थान पर मात्र मध्यस्थकों हो रखा 
जावे और मध्यस्थके लिये नाम उपस्थित होनेपर भो मात्र प्रोढ विद्वान ही मध्यस्थ होना चाहिए । इस स्वीकृतिके 
द्वारा स्व॒० पं० श्री बंशीधरजी शास्त्री इन्दौर निवासीको मध्यस्थ नियुक्त किग्रा गया । 


इसके बाद दूसरा विवादग्रस्त मुहा उपस्थित किया गया कि चर्चाम मात्र संस्कृत[प्राकृतमं ग्रन्थोंके प्रमाण 
ही उपस्थित किये जा सकेंगे । इसमे भी अपर पक्ष चतुराईसे अध्रमाणिक सस्क्ृत पग्रन्थोंकों मान्य कराते हुए, 
मोश्षमार्ग प्रकाशक आदि प्रामाणिक हिन्दी साहित्यको अमान्श घोषित कराना चाहता था । उसका भी पण्डितजी 
ने बड़ी दृढ़ताके साथ निषेध करते हुए अपर पक्षके द्वारा ही यह स्वीकृत करा लिया कि वर्षोक पहलेके सभी 
ग्रंथ चाहे वे हिन्दीके भो क्‍यों न हों प्रमाणिक माने जाब तथा प्रमाण€ूपमे चर्चामें प्रस्तुत किये जा सकेंगे । 


इस प्रकार चर्चाकी विधि तय हुई कि शंका उपस्थित करने बाला पक्ष जो भी शका उपस्थित करेगा, 
उस शंका पर उत्तर-प्रत्युत्तरके रूपमें तोन दोर ही चलाये जा सकेंगे, उससे आगे उत्तर-प्रत्यत्तर नहीं चलेंगे 
तथा दानों ही पक्ष लिखित रूपमें अपतो-अपनो शंका दूसरे पक्षके सामने प्रस्तुत कर सकेंगे । 

४ 


२६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्दर शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्न्य 


इसके अतिरिक्त भी अनेक छोटे-मोटे मुद्दे तम करा लिये गये, ताकि चर्चा विवादका रूप नहीं ले सरके। 
उसमें भी मुख्य मुहा था कि नियत समय पर दोनों पक्ष अपने-अपने लिखित पन्नोंको सबके समक्ष मात्र पढ़कर 
ही सुना सकेंगे । कोई भी उस सम्बन्धमें कोई स्पष्टीकरण अथवा टीका-टिप्पणी नहीं कर सकेगा । अर्थात्‌ जो 
कोई भी उपस्थित रहे वे मात्र सुन सकेंगे कोई कुछ भी बोल नहीं सकेगा तथा उन लिखित पत्रों पर दोनों पक्षों 
द्वारा नियत किये गये प्रतिनिधि गण ही हस्ताक्षर करेंगे तथा उनमेंसे ही कोई चाहे तो उत्तर पन्नोंका पठन कर 
सकेगा, अस्य कोई भी विद्वान उस समय किसी प्रकारका हस्तक्षेप नहीं कर सकेगा । 


इस प्रकार अनेक नियम-उपनियम बननेके परदचात्‌ चर्चा प्रारम्भ करनेके लिए श्री पं० मक्खन 
झूालजीने शंका प्रस्तुत करनेका आग्रह किया | पण्डितजी साहबने तत्काल स्वीकृति दे दी | इस प्रकार चर्चा 
प्रारम्भ हो गई | तब पं० मक्खन लालजीने पण्डितजीसे शंका उपस्थित करनेके लिए कहा । पण्डितजीने छूटते 
ही उत्तर दिया हमको तो कोई छांका है नहीं, आपको ही हमारा कथन आगमानुकूल नही लगता है, अतः 
आपको ही शंका है। आप उपस्थित करें | बुद्धिके अट्सार जो भी सम्भव होगा, निवारण करनेका प्रयत्न करेंगे, 
आदि-आदि । 


इस सारे प्रसंगमें कई बार ऐसी स्थितियाँ उपस्थित हुईं कि चर्चा प्रारम्भ ही नहीं हो पावेगी । ऐसे 
समयमें देखा कि पण्डितजी लोह पुरुषकी तरह अपने पक्षपर ड॒टे रहे और पण्डितजीके बलिष्ट तकों द्वारा अपर 
पक्षको आपकी बास स्वीकार करनेके लिए ब्राष्य होना पड़ा । 


पण्डितजीकी लम्बी सूझ-बूझका तो मुझे तब परिचय हुआ, जब निर्णीत नियभो-उपनियमोंके 
कार्यान्‍्वयनक समय उनकी उपयोगिताका मूल्यांकन हुआ । विस्तारसे उन सारी बाताका ब्यौरा देना तो 
सम्भव नहों है, लेकिन पण्डितजीका व्यक्तित्व सर्वाड्भरीण और अनोखा है, इसका प्रत्यक्ष अनुभव हुआ । 
श्री पण्डितजीक अदम्य साहुसकी तो जितनी भी प्रशंसा की जावे, कम ही है । चर्चाम पण्डितजीक सहयोगी 
हस्ताक्षर करने वालोंमें तो पहले दिन में अकेला एक ही था। दुसरे शब्दोंमे कहा जावे ता अपर पक्षकी ओर 
तो सम्पूर्ण भारतवर्षक उच्चतम कोटिके अनेक विद्वान थे। परन्तु पण्डितजीके साथ तो एक भी विद्वान्‌ नही 
था । थे अकेले ही थे । 

लिखित चर्चामें नियम रखा गया था कि प्रथम दिन जो प्रशन उपस्थित किये जावे अर्थात्‌ शंका भ्रति- 
शंका उत्तर-प्रत्यत्त आदि लिखित रूपमे प्रस्तुत कर सबको थ्ुनानेका समय दोपहर १ बजे (खानिया जो कि 
जयपुरसे ४ किलोमी० दूर है वहाँ पहुँचकर आचार्य महाराजके सन्मुख बांचकर आदान-प्रदान करनेका) नियत 
था। उसकी एक प्रति अपर पक्षकों एक प्रति मध्यस्थक्ों तथा एक प्रति अपनेस् बयंके पास रखनेका निश्चय किया 
गया था । इस प्रकार सुवाच्य अक्षरोंमें ३-३ प्रति देना होता था । अपर पक्षकी ओरसे जो भी शंकायें उपस्थित 
की गई थीं वे इतनी थी कि उनका दूसरे दिन एक बजे तक सुवाच्य सक्षरोंमे लिखकर ३-३ प्रति देना मुझे असम्भव 
ही ऊूग रहा था । अतः मैंने पण्डितजी साहबसे कहा कि यह सब साय॑ «८ बजेसे कल एक बजे तक कैसे सम्भव 
होगा ? आपको आगम-प्रमाण इकट्ठे करके उत्तर लिखने पड़ेंगे! अकेले व्यक्तिसे यह क॑ंसे सम्भव होगा ? 
लेकिन मुझे वे शब्द अभीतक याद हैं। पंडितजीने कहा कि “हिम्मत हारने वालोसे काम मेरे साथ नही चलेगा । 
मैं अकेला ही सारा कार्य कर लूगा, आप भी हट जायें ।' पण्डितजीके ये शब्द सुनकर मुझमें अतीब उत्साह 
पैदा हुआ और हम सब उनकी सहायताको जुट गये । दुसरे दिन पण्डितजीके साथ सहयोग करनेके लिये भारत 
भरके चोटीके विद्वानोंमेसे माह एक ही ऐसे विद्वान निकले जिन्होंने अतीव साहुस व उत्साह पुबबंक पण्डितजी 


प्रथम खण्ड : २७ 


साहबका सहयोग करनेको अपने आपको प्रस्तुत किया । थे हैं--श्रीमान्‌ पण्छित जगन्मोहनलालजीशास्त्री, 
कटनी | इस प्रकार पण्डितजीके साथ हस्ताक्षर करने वालोंमें हम दो व्यक्ति एवं आपकी सहायताके लिये सोन- 
गहसे भेजे हुए २ बिद्वान्‌ बर० श्ली चन्दुसाई तथा पं० चिमतभाई सोदी थे। तथा सुवाच्य अक्षरोंमें लिखनेका 
कार्य मेरे बहनोई स्व० लादूलालजी पहाडियाने किया था । 

रहनेके लिये सबकी व्यवस्था मेरे ही निवास स्थानपर थी तथा खानिया जाने आनेकी व्यवस्था मेरी 


स्थयं की कार द्वारा होती थी | इस प्रकार हमने आपके अदसभ्य साहसको इस चर्चार्क समय अत्यन्त नजदीकसे 
परखा है । 
उनके परिश्रपकी क्षमता तो अद्भुत तथा उनका क्षयोपक्षम ज्ञान, आगमका अध्ययन, स्मरणशक्तिकी 


अगराधता तथा उसको उपस्थित करनेकी क्षमता आदि अनेक ऐसी विशेषताओंका चर्चाके समय परिचय हुआ 
जिनका वर्णन करनेसे तो यह लेख हो एक पुस्तक बन जायेगा । 

मुझे यह कहनेमे तनिक भी संकोच नहीं है कि निःस्वां भावसे, बिना किसी प्रकारकी किडिचित्‌ भो 
अपेक्षाक, बिना कोई आथक प्रयोजनके; मात्र एंक आयमके पक्षकों लेकर इतना श्रम करनेवाला व्यक्तित मुझे 
तो अभी तक अन्य कोई देखनेकों नहीं मिला । फिर, आगमका इतना सूक्ष्म अध्ययन करके उसे हृदयंगम करने- 
वाले ऐसे व्यक्तिस मेरा अभीतक परिचय नहीं हुआ । पंण्डितजीकी स्मरण शक्ति इतनी प्रथल है कि ते दंकाओंके 
उत्तर लिखते समय यह बता देते थे कि अमुक शास्त्रकी अमुक गाथामे इसका स्पष्टीकरण मिलेगा और बहुघा 
वह वहाँ ही मिल जाता था ! 

पंडितजी साहबके प्रति मैं अपनी श्रद्धाजलि अपित करता हुआ उनके दीध॑ एवं यशस्वी जीवनकी 
कामना करता हूँ । 
प्रामाणिक व्यक्तित्व 
७ कृषिपण्डित श्रीमंत सेठ ऋषभकुमार, खुरई 

श्रद्धासवस्व॒ प॑० फूलचन्द्रजी सिद्धांतशास्त्री हमारे पड़ोस बीतनाकी ही गौरबमयी प्रतिभा हैं। इनके 
प्रामाणिक व्यक्तित्व, समालोचक वक्‍तृत्व और अनुभवपूर्ण परामशंसे स्थानीय जैन समाजने सदैव ही जागरण- 
लाभ पाया हैं । इनकी सामाजिक क्रान्ति और गांधीवादी वित्रारघाराका अनुसरण हमने पग-पगपर किया है । 
अनुभवकी प्रयोगशालामे पके हुए इनके दाशंनिक निणय हमें शतप्रतिशत मान्य हैं । सुलझी हुई दृष्टि और 
सिद्धान्त ज्ञानके हम नितान्त पछघर हैं । 

सामाजिक-संगठनोंकी एकताके लिये तो मानो आपका अक्षतार ही हुआ है। पारस्परिक-वैमनस्य- 
वेषम्य मिटानेके लिये प्रतिकूछताओंसे भी आपने लोहा लिया है। विविध संस्थाओंकी समस्याओंके सफल समा- 
धान आपके ही आश्वित है । 

रूगभग १५ वर्ष पूर्व यहां स्थानीय दि० जैन समाजमें जो एक गहरी दरार पड़ गई थी उसको पाठमेमें 
जी-तोड़ परिश्रम करके आपने सफलता प्राप्त की थी । 

व्याध्यानवाचस्पति स्व० पं० देवकीनंदनजीके बाद दो सर्वमान्य बिद्वान्‌ ऐसे हैं जिन्होंने विधटनके 
गर्तमें गिरती हुई समाजका सदैव उद्धार किया है । प्रवुद्ध युगल-पं० फूछचन्द्रजी शास्त्री तथा पंडित जगन्मोहन- 
लालजी घास्त्री इन दो अनुभव वृद्ध वृषभों द्वारा समाज संगठनका रथ इस उच्च समभूमि पर चल रहा हैं। उस- 
पर धामिक चेतनाकी पताका फहर-फहर कर प्रतिक्षण हमें दिशा ज्ञान दे रही है । 


अकिहे कुल शताके कोटि-कोटि स्व॒रों द्वारा हम आपका हादिक अभिनन्‍्दम करते हुए दीर्घायुष्य की भावना 
भाते हैं । 


२८ : सिंद्वान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रस्थ 


पृज्य गुरुषयं ! तुम्हें प्रणाम 
# श्री जवाहरलाल-मोती लाल, भीण्डर 

मैंने अपनी २० वर्षकी आयु ही जैन सिद्धान्त भ्रन्थोंका अध्ययन कर लि । था, किन्तु अनेक शंकायें 
थो जिन्हें में नोट करता जाता था । इनके समाधानके लिए मैंने अनेक जैन विद्वानंसि सम्पर्क किया और 
बहुतोंका समाधान भी मिला, किन्तु जबसे मैंने धवलादि करणानुयोगके सर्वोपरि ज्ञाता पं० फूर्चन्द्रजी सिद्धान्ता- 
चायंसे सम्पकं कर जिस प्रामाणिकतारे समाधान पाया तबसे अपने मानसमे “विद्यागुरु' के रूपमे आपको 
स्थापिस क्रिया । बीसो विस्तृत प्र मेरे पास उत्तके है जिन्हें यदि प्रकाशित किया जाय तो सिद्धान्त ग्रन्थ विषयक 
शंकाओंके समाधातकी एक अच्छी पुस्तक बन सकती हैँ । वुद्धावस्थाम भी वे मेरी शकाओका प्रामाणिक और 
स्नेहपूर्वक समाधान करते चले आ रहे है । 

एक पत्रमे आपने लिखा कि --अब ८० बर्षकी मेरी उम्र हो गई हैँ अतः अब स्थिति एसी है कि कभी 
कुछ पढ़ने-लिखनेमे उपयोग लगता हैँ, कभी नही लगता । फ़िर भी शक्ति बटारकर कुछ न कुछ करता रहता 
हूँ ॥ आप सबका स्नेह मिला हुआ है; यही मेरा सम्बल है। आगमके निर्णयकी कसौटी यह है कि उत्तरकालकी 
रचनाकी प्रमाणता पूवंकालीन रचनाके आधारपर होती है । पूर्वापरकी प्रमाणताके आधारपर विषयके निर्णय तक 
पहुँचा जाता हैं । 

एक बार मैंने बाराणसी जाकर पन्द्रह दिनके करीब पृज्य पंडित जीका सानिध्य प्राप्त किया और साक्षात्‌ 
शंकाओंके समाधानकी प्राप्तिका आनद लिया । जब मै वाराणसोसे वापस भीण्डर आने लगा तो उन्होंने कहा- 
आप स्वाध्यायगील हैं | सदा इसीमे मन लगाये रहे। पर इतना ध्यान रखे कि चारों अनुयोगोंमे आदेय तो 
आत्मा ही हैं | अध्ययन चाहे किसी अनुयोगका हो पर निर्णय छेते समय आगमिक आधार अवध्य ढूंढ लें । 

इस तरह लिखनेक्रो अनेक बाते हैं । यह प्रसन्‍नता हैं कि आपका अभिनन्दन किया जा रहा हैं । में 
आपके पूर्ण स्वस्थ चिरज्जीवनकी कामना करता हूँ । 
जेन वाइमयके प्रामाणिक विद्वान्‌ 
७ श्री इस्द्रजीत जैन एडवोकेट, कानपुर 

पंडित फूलचन्द्रजी जैन वाडगमयके आधिकारिक एव प्रामाणिक मनीषि एव विद्वान्‌ हैं। आपकी प्रखर 
लेखनी एवं कुशाग्र बुद्धिमत्ताने जैन सिद्धान्तके गूढ़तम रहस्योकों उजागर किया हैं । 

मुझे आदरणीय पंडितजीके सम्पर्कम आये हुए बहुत समय हो गया है! मैने उनसे जैनदर्शन सिद्धान्तों- 
की खूब 82803: है। परम पवित्र पर्यूषण पर्व॑पर थे कानपुर कई बार पधारे ओर अत्यन्त निकटतर एबं गहराईसे 
वे नाना विषयोंपर प्रवचन करत थे । उनकी मिद्धान्तोकी समझानेकी शैली भी विलक्षण एवं स्पष्ट रहती है । 


यदि इस पंचम कालमे तीर्थंकर भगवान्‌ होत तो श्रद्धेय पाडत फूलचन्द्रजी अवश्य ही गणघर होते । 
जेन सिद्धांतके महान्‌ संरक्षक 
७ श्रोमिश्रीलाल पाटनी, लश्कर 

आपके हृदयमे सिद्धांती घामिक मामिक चर्चाका भडार समुद्र सार्निद अथाह भरा हुआ हैँ । आपसे 


मिलनेपर अधिकतर धामिक तत्त्व चर्चा आत्म कल्याण निज स्वभावकी पहचान सिद्धातपर ही होती है पारिवारिक 
चर्चामें आप अपना समय नष्ट नही करते है । 


आप त्यागी मुनि गणोको भी निग्रैथ अवस्थामे उचित शास्त्रानुकूल आचरणमे प्रवतंन शील रहें, शिक्षा 


निर्भोक निरमयतासे देते हैं । जिनसे उनके ज्ञान आचरणमे सुधार आबे । आप हिलोपदेशी धमंरक्षक मर्मज्- 
ज्ञानके वक्ता हैं । में आपके गुणोको देखकर दीर्घायुकी कामना करता हूँ । 


प्रथम लण्ड : २९ 


फकतज्ता-भापन 
& पं० पद्मचन्द्र शास्त्री, दिल्ली 


यदि समाज कृत न्न है तो मान्य पंडित श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीके उपकारोंको 'यावच्वन्द्र- 
विदाकरी' मानना चाहिए । अपनी पीढ़ीके सम-सामयिक सिद्धान्त महारचियोंमे पंडितजीका नाम मूर्धन्य है । 
वे अपनी निर्भीकताके लिए भी प्रसिद्ध हैं। आग्ग-पीछेका ख्याल किए बिना सिद्धांत-पोषणका लक्ष्य उनके जीवनमें 
उनसे पूरा होता रहा है । वे सिद्धान्तमे अपने विषयके बे-जोड विद्वान हैं--उन्हे हमारे नमन । 

एक बार जब मेरी नौकरी छूट गई और मैं सब ओरसे निराश हो गया कि एक दिन अचानक सडक- 
पर पंडितजीसे भेंट हो गई | बोले--भइया, क्या हाल है ? मैंने व्यथा सुनाई तो द्रवित हो उठे और बोले-- 
तुम चिता मत करो अभी मेरे पास काम करो, आदि | मुझे याद हैं और जीवन भर याद रहेगा कि उन्होंने 
मुझे 'एडबास” आधिक सहायता दी, समाजसे मेरा परिचय कराया, मुझे काम दिलाया--मुझे संबलू मिला । मैं 
आज जो हूँ, जैसा हूँ उन्हीके आशीर्वादसे हूँ । मेरी शक्ति नही कि मैं अपनी ब परिवारकी ओरसे उनके उप- 
कार-भारसे बे-बोक्ष हो सकूँ। उनके प्रति जितनी भी कृतज्ञ ताका ज्ञापन किया जाय मेरे लिए थोड़ा ही रहेगा । 


शुभ-कामना 
७ श्री सुबोधकुमार जैन, आरा 

में पहली बार पं० फूलचन्द्रजी शास्त्रीसे लगभग २२ वर्ष पूर्व उस समय मिला था जब कि बिहारके 
गवनंर श्री अनन्तशयनम आयंगरने श्री जैन सिद्धान्त भवनकी हीरक जयन्तीकी अध्यक्षता करते हुए पं० फूलचन्द्र 
शास्त्री को अपने कर कमलोंसे सिद्धान्ताचायंकी पदवी प्रदान की थी । 

जैनागमके श्लयोघन एवं लेखनके क्षेत्र मे पंडित जी ने जो कार्य किया है, वह अवश्य स्मरणीय रहेगा तथा 
जैन सिद्धान्तके आधुनिक आधार्योमे उनका नाम बराबर स्वर्णाक्षरोंमें लिखा जाएगा। 


आज जैन समाज उनका अभिन्‍्दन कर रहा है, वह वास्तवमे उनका अभिनन्दन नहीं जैन समाजका 
अपना अभिनन्दन हैं । इस शुभ अवसरपर मैं उन्हें सादर श्रद्धाजलियाँ अपित कर रहा हूँ । 


अद्भुत व्यक्तित्वके धनो 
७ श्री सत्यन्धर कुमार सेठी, उज्जैन 


परम श्रद्धेय प्रकाण्ड सैद्धान्तिक महाबिद्वान्‌ पडित फूलचंद्रजी साहब शास्त्री जैन जगत्के माने हुए 
अदभूत व्यक्तित््वके धनी एक आदर्श विद्वान्‌ है। जिन्होंने अपने जीवन कालमे माँ सरस्वतीकी सेवा करके 
अपने आपको अमर बना दिया है। धबला, जयधवला और महाबन्ध जैसे महान्‌ ग्रन्थोंका सम्पादन करके 
उनको प्रकाद मे लानेका आपही की श्रेय है। आप एकमात्र सैद्धान्तिक बिद्वान्‌ हैं। आप प्राचीन पद्धतिके 
विद्वान्‌ हैं। लेकिन आपके बिचारोंमे उदारता है और हृदयमे विश्वालता है। 

आप संस्कृत और प्राकृत भाषाके महान्‌ विद्वान हैं फिर भी आपकी प्रवचन दौली इतनी सरल और 
सीधी है कि साधारणसे साधारण श्रोताके हृदयमे भी तत्त्वका प्रवेश हो जाता है और वह सही पकड़ कर लेता 
है | ऐसे महाविद्वान॒के चरणे'में श्रद्धा सुमन अपंण करता हुआ में अपने आपको धन्य मानता हैं । और शुभ 
कामना करता हूँ कि यह महाविद्वान्‌ चिरंजीबि बनकर माँ सरस्वतीकी सेवा करते रहे । 


० ; सिद्धान्ताचाय पं० फूलचम्द्र क्षासत्री अमिनन्दन-प्रन्थ 


सरस्यतो पुत्र 
७ श्री चन्दनमल चाँद', बंबई 

जीवनके लगभग साठ वर्ष जिस व्यक्तिने धर्म, दर्शन, साहित्य, सेवा, अध्यापन आदियें लगामे और 
अपनी वाणी एवं लेखनी द्वारा जिन-वाणीका प्रचार किया, वह व्यक्ति हैं सरस्वती पृत्र पं० फूलचन्द्रजी शास्त्री । 
बहुमुसी प्रतिमाके धनी पंडितजीने मौलिक साहित्य सृजन, सम्पादन एवं समाज सेवाके विविध क्षेत्रोंमें 
महत्वपूर्ण सेवाएँ दी हैं । कर्म सिद्धान्तके बेजोड़ विद्वालके रूपमे आप सुविख्यात हैं । उनके ज्ञान, सम्पादन 
एवं सेवाकार्योकी सुवास प्राप्त करता रहा हूँ । उनके सेवामय शतायुष्यकी शुभकामना करता हुआ मैं भी 
अभिनन्दनकी माछामें अपना एक पुष्प गुफित कर रहा हूँ । 


अद्भुत ज्ञानके धनी 
# श्री भगतराम जैन, दिल्ली 

आदरणोय पं० फूलचन्द्रजी बहुत वर्षों तक अ० भा० दिगम्बर जैन परिषद्के कार्यसमितिके सदस्य 
रहे व उन्होंने सदैव परिषद्की रीति-नीतिका समर्थन किया । अ० भा० दिगम्बर जेन परिषद्का में सन्‌ १९४५ 
से मन्त्री हूँ, जिसके कारण पज्यनीय पं० फूलचन्द्रजीसे मेरा तभीसे सम्पर्क बना हुआ है! मुझे याद है कि 
१९५० में दिल्‍्लीमे होनेवाले प्रिषद्‌का अधिवेशन जो आदरणीय साह श्रेयांसप्रसादजीकी अध्यक्षतामें बड़े 
विश्वालख्यसे हुआ था, उस समय आदरणीय पं० फुलचन्द्रजी, १० महेन्द्रकुमारजी, पं० परमेष्ठोदासजी आदिने 
अधिवेशनमे प्रस्तुत करनेके लिए कुछ महत्त्वपर्ण प्रस्ताव भेजे थे, जन्हे परिषद्की प्रबन्ध समितिने स्वीकृति 
प्रदान कर अधिवेशनमे रखनेका निर्णय लिया ! 

परमपुज्य करनजी स्वामीके व्यापक प्रचार-प्रसार एवं साहित्य प्रकाशनको देखकर जिन तत्त्योंने सदेय 
समाजका विघटन किया है, उन्होंने काजी स्वामी एवं उनके प्रकाशनके विरोधमे भी व्यापक कार्य प्रारम्भ 
किये । उस समय समाजके मध्यस्थ विद्वानोंने विचार किया कि दिगम्बर जैन समाजके जो प्रमुख विद्वान्‌ हैं, वे 
एक स्थानपर बैठकर सभो विवादग्रस्त विषयोंपर विचार बिमर्श करे । जयपुरमे बहुत अधिक बिद्वान्‌ एकत्रित 
हैए और उन्होंने उन सभी विषयोपर चर्चायें की । पं० फूलचन्द्र जीने जिस बिद्वत्ताके साथ बिरोधी विद्वानोंकी 
उठाई हुई शकाओंका समाधान किया, वह अद्भुत था । 

उसकी साहित्यिक और सामाजिक सेवायें सदैव अनुकरणीय है! अभिनन्दनके इस द्षुभ प्रसंगमें श्रद्धा- 
सुमन उनके चरणोंमे अपित करता हूँ और यह भावना रखता हूँ कि उनकी छत्र-छाया समाजपर सदैव बनी रहे। 


युगचेतनाके प्रतोक 


७ डॉ० जयकुमार जन, मुजफ्फरनगर 

पूज्य पडितजीमे युगचेतनाका स्वरूप मिलता है । वर्ण जाति और धर्म' में जनमज़ूुलकारी युगचेतना 
सबंत्र देखी जा सकती हैं। उनका जीवन एक सन्त, महापुरुष, उदारचरित तथा पुण्यात्मा मानवका जीवन है । 
बिकत्थना एवं परनिन्दाम उन्हें कथमपि रसानुभूति नहीं होती है । 

पंडितजीका व्यक्तित्व एव कृतित्व इतना महान्‌ है कि यह सम्सान उन्हें कई दशक पर्व ही मिल जाना 
चाहिये था । परन्तु मेरा विश्वास है कि संसारमे जिनका सम्मान विलूम्बसे हुआ, उन्हें चिरस्थायी कीति भिछी । 


पण्डितजी भी इसके अपवाद नहीं होगे । साहित्यसपर्याके इस पवित्र अवसर पर पज्य पण्डितजीके प्रति मेरी 
रंकबराटिका' स्वीकार करें । 
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अगाध वेदुष्यके धनी 


#& प्रो० उदयचनद्र जैन, वाराणसी 


पूज्य पंडित जीका बैदु ष्य अगाघ है । कर्म सिद्धान्तके तो आप सल्स्पर्शी विद्वान हैं । यही कारण हूँ कि 
घंवला, जयधवला और महाघवला (महावन्ध) जैसे उच्चकोटिके जैन सिद्धान्तके ग्रन्थोमें आपकी अनोखी पैठ 
है । जैनतस्वमीमांसामें लथा खानिया तत्त्वचर्चा (२ भागों) में जैनदर्शन तथा जैनसिद्धान्तके निभित्त-उपादान, 
कार्यकारण, कर्ता-कर्म, क्रमनियमित पर्याय, सम्यक्‌ नियति स्वरूप, निरचय-व्यवहार आदि विषयोंपर आपने 
जो तलस्पर्शी विवेचन किया है वह आपके द्वारा सिद्धान्त ग्रन्थोंके गहन अध्ययन, मनन और चिन्तनका ही 
फल है । 


आप स्वाभिमानी तथा स्वतन्त्र प्रकृतिके मनीषी है ! किसीके बन्धनमे रहना आपको पसन्द नहीं है । 
यही कारण है कि आपने जेन समाजकी संस्थाओंम॑ अधिक समय तक कार्य नहीं किया है। आपके जीवनका 
अधिकांश समय स्वतंत्र रूपसे साहित्यिक, सामाजिक आदि कार्य करते हुए ही व्यतीत हुआ है । सन्‌ १९४० से 
१९८३ तक वाराणसीमे स्वतन्त्र रूपसे रहते हुए ही आपने अनेक महत्त्वपूर्ण कार्य किये हैं । 


प्रातः स्मरणीय पूज्य गणेशप्रसादजी वर्णी जैन बिद्वानोंके लिए आधुनिक राजा भोज थे। वर्णीजीने 
जेनधर्म, जैनवाइमय और जैन संस्कृतिके उद्धार एवं विकासमे महत्त्वपूर्ण योगदान दिया हैं । इसलिए पं० देवकी- 
नन्‍्दनजी शास्त्री, पं० पन्‍नालालजी काव्यती्थं, १० महेन्द्रकुमारजी न्यायाचार्य और पं० फूलचन्द्रजी शास्त्री 
प्रभृति विद्वानोंने वर्णीजीके प्रति कृतज्ञताज्ञापन स्वरूप सन्‌ १९४७ में श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमाझाकी 
स्थापना की थी। दि० जैन विद्वत्परिषद्की वार्यकारिणी समितिके अधिवेशनके अवसर पर श्री मढ़ियाजी 
(जबलपुर) में वर्णी प्रन्थमालाकी स्थापनाका प्रस्ताव स्वीकृत कराया । 


मैंने श्री स्याद्गाद महाविद्यालय, वाराणसीमे रहकर सन्‌ १५४९ में स्व॑दर्शनाचार्य तथा एम० ए० की 
परीक्षा उत्तीर्ण की । तब आपने मुझसे कहा कि जब तक अन्यत्र योग्य स्थान न मिले तब तक वर्णी ग्रंथमालामें 
रहकर कार्य करना चाहो तो करो। अन्यत्र स्थान मिल जानेपर वर्णी भ्रन्थमालाको छोड़नेकी स्वतन्त्रता रहेगी । 
मुझे पंडितजीका उक्त कथन अच्छा छूगा। तदनुसार मैंने वर्णी ग्रन्थमाल़ाम रहकर कार्य करना प्रारम्भ कर 
दिया और लगभग १० माह तक पंडित जीके निर्देशनमे क य॑ किया । 


उस समय मैंने आचार्य समन्‍्तभद्रको महत्त्वपूर्ण दाशंनियः कृति आप्तमीमासा का अष्टशती और अष्ट- 
सहस्रीके आधारसे हिन्दीमे विवेचन लिखा था । सन्‌ १५७५ में १डितजीने विद्लेष प्रयत्न करके वर्णो संस्थानसे 
“आप्तभीमासा-तस्वदीपिका का प्रकाशन कराया । इसके प्रकाशनमे काशी हिन्दू विश्वविद्यालयमें जेन-बौद्धदर्शनके 
रीडरके चयनमें मुझे विशेष लाभ हुआ ! बह मेरे प्रति पंडितजीके स्नेह और कृपाका ही फल था। इस प्रकार 
पंडितजीमें अनेक गुण विद्यमान हैं जिनकी गणना करना यहाँ संभव नहीं है । 


अस्तमें श्री जिनेन्द्रदेवसे यही प्रार्थना हैं कि पंडित जी शतायु होकर स्वस्थ रहते हुए चिरकाल तक हम 
लोगोंका मार्गदर्शन करते रहें । इस शुभ अवसर पर मैं श्रद्धेय पंडित जीके चरणोमे सविनय अपनी प्रणामाञ्जलि 
समपित करता हूँ । 


३२ :  सद्घान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रत्थ 


अद्वितीय साहित्य सेवी 
७ सवाई सिंघई सेठ हरिश्चन्द्र, सुमेरचन्द्र जैन, जबलपुर 

आज मुझे करणानुयोगके उस उद्भट विद्वानके प्रति शुभकामनाएँ व्यक्त करनेका सौभाग्य प्राप्त हो रहा 
है जिसने अमृल्य साहित्य उद्धारका महान्‌ कार्य करके अपने जीवनकों सफल बनाया हैं। यद्यपि अनेक विद्वान्‌ 
जैनसिद्धान्त ग्रन्थोंके उद्धार कार्यमें संलग्न रहे हैं किन्तु करणानुयोगको कठिनतम गुत्थियोंकों सुलझानेमें आपका 
जो स्थान रहा है ऐसा विद्वान्‌ भारतमे दूसरा नहीं है । पुरातन जिनधर्मके साहित्यका जो प्रकाश आप छागे हैं 
बहू दि० जैन समाजकी अजर-अमर और अमृल्य निधि है । जबलपुरकी जैन समाजसे आपका अतिहशाय लगाव 
है । पृज्य आचार्य श्री विद्यासागरजीके सानिध्यमे जबलपुरमे जब वाचना हुई तब अन्य बिद्वानोंके साथ आप 
काफी समय तक उसमें सक्रिय रूपसे संलग्न रहे । इस तरह हम किन शब्दोंमे उनका गुणानुवाद करे ? बस ! 
यही कामना है कि आप दीर्घायु हों । 


अल बेवता सवृद्दा व्यक्तित्व 
७ पं० शानचन्द्र जैन 'स्वतन्त्र', गंजबासौदा 
आदरणीय श्रद्धेय पूज्य पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचाय मेरी दृष्टिमे श्रुत देवता तो है ही पर थे विद्वत्‌ 
समाजके पितामह भी हैं और मैं उनको अपने पितामहके तुल्य मानता हूँ । 
पूज्य पंडित जी अद्भूत प्रज्ञाके धनी है । आपकी विवेचना शक्ति, तर्कगा शक्ति और सूझब॒श्ष अनोखी 
है । वस्तु स्वरूपको समझानेकी शैली इतनी सहज, सरल एवं सरस हैं कि श्रोतागण मन्त्रमुग्धसे रह जाते हैं । 
माँ सरस्वतीका जिसपर बरद हस्त रहा, एंसे ज्ञानके भंडार विद्वत्‌ तिलक, विद्वत्‌ शिरोमणि, आयंपुरुष 
पं० फूलचन्द्रजी हमारे समाजकी दिव्य एवं अनुपम निधि है । पंडित जीमे यह विशेषता है कि आगमके आधार 
पर निष्पक्ष बोलते है। प्रमंगवश खरी-खरी कहनेमे चकते नही, वह भी समताके दायरेंसे रहकर। प्रकृतिसे 
सरल भद्र शांत एवं व्यक्तित्वके घनी है । इतना ही नही, आपका व्यक्तित्व दूसरोंके प्रति प्रेरणास्पद रहा है । 
ऐमे श्रुतदेवताके चरणोंमे मेरे शतशः बदन प्रणमन एवं नमन है । 


सरलताकी प्रतिमृति 
७ डॉ० सुदर्शनलाल जेन, वाराणसी 

पूज्य पं फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचायं उस कोटिके भव्य जीव है. जिनमे ज्ञानकी अभाघता तो है परन्तु 
भहँकारादिका अत्यन्ताभाव है | सरलताकी बह साक्षात्‌ प्रतिमूति है । 

वाणीकी मघुरता और ज्ञानदानकी तीव्र इच्छा सदैव उनके मुखारविन्दकी शोभाको बढ़ाती रहती है । 
कभी भी कोई उनके पास किसी भी कार्यसे क्यों न गया हो कभी खाली हाथ नही छोटा । घनका वैभव तो 
नहीं हूँ परन्तु धनवानोसे अधिक प्रेम धन उनके पास है। फलतः रूवा-सूखा जो भी सत्कार उनमे प्राप्त होता है 
उसकी मिठास सम्भवत छप्पन प्रकारके व्यञ्जनोंमे भी प्राप्तव्य नही है । 

बाह्मदृष्टिसि कोई इन्हें पहचान नही सकता कि ये महातपस्वी है । जलते भिन्‍न कमलकी तरह गृह थी 
में रहकर तप-साधना करना सबसे कठिन हूँ । लोभ, क्रोष, माया, चापलूसी, अहंकार आदि भाव जो आत्माके 
विभाव परिणाम हैं, से कोसों टूर है । सरलता, ज्ञानदान आदि गुण उनके दारीरके अभिन्न अज्ु है | ऐसे 
समपित व्यक्तित्वके धनी एवं सरलूताके प्रतिमृतति पण्डितजीके प्रति मेरा रात शत बन्दन । 
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भेरा उन्हें शत शत प्रणाम 
# डॉ० रमेशचन्द जैन, बिजनौर 

दिगम्बर जनोंमें मूल आगमके नाम पर घट्खण्डागस तथा कवायपाहुड जैसे प्रन्थोंको ही मान्यता प्राप्त 
है । इन प्रन्थों पर हपारे सहान्‌ आचायोने घबल, महाघवल तथा जयघवल त्तामकी जो टीकागे लिखी थी, 
बह केवल दर्दानाधियोंके दर्शनकी वस्तु थीं। इन ग्रत्थों पर जिन महान्‌ मनीषियोंने कार्य कर इनके अनुवाद 
और भूल पाठ जनसाघारण और विद्वानोंकों सुलूम कराये, उनमें श्रद्ेय पंडितजीफा नाम अग्रगण्य है। पृज्य 
पंडितजीकी विद्वकत्ताकी थाह पाना हम जैसे अल्पन्ञ छोगोंके लिए बड़ा कठिन है। विद्वता और सरलताका मणि- 
काठन्चन संयोग पण्डितजीमे उपस्थित है । उनसे पिलने पर ऐसी आत्मीयता जाग्रत होती है कि व्यक्ति सदा 
सदाके लिए उनका हो जाता है । साधनहीन छात्रों सौर व्यक्तियोंकी उचित सहायता और मार्गदर्शन देता 
उनकी चयकि प्रमुख अद्भ हैं। जंसे एक बालक अपने पिसाके गुणोंक्रा सम्पूर्ण बर्णन नहीं कर सकता हैँ, केवल 
उनकी अनुभूति कर सकता हैं उसी प्रकार श्रद्धेय पण्डितजीके गुणोंकी अनुमति ही क्री जा सकती है, समग्र रूपसे 
उनका बर्णन करनेका विचार सूर्यको दीपक दिखाने जैसा है । उनकी गुणगरिमा मेरे लिए प्रकाश स्तम्भ है । 

आध्यात्मिक सत्पुरुष कानजी स्वामीके सम्पर्कमे रहकर आपने हजारों छोगोंको आध्यात्मिक चेतना 
प्रदान की है। आचाय॑ कुन्दकुन्द, अमृतचन्द्राचायय प्रभूति आध्यात्मिक सनन्‍्तोके पण्डित जी सफल व्याख्याता है । 
पण्डितजी द्वारा लिखें हुए ग्रन्थ और टीकायें सहल्नाघिक वर्षों तक उनकी कीर्तिको अक्षुण्ण रखनेमे समर्थ हैं । 
साठसे अधिक वर्षों तक जिनवाणोकी अनवरत सेवा करने वाले ज॑न समाजके बे अद्वितीय विद्वान हैं। अभिनन्दन 
ग्रन्थोंकी परम्परा उनका अभिनन्दन कर स्वयं अभिनन्दित हो रही है। मेरा उन्हें शत शत प्रणाम स्वीकृत हो । 
अनुपम विद्वत्ताके धनी 
७ डॉ० फूलचन्द्र जैन प्रेमी, वाराणसी 

पूज्य पंडितजी उन विरले उच्चकोटिफे सिद्धान्तवेत्ता विद्वानोमेसे हैं जिन्होंने किसी निश्चित जीविका 
(सर्विस) के बिना ही अपने सम्पूर्ण जीवनका एक मात्र लक्ष्य जैन साहित्यकी सेवा बनाया है। इस वृद्धावस्था 
में भी इस लक्ष्यमें युबकों ज॑से उत्साहके साथ संलग्न हैं। उनका जुझारू और जीवट व्यक्तित्व एक अद्वितीय 
प्रेरणा प्रदान करता है । जबमे श्री स्याह्वाद महाविद्यालयमें १९६६के आसपास पढ़ने आया तभीसे उनका 
निकट सानिध्य और मार्गदर्शन प्राप्तिका सौभाग्य रहा हैं। लाडनंसे पुनः बनारस आनेऊे बादसे और भी निक- 
टता प्राप्त रही ! आपसे षट्खण्डागम और कसायपाहुड जैसे महान्‌ सिद्धान्त ग्रन्थों एवं इनकी टीकाओंके 
कुछ भाग पढनेका भी सौभाग्य मिला ! 

आत्मानुशासन ग्रन्थका जब पंडितजीने सम्पादन प्रारम्भ किया तब मुझे उसमे सहयोगको कहा। मैंने इसे 
अपना अहोभाग्य माना और उनके साथ इस कायमें लगा | इस बीच ओर अन्य ग्रन्धोंके अध्ययनके दोरान देखा 
कि पृज्य पंडितजीके मनमें यह बराबर लगा रहता हैं कि हमारे पूर्वाचायोंके इस अपूर्व ज्ञानकों लम्बे काल तक 
कैसे सुरक्षित रखा जाय ताकि इसकी परम्परा विकसित होती रहे और इसके आधार पर मुमुक्षु आत्म कल्याण 
करते रहें । जंसे धर्म-दर्शन-त्याय-सिद्धान्त-इतिह्ास आदि किसी भी विषय पर जब कभी प्रृज्य पंडितजीसे प्रश्न 
करते वे सप्रमाण और सघे हुए दाब्दोंमें उत्तर देते । उतका कहना है कि हमारे आगम अ्रन्थोंमें आचायोने सब 
कुछ छिखा है फ़िर बिना आगम प्रमाणके मैं बात करना और सुनता पसन्द नहीं करता । 

इस अभिनन्दनके अवसर पर मेरी हादिक भावना है कि अनुपम विद्धत्ताके घनो पितातुल्य स्नेह देने 
वाले स्वाभिमानी पूज्ण पंडितजीका लम्बे समय तक साक्षात्‌ सार्यदर्शन मिलता रहे । 
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३४ : सिद्धान्ताकार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्रों अभिनन्दन-प्न्ध 
तोयंतुल्य वन्दनोय | अभिनव टोडरमल 


७ डॉ० कमलेशकुमार जैन, वाराणसी 

बुन्देलसण्डके अमरसपत सिद्धान्ताचार्य पण्डित फूलचन्द्रजो शास्त्री उत विरल सरस्वती साधकोंमेंसे हैं, 
जिन की लेखनीसे प्रसृत मोलिक चिस्तन-सूत्रों, अकाट्य-तर्कों, शोध-तथ्योंका सर्वश्र समादर है। उनका जीवन 
प्रारम्भसे ही जैन-सिद्धान्तके मर्मोको उद्घाटित करनेमे समपित रहा है | स्वतन्त्र साहित्य-साधना पण्डितजीका 
जीवन-घन है! इसोलिए किसी भी प्रकारकी सरकोरी, असरकारी, अर्धसरकारी सेव/मे उन्होंने रुचि नहों ली और 
सेवा-सिवुत्तिके पश्चात्‌ होनेवाली आपाधापी-खेदनिननतापे सदैव दूर रहकर 'जलसे भिन्‍न कमरू' की उक्तिको 
चरितार्थ किया है, कर रहे हैं । उन्होंने अपने जीवनमें जैनद्शन सम्मत कर्म-सिद्धान्तको स्त्रीकार किया है 
और सम्प्रति उसी श्रेयोमार्गके पथिक है । 

पूज्य पण्डितजीने आजोबन जनदर्शनकरे 'स्थाह्गाद' सिद्धान्तका न केवल वाचन किया है, अपितु पाचन 
भी किया हैं। इसीलिए उनके जीवनमें परस्पर बिरोधी, किन्तु सापेक्ष दृष्टिसे अविरोधी अक्खड़ता और सर- 
लताका अद्भुत सामञ्जस्य है ! उनके दैनिक जीवनमें उपयुक्त उभयगुणोका सावेक्ष प्रयोग स्थाह्ाद सिद्धास्तका 
अनुपम निदर्शन है । 

जेन-सिद्धान्त एव न्‍्यायके अद्वितीयवेत्ता श्रद्धेय पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य गुर गोपाकदास 
बरंयाकी शिप्य-परम्पराके अग्नणी विद्वान्‌ हैं। उनके द्वारा की गई साहित्य सेवा, समाज सेवा, देश सेवा उनके 
महनीय व्यक्तित्वकी परिचायक है । अभिनन्दनकी पुष्यवेलामें तीर्थतुल्य वन्दनीय-अभिनव टोडरमल पूज्य पण्डित 
जीके दीर्घायुष्यकी हम अन्तःकरणसे मंगलकामना करते हैं । 
क्रान्तिकारो व्यक्तित्व 
# पं० कपूरचन्द वरेया, लटषकर 

देश, कालकी परिस्थितिके अनुसार भारतीय समाजमे अनेक उतार-चढाव आते रहते हैं। जैन समाज 
भी इसका अपवाद नहीं। हरिजन-मन्दिर-प्रवेश पर समाजमें बड़ा तूफान मचा | “वर्ण व्यवस्था' पर तरह- 
तरह॒फ्ी अटकलबाजियाँ शुरू हुईं। उस समय दो तरहकी धारणाएँ प्रचलित थी । एक वह वर्ग था जो इस 
व्यवस्थाकों जन्मना सिद्ध करनेपर उतारू था, दसरा वर्ग कर्मणा (गुण, स्वभाव व आजीविका) का पक्षपाती 
था ! दोनों ओरसे इस सम्बन्धमे काफी कहां और लिखा गया ट(ट्रेक्टोंके माध्यमसे) पंडितजी कब मौन रहने 
वाले थे ? 'जैनधर्म और वर्ण व्यवस्था” मे आपने लिखा कि “जाति नाम कर्मके उदयसे सभी मनुष्योंकी जाति 
एक है, यदि उसके चार 'मेद माने भी जाते हैं तो केवल आजीविकाके कारण ही। चार बर्णोकी सत्ता 
मनुष्यके अपने गुण, कर्म स्वभाव व वृत्तिके आधारसे है, अन्य किसी प्रकारसे नहीं । 

वादे-वादे जायते तत्त्वबोघ.' वाद-विवादसे तत्वबोध पैदा होता है । किसके लिये ? जो स्वयं वोत- 
रागभाव (तटस्थबुद्धि) से तत्त्वोंका निर्णय करना चाहते हैं । 

साहित्यिक सेवाओंके अलाबा आपकी सामाजिक गतिविधियाँ भी क्रान्तिकारी रही हैं । बुन्देलख«्डमें 
गजरथ-विरोधी आन्दोलन चडा जिसमें आपने भाग लेकर अनशन तक किया, यही नहों दस्साओंको पुजाधिकार 
दिलानेमें सक्रिय भूमिका निभाई । पंडित जी कहा करत हैं कि सामाजिक द्षोत्रमें मतभेद हाना बुरी बात नहीं, 
दन्द्रका भाव नही होता चाहिए । 

वृद्धावस्था होते हुए भी आपमे अभी युवकोचित उत्साह है । मैं आपके यशस्वी जीवन वृद्धिकी कामना 
करता हूँ और चाहता हूँ कि आप इसी प्रकार जिनवाणी माताकी सेवामें निरन्तर तत्पर रहुकर स्व॒पर कल्याण 
करते रहे । 


प्रधंम जक्ह : ३५ 


अभिनंदनीषका अभिनंदन-बताम जेनसिद्धान्तका अभिनंदन 
७ श्री कमलकुमार जैन, छत्तरपुर 

जैन सिद्धान्वके मनीषी, विशेष रूपसे कर्म सिद्धात्तके अद्वितीय अध्येता माननोय पं० फूलचन्द्रजी 
सिद्धान्तशास्त्री वाराणसीकों ऐसा विरकछा ही व्यक्ति होगा जो न जानता हो । यह तो सम्भव हो सकता हैं 
कि बहुतोंने प्रत्यक्ष न देखा हो परन्तु जिसने जैन होनेके नाते णमोकार मंत्रका भी ज्ञान किया है बह पुज्यपंडित 
जी फो अवश्य ही जानता होगा । 

पंडितजीको हमलोस चलता फिरता जेनागम भी कहें तो कोई अधिशयोक्ति नहीं होगी | निश्चित 
रूपसे पंडितजीका पर्यायवाची नाम यदि ढूँढ़ना पड़े सो वह जैनागम ही होगा । 

१९५५ में श्री दिगम्बर जैन सिद्धक्षेत्र द्रोणगिरिमें बुन्देलखंडकी बहुप्रचलित परन्तु बहुत वर्षोंसे बन्द 
गजरथ परम्पराका और प्रथम बार चन्देके माध्यमसे प्रारम्भ होॉनेवाले गजरथका उद्घाटन हुआ । उस समय 
अखिल भारतोय स्तरकी संस्थाओंके अधिवेशन हुये । विदेशी विद्वानोंका भी आगमन हुआ । इस अवसर पर 
अखिल भारतवर्षोय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद का अधिवेशन था और विशेषता यह थी कि इस अधिवेशन- 
की अध्यक्षता भी माननीय पंडितजी ने की । पंडितजीका जो सारगर्भित अध्यक्षीय भाषण जो इस अवसरपर 
हुआ बह महत्त्वपूर्ण था। पंडितजी पूव॑से गजरथोंमे विपुल धनका अपव्यय देखकर उस धनका सदुषयोग 
जिनवाणीके प्रचार प्रसार अध्ययन मननकी ओर करनेकी भावनासे विरोधी थे । उन्होंने बड़ी दृढ्ताके साथ 
अनेक गजरथोंका सशक्त विरोध भी किया । १९५५ में सम्पन्न इस गजरथ महोत्सव जो कि चन्देसे प्रारम्भ 
था अत. एक तो इसमें किसीको पदवी न देनेका प्रस्ताव किया क्योंकि इसके पूर्व गजरथ कारक़ोंको सिंचई, 
सवाई सिंधई, सेठ, श्रीमन्‍्त आदि पदवियोंसे अलंकृत करनेकी परम्परा रही है। दूसरी बात यह कही गई कि 
इस आयोजनसे द्रव्य बचे उसका उपयोग सार्वजनिक हितमें, जिनवाणीके प्रश्चार प्रसारमें होना चाहिये । 
पंडितजीके दोनों प्रस्ताव इस गजरथ महोत्सव स्वीकृत किये गये और क्रियान्दयन भी यहीसे हुआ । प्रथम 
तो यह हुआ कि गजरथ कारकोंको कोई भी पदवी प्रदान नहीं की गई । दुसरा कार्य सार्वजनिक हितमे यह्‌ 
हुआ कि पृज्य वर्णीजीके आदेशानुसार बडा मलहृरामे एक हायर सेकेण्डरी स्कूल प्रारम्भ कर दिया गया । 

जैन सिद्धान्त पर तो आपका गंभीर ज्ञान है ही जैन इतिहास और पुरातत्त्वम्रे भी आपकी विशेष रुचि 
है पंडित जी जब कभी कभी कहीं तीर्थस्थान मन्दिरोमे दर्शनार्थ जाते है वहाँकी मूर्तियोंके इतिहास पर पहले 
दृष्टि डालते हैं, पृ्ति लेखोंके संग्रहकी प्रवृत्ति है, और उसके आधार पर इतिहासकी महत्त्वपूर्ण जानकारीके 
साथ ही जैन जातियोंके क्रमबद्ध इतिहासकी खोज करते हैं । 

शिक्षा जगतमें तो पंडितजीका कार्य अभृतपूर्व ही है अनेक शिक्षा संस्थाओंके जनक पूज्य गणेशप्रसादजी 
वर्णसि आपका निकटका सम्बन्ध रहा है। सामाजिक क्षेत्रमें भी पंडितजीका महत्त्वपूर्ण योगदान है । इन्होंने 
समाजगत रूढ़ियोंका विरोध किया । बहुव्यय साध्य अनावश्यक गजरथोंका सशक्त विरोध किया और समाजको 
प्रगतिशील बनानेमें योगदान दिया । 

प्रम॑ प्रचारके रूपमे पंडितजी एक प्रमुख आध्यात्मिक वक्ताके रुपमें प्रसिद्ध हैं। हजारोंकी विशाल 
जनसभामें पंडितजीका आध्यात्मिक प्रवचन श्रोताओंको मन्त्रमुग्ध करता है जहां आज़का श्रोता कर्म सिद्धान्त जैसे 
क्लिष्ट विषवयको गम्भीरतासे सुन पानेसे भी अपनेको अक्षम मानता है बहीं पंडितजीके प्रबलचनकी यह खुबी हैं 
कि गम्भीरसे गम्भीर विषयको इतना सरल और रोचक बना देंगे कि श्रोवाओंको उसमे बढ़ा आनन्द आयेगा । 

अभिनन्दनके इस स्वणिस अवसर पर जैन सिद्धान्तके मर्मझ् सिद्धास्ताांय माननीय पंडित फुलचन्द्रजी- * 
चरणोंमें में अपनी श्रद्धा अपित करते हुए उनके स्वस्थ एवं दीर्भ जीवत्तकी मंगल कामना करता हूँ । 


३६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दत-प्रन्थ 
आग लि८्8 सनोषी 


# शॉ० श्रेयांसकुमार जैन, बड़ौत 

बिद्वत्‌ शिरोमणि श्री पं० फूलचन्द्र जैन सिद्धान्ताचाय वर्तमान विद्वत्‌ परम्पराके देदीप्यमान रत्न हैं । 
इन्होंने घवछू, जयधवलके अनुवाद और सम्पादनमे जो कार्य किया है, वह सहयोगात्मक कार्य स्तुत्य है । द्रव्यानु- 
योग और करणानुयोगके अनेक ग्रन्थोंकी टीकाएं आपने शास्त्रीय शैलीमे की है, जिनसे विद्वत्‌ परम्परा और 
समस्त समाज अत्यन्त उपकृत हैँ । 

जीवनका ध्येय ही चिन्तन मनन और लेखन है, ऐसे आगमनिष्ठ मनीषीके अभिननन्‍्दनसे आनन्दित हूँ । 
अभिनन्दन करते हुए भरी कामना है कि शत शरद्‌ ऋतुओंकी सुरभिसे सुरभित होकर आगमकार्यमें व्यापृत रहें । 


सादगी एवं सच्चरित्रताको साक्षात्‌ मूर्ति 
# सुरेन्द्रकुमार जैन सौरया, बिजनौर 

पूज्य पण्डितजी श्रमण धर्मके मूर्धन्य विद्वान तथा सादगी, सच्चरित्रता, संयम तथा सहनशीलताकी 
साक्षात्‌ मूति है। उनका जीवन “सादा जीवन एवं उच्च विचार'की उक्तिको चरितार्थ करनेवाला हैं । जैन 
घर्मका कोई भी सिद्धान्त तथा कोई भी ग्रन्थ ऐसा नहों है जिसका उन्होंने अध्ययन न किया हो । प्रट्खण्डागम 
जैसे प्रात्नीन जैन ग्रन्थोंका वाचन कर विषयको भली-भाँति समझाना आपकी वि&दवय॑ताका ज्वलन्त प्रमाण हूँ । 
आज जबकि व्यक्ति धर्मसे विमुख तथा धामिक सिद्धान्तोसे अनभिज्न है । ऐसेमे धामिक विद्वानोकी महती आव- 
इयकता है । ऐसे समयमे सिद्धान्ताचार्यजी समय-समय पर हम जैसे व्यक्तियोंको सद्मागं पर अग्रसित करत 
रहे । इसी आशाके साथ मैं जैनधर्म के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ पडितजीको श्रद्धासुमन अपित करता हूँ । 
सादा जीवन उच्च विचारके धनी 
# श्री शशिप्रभा जैन शशाडु, आरा 

आदरणीय पण्डितजी यथानाम तथा गुणवाले व्यक्तित्वसे विभूषित हैं। मुझे उनके कई बार प्रवचन 
सुननेका सौभाग्य मिला । वाणीकी तेजस्विताके धारक पण्डितजीमें श्रोताओके अन्ठ.करणको स्पर्श करनेकी 
अपूर्व क्षमता हैं। माँ श्री पृज्या चन्दाबाईजी सादा जीवन उच्चविचारके धनी शास्त्रीजीके गुणोंकी प्रशंसिका 
थीं । उनके इस अभिननन्‍्दनके शुभावसर पर मेरी विनयाञऊ्जलि अपित हैं । 
भेरे पितृतुल्य गुरुजी 
७ श्रीमती मुन्नी जैन, वाराणसी 

मुझे यह जानकर बहुत प्रसन्नता हो रही हे कि सुश्रसिद्ध मनीषी पण्डितजीका अभिन्‍न्‍्दन हो रहा है । 
सन्‌ १९७४ में जब पहली बार बनारस आई तबसे निरन्तर मुझे पूज्य पण्डितजी एवं पृज्यनीया अम्माजीका 
अपार स्नेह प्राप्त रहा है। लाडनूंसे पुन बनारस आनेके बादसे तो आ० पण्डितजीके पास ही मेरा भावास 
होनेसे दोनोंका बराबर सहयोग और मार्गदर्शन मिला । स्वाध्याय परायण स्नेहुशीरा अम्माजोकी सरलता और 
वात्सल्यभावकी कृतज्ञताके प्रति जो कुछ भी लिखूं कम होगा और पृज्य पष्डितजीकी विद्वत्ताका वर्णन करना 
सूयेको दीपक दिखाना है। मुझे पण्डितजीने प्राकृताचार्य कर लेनेको प्रेरित ही नही किया अपितु पट्खण्डागम 
और कषायपाहुड, प्राकृत-प्रकाश आदि ग्रन्थोंके पाठ्यक्रममें निर्धारित अंशोंकी मुंझे पढ़ाया भी । यह मेरा गौरव 
और सौभाग्य है कि इतने उच्चकोटिके विद्वानसे मुक्ष जैसोंको पढ़नेका सुअवसर और स्नेह प्राप्त हुआ । 
मेरी हादिक भावनायें हैँ कि पृज्य पण्डितजी पूर्ण स्वस्थ रहकर दीर्षायुष्य प्राप्त करें । 


प्रशभ शण्ह : ३७ 


सरलता और सहजताके ज्ोतोशर 
७ भी सलदसीचन्द्र सरोज', जावरा 

सिद्धान्ताचार्य पण्डित प्रवर फूलसन्त्र जी शास्त्री, उन वरिष्ठ और विशिष्ट विद्वामोमेसे हैं, जिनके 
व्यक्तित्व और कृतित्वसे प्रतिस्पर्शा करता असम्भव नहीं तो काफी कष्ट साध्य अवश्य है । वे बुन्देललण्डके एक 
ऐसे कीतिमान स्तम्भ हैं, जिसकी कीति-कथा उत्तर-दक्षिण पूरव-पश्चिममें समान रूपसे मुखरित हुई है । 


पण्डितश्रीका जीवन अतीव संघर्ष प्रधान रहा | उनका अपना बहुमुखी व्यक्तित्व है । उन्होंने अपनी 
लौह लेखनीसे जिस धामिक साहित्यका सृजन किया, वह उनके अगाध अध्ययन और अमित परिश्रमका परि- 
धायक है| यह कहना कोई अतिशयोक्ति अलंकार नहीं होगा कि पण्डितजी की अनेक कृतियोंने अमेकानेक 
विद्वानोंको सही अर्थोमें विद्वान्‌ बनानेमें सुरुचिपर्ण सहयोग दिया है । 


आप उच्चकोटिके भाष्यकार, ग्रन्थ-पत्र सम्पादक, छेखक-समाज-सेवक और स्वतन्त्रता संग्राम सेनाली 
रहे हैं । आप विश्यात विचारक, कुशल प्रवक्‍ता, पूर्ण शिक्षक है। सरल शब्दोंमे सुलझे विचार रखना, कठिन 
विषयकों सरल बनाकर समझाना, विद्धत्ताके साथ चातु्यं जोड़ना आपका स्वभाव है । सररृता और सहजता- 
के आप एक ही ल्रोतोत्तर हैं। आपके अध्ययन-अनुभव-अम्यासकी जितनी भी सराहना की जावे, कम हैं । 


बोीनाके रत्न 
७ श्री कुन्दनलाल जैन, दिल्‍ली 

आदरणीय पंडित जी स्वतन्त्र विचारोंके व्यगित है और बड़े ही स्वाभिमानी हैं। पराधीनता अथवा 
दूसरोंका अनावश्यक दबाव उन्हें कभी भी स्वीकायं नहीं रहा । यही कारण है कि किसी भी संस्थामे वे लगातार 
जमकर कई वर्षो तकत्क नहीं टिक सके। पंडितजीमे राष्ट्रीय भावना कूंटकूट कर भरी हुई है । पंडितजीने 
बाराणसीमे बड़ी ख्याति अजित की | विषेषतया सन्‌ १९४२ के स्वातन्त्य संग्राममे स्याद्वाद विद्वालयक छात्रोको 
पंडितजीका भरपूर मारगंदर्शन प्राप्त हुआ, यद्यपि पंडितजी स्या० बि० से सम्बन्धित नहीं थे फिर भी अग्नेजी 
नौकरशाहीसे पीडित छात्रोंको पंडितजीसे तन मन धनका प्रा सहयोग प्राप्त होता था । भूमिगत छात्रोंकी 
सुरक्षा तथा आथिक सहायता पंडित जी किया करते थे। इस स्वाधीनता आन्दोलनके केन्‍्द्रोंमे स्था" वि०, 
काशी विद्यापीठ एवं हिन्दू विष्ष्वविद्याल्य प्रमुख थे । 


आदरणीय पंडितजी के स्वाध्याय और अध्ययन चिन्तन एवं मननका तो कहना ही कया हैं, आप तो 
अगाध पाडित्यक धनी एवं ज्ञानके सागर हैं। यद्यपि थे पुरानों पीढ़ीके विद्वान कहे जाते है पर उनके 
विचारोंमें नवीनता एवं प्रगतिशीलताका अद्भुत समन्‍्वस है। वे रूढ़िवादिता और दकियानूसीपनक प्रबल 
विरोधी हैँ । उन्हें हर तकंसंगत बात अच्छी लगती हैँ । १राधीनता उन्हें स्वीकार्य नही अतः उन्होंने अपना 
सारा जीवन स्वयंभोजीक रूपमे ही बिताया हैँ, सेठों या धनिकोंकी चापल्सी या खुशामद उन्हें तनिक भी 
पसन्द नहीं है । 

आदरणीय पंडितजी स्वस्थ और प्रसन्‍न रहते हुए शतायु हों और जेनागभकी सेवा करते रहे इसी 
हादिक शुभ कामनाके साथ उन्हें अपनी प्रणामाञ्जलि प्रस्तुत करते हुए विराम लेता हूँ । 


जीवेद शरद: शतम्‌ । 


६८ : लिडाब्याचाय पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रत्य 


उुष्यपुरुष 
# पं० विमलऊकुमार जैन सौंरया, टीकमगढ़ 

श्रद्धेय पूज्य पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तणास्त्री 5 हाँ सिद्धान्तके महामना हैं यहां समाज और संस्कृतिकी 
सेवामें ऐसे ही अनुपम हैं । जिनवाणीवी जो महती सेवा करके युभों-युगों तक जन-जनका जो उपकार किया 
अबध्य ऐसे पृण्य पुरुषके कृतित्व एवं व्यक्तित्वसे हमारी समाज अपने आपमे गौरबान्वित है । 

अपने इन्ही विशेष गुणोके कारण पृज्य श्रद्धेय पण्डित फूलचन्द्रणो गुण गरिमाके सागर बन गये । ऐसे 
महान्‌ व्यक्तित्वके चरणोंमे मैं श्रद्धाप्‌ वंक प्रणाम करता हुआ उनके सुखी दीर्घ यशस्वरी जीवन प्रति जिनेन्द्र 
प्रभुसे प्रार्थना करता हूँ । 


सातिदय प्रज्ञाके धनो 
७ श्री राजमल जन, भोपाल 

सिद्धान्ताचार्य श्रद्धेय पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्री जो कि जेन जगत्‌के महान्‌ सिद्धान्तवेत्ता, सातिशय 
प्रशाके धनी, जिनवाणी माताके गृढ़तम रहस्थोके मर्मज्ञ विद्वान एवं आत्मसाधकके विषयमे आज कौन परिचित 
नही है | वे लगभग ६० बसे सर्वज्ञ प्रणीत सिद्धान्तोकी सेवामे निःस्वार्थ भावसे कार्यरत हैं। आपकी लेखती- 
से लिखे गये करणा नुयोगके मूल आगम-धवला जयधवला एवं महाबंधादि अनेक-अनेक उच्चकोटिके भ्रन्थोंके 
सम्पादक एवं अनुवादक, अनेक मौलिक कृृतियोके लेखक एवं निबन्ध लेखनके द्वारा हम जैसे अज्ञानियोंका जो 
उपकार किया है, उसके लिए हम चिर ऋणी रहेंगे । 

कुछ वर्षसि पू० १०८ मुनि विद्यासागरजीकी प्रेरणासे करणानुयोगफे मूल आगम धवणादि प्रन्धोंका 
प्रीष्म कालमे लगभग १॥-२ माह तक वाचनका क्रम चल रहा हैं। मैते स्वयं इस सुअबसर पर सागर एवं 
जबलपुर जाकर कई दिनों तक काम किया । 

पंडितजीका जीवन लोकेबणा एवं बित्तंपणासे परे हैं। उन्होंने आगम-अध्यात्ममे ब्णित तथ्योंकों मात्र 
छाब्दों या घारणाम ही ग्रहण नही किया हैँ, बल्कि अपने दैनिक जीवनमे भी उसको अपनाया हैं । 

ऐसे जैन समाजके सर्वोत्कृष्ट बिद्वान्‌ पंडितजीके इस अभिनन्दन समारोह पर मैं अपने श्रद्धा सुमन उनके 
चरणोंमें समपित करते हुए उनके दीघ्रजीवी होनेकी हृदयसे भावना करता हूँ । 


आत्मबलके धनो 
# श्रीकपूरचन्द भाईजी, बंडा 

पिछली अर्ध शताब्दीमे पृज्य वर्णीजी' द्वारा निखारे रत्नोंकी मालासे, पूज्य पंडित प्रबर फूलचन्द्रजी” 
सिद्धान्तशास्त्री अत्यन्त चमकते हुए विद्वन्रत्त है। उनके द्वारा अनेक सिद्ध न्‍्त भ्रन्थोंकी टीका व अनेका- 
नेक मौलिक लेखों व ग्रन्थोंमे पृज्य पंडित श्री ने अनेक सिद्धान्त गुत्थियोंको सहज ही सुलझाया है । 

हर सिद्धान्त विषय पर उनका दिया गया निर्णयात्मक उत्तर हर तत्त्वजिशासु को स्वीकार होता है । 
आज भी उनकी करूम निरन्तर इस जीवन संध्यामे, जब बाह्य स्वास्थ्य भी साथ नहीं देता, अपने अन्तरके 
बल पर चलती रहती है; मुमुक्षुओंका मार्ग प्रशस्त करती रहती हैं । 

हम पंचपरमेष्ठी भगवन्तोंको स्भरण कर कामना करते है कि शतायुके पूति पर उसकी हम सब अमृत 
जयन्ती भमनाएँ। 
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विचक्षण प्रतिभावान्‌ 
७ सौ० पोसेरिया चन्द्रिका जैन, इन्दौर 

श्रद्धेय सर्वमान्य पं० दादा फूलचन्द्रजी सारे भारतके जैन समाज व अन्य समाजके जाने-माने मूर्धन्य 
विद्वान्‌ हैं। जो उनके सम्पर्कम आया उनकी वाणी और लेखनीसे प्रभावित ही हुआ । आपके यथार्थ सूक्ष्म 
गूढ़ वात्विक ज्ञानकी श्रेष्ठता अद्वितीय है । आप करणानुयोगके तो प्रकाण्ड विद्वान है हों । 

बह इतिहासकी अविस्मरणीय घटना है। बोसवों सदीमें जब आध्यात्मिक एक महापुरुष कानजी 
स्वामीका आविर्भाव हुआ । यह स्वर्ण युग आया था टोडरमल बनारसीदासके बाद, पर्वा वायोंकों तत्त्वशान 
तरंगणी उछली और फिर सारे देशमे यहाँ तक विदेशमें भी वह अमृतघारा बहु चली | तो सारे देशमे खलब॒रू 
मची सब दौडे-भागे पर्चिसमें, अरे यह बात हमने सुनी ही नहीं अथवा इन्हे सुनाई नहीं गई, सुनाई ही गई 
नहीं। किन्‍्हीं विद्वानों तक चर्चाका विषय रहती थी जब समयसारका सार खुला तो पाखंडोंके गढ़ ढहने 
लगे । मुनि त्यागी पंडितोंकी पोप लीला खुलने लगी। कई चौके, चमके, गरजे, पर एक पं० फूलचन्द्र ही खरे 
उतरे जो मेहबत्‌ स्थिर रहे । और आज ५० वर्षोके बाद भी शुद्धमति अचल है। इसका सबल प्रमाण है 
उतकी एक खानिया तत्त्व चर्चा जिसने प्रत्यक्ष देखा है अथवा पढा हैं। जिन्होंने ६० पंडितोंके साथ 
तरबव चर्चा कर सफल निर्णयात्मक समाघान कर चकित किया हैं लगता है उनके ऊपर वाग्देवी जिनवाणी 
माताने वरदहस्त किया हो । 

जहाँ बडे-बडे नामी गरामी दिग्गज विद्वान्‌ गंगामे गंगादास और जमनामे जमनादास बनते देखे जाते 
हैं। वहाँ पं० फूलचन्द्रने किसी भी भय, आशा, स्नेह, मान मर्यादाका विचार किये बिना ही अपना अमूल्य 
श्रद्धा मस्तक नहीं झुकाया । धार्मिक जगत्‌की कौनसी समस्या न हो, जो दादाको न छुई हो । 

घबलादि प्रन्धोंके अनुवादक अलावा अनेकों ग्रन्थोंकी टीकायें, प्रस्तावनायें, मम्पादन, संशोधन फार्य किया 
है । जहाँ पूर्वाचार्योकी परम्पराम शुद्धाम्नायके अनुकूल सौ टंच है । 

कानजी स्वामीको प्रभावित युगमे जो मूल सिद्धान्तोंमे ऊहापोहके घनधोर बादलोम मतभेद उभरा 
तो आपने जैनतत्वमीमासा लिखकर तत्त्व जिज्नामुओंपर बड़ा उपकार किया हैं । पर जिनके चक्षुओपर पक्ष 
मोहका ऐनक चढा है वे वस्तु सही होते भी सही नही देख पाते । यह तो उनकी स्वयंकी भूल है । 

दादा जी और नयी पीढीके तत्त्व प्रचारक माध्यमोंमे भले ही भिन्‍नता भासित हो, परन्तु मौलिक 
सिद्धान्तोंकी स्वच्छता और प्रखरतामे इंच मात्र भी विरोध नहीं हैं । 

उनके चेहरेमे भोलापन, वाणीमे सरऊता, जीवनमे सादथो, तत्त्व श्ञानकी गम्भीरताको लिए सदा-सदा 
काल मुमृक्षुओंमे गुरुपनेकी गरिमासे प्रतिष्ठित रहेंगे । 

जो कर्मोंदय जनित आधि, व्याधि, उपाधिमें सदा धर्यवान समताशील रहे । बे चिरायु हों । 

सब भगवान्‌ बीतरागकी वाणीकों समझ कर हमारा चिर आराध्य जो अलोकिक महान्‌ दुर्लभ निधि 
सम्फदर्शन है । उसका लाभ हो इन्हें । उनके द्वारा जो जिन शासनकी सेवा हुई है । उसका समाज सदा 
ऋणी रहेगा । 

पंडितजीका ऋण हलका करना हैं तो उनके द्वारा अनुबादित धव “दि ग्रन्थोंकों स्वाध्याय द्वारा जन 


जनकी विषय वस्तु बनाया जाय । 


४० : सिद्धान्ताचाय॑ पं० फूलचन्द्र शास्त्री शभिनन्दत-पष्य 


प्रेरणास्पद व्यक्तित्व 
७ श्री दीनानाथ तिवारी, बीना 

सिद्धान्ताचायं पंडित फूलचन्द्रजी' शास्त्री अभिनन्‍्दन ग्रन्थ योजना, निस्सन्‍्देह, प्रेरणास्पद 
विकासोन्मुख, मार्ग दर्शक व्यक्तित्वका समुचित सम्मान ही नहीं, वरन्‌ समाज, साहित्य, एवं अध्यात्म के 
माध्यमसे राष्ट्र सेवाका वास्तविक मृल्यांकन है। 
देशभक्त पंडितजो 
७ पं० दरबारीलाल जैन, ललितपुर 

पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री जैन समाजके ही नहीं अपितु भारतक मान्य विद्वानोंमें अपना विशिष्ट 


स्थान रखते हैं । 
सन्‌ (९४२ भारतवर्षके इतिहासमे एक मीलफे पत्थरकी भांति स्वतन्त्रताकी यात्राका बोध कराता 


है। इस वर्ष जुलाईमें मैंने श्री स्याद्राद महाविद्यालय, वाराणसी अध्ययन हेतु प्रवेश लिया था। अभी मैं 
विद्यालय और काशीक वातावरणसे परिचित भी नहीं हो पाया था कि ९ अगस्त «२ को “भारत छोड़ो” 
आन्दोलन आरम्भ हो गया । बनारसमें ४२ के आन्दोलनमे विद्यार्थी वर्गका महत्त्वपर्ण योगदान रहा है। 

शिक्षा जगतमें भी पंडितजीकी सेवायें चिरस्मरणीय है । लल्तिपुरमें श्री वर्णी जन कालेजकी स्थापनामे 
पंडिसजीका महत्त्वपर्ण योगदान हैं। पाश्वनाथ जैन गुरुकुल, खुरईके लिए विपुल धनराशि संग्रह करनेमे उन्हे 
बहुत याद किया जाता हैँ 

वे कहते हैं देश और समाजक हितक लिए अपनेको बड़े से बड़े खतरेमे डालनेसे मत चूको, तुम्हे 
सफलता अबद्य प्राप्त होगी ।' 

व्यक्तित्व 


७ श्री मुन्नालाल जैन, वाराणसी 

मुझे पूज्य पंडितजीके घर उनके सहायकके रूपमे कुछ महीने रहनेका सोभाग्य मिला है। इस वृद्धा- 
वस्थामें भी मैंने देखा कि उन्हें कार्य करनेका युवाओं जैसा उत्साह है। वे मिरन्तर लेखन और सम्पादन कार्योंमे 
लगे रहते हैं। अनेक शोधकर्त्ता और जिज्ञासु उनके घर निरन्तर आते और अपनी शोध तथा अविविध जटिल- 
समस्याओंका सप्रमाण समाधान पाकर सन्तुष्ट हो चले जाते । मैंने भी अनेक दार्शनिक और आगमिक बातोंकी 
जानकारी लेनेका लाभ उठाया। 

मुझे उनके साथ सहायकके रूपमे ही महाराष्ट्र और कर्नाटक प्रान्तके अनेक स्थानोंकी यात्राका सौभाग्य 
मिला । उनका जगह-जगह भव्य स्वागत और प्रवचन चलता था | वे मुझ जैसे छात्रकी भी सुविधाओंका पूरा 
ध्यान रखते । मैंने अनुभव किया कि उनके सम्पर्कमे आनेबाले सभीके प्रति समानरूपसे पितातुल्य स्नेह और 
उन्‍नतिकी चाह है उनमे मेरी शुभकामना है कि वे शतायु हों और सदा हम लोगोंका मार्गदर्शन ऋरते रहे । 
आदरणीय गुरुजी 
७ श्री भैयालाल पुरोहित, बीना 

जिस समय पंडितजी श्री नाभिनन्दन दिगम्बर जैन विद्यालय, बीनाक प्रधानाष्यापकऱ् पदपर आसीन थे 
उस समय विद्यार्थीके रूपमे मैं विद्याष्ययन करता था । वास्तवमे योग्य गुरुमे जो गुरु स्वभाव होना चाहिये बह 
पृर्णरूपेण पाया । मुझे ही क्‍या पूरे शिष्य समुदायका उनके प्रति भक्तिका अनुराग भूलता न था । उन जैसी पाठ 
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मेरी डायरोके पृष्ठोंमें सिद्धान्तशास्त्रोजी 
७ राजवंद्य पण्डित भैया शास्त्री आयुर्वेदाचार्य, शिवपुरी 


लगभग अद्ध शताब्दिके पूर्वकी बात है जब में अध्ययन करता था तब पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्त- 
शास्त्रीका नाम सुना करता था उनके दर्शनोंकी उत्कणष्ठा मनमें होती थी । 


सन्‌ १९४८ में एकबार मैंने अपनो सन्देश डायरी सर्वप्रथम पूज्य वर्णीजीसे सन्देश लिखाया फिर 
पं० फू लचन्द्रजीसे पश्चात्‌ न्यायाचार्य पं० महेन्द्र कुमरजीसे इन तीनों मनीषि गुरुओंके सन्देश लेकर घर चला 
गया, सन्देश क्‍या थे मेरे जीवनको नई दिशा देने वाले थे। थिद्धान्तशास्त्रीजीने अपनी कलमसे मेरी डायरी 
पर लिखा ! 


“जीवनकी साधना सेवा, त्याग और आत्म छुद्धि हैं। जिसने इस त्रयीको अपनाया उसीका जीवन 
सफल है। 


मैंने पण्डितजीके जीवनसे यही सबक सीखा है कि सेवा और त्यागवृत्तिसे आत्मदुद्धि होकर मानव- 
मानव अपने उत्करषकी ओर अग्रेसित हो अन्तिम मंजिल पर पहुँच जाता हैं । अब यह सेवा चाहे तो मानवकी 
हो या उसके जीवन चयसि सम्बन्धित कार्य कलापोको परिमाजित कर आगे उत्कर्षकी ओर ले जानेवाली ये 
सामाजिक धार्मिक सैद्धान्तिक और आत्मिक बोधका महत्त्व प्रायः सभी जानते हैं और मानते भी है । 


पूज्य पंडितजीने समाजके क्षेत्रमे धर्मके बीच और आत्मिक विकासके #तन्रमें बहुत बड़ी सेवा की है । 
अभिनन्दनके इस अवसर पर मेरी शुभकामनाएं हैं कि पृथ्य थास्त्रीजी निरोग और चिरायु हों। 


समाज सेवामें अग्रणी 
#श्रीप्रनचन्द्र जेन, वाराणसी 


सिद्धान्त शिरोमणि पृज्य पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य जैन समाजके जाने माने वयोवुद्ध विद्वान्‌ है । 
समाजोत्यानकी सभी प्रवृत्तियोंमें वे सदैव आगे रहे है तथा उसके लिए विविध कष्टोंको उठाया है । 


कितनी हो सामाजिक तथा साहित्यिक संस्थाओंके जन्मम्रे पडिसजीका हाथ है। इनमें श्री गणेश वर्णी 
दि० जैन संस्थान प्रत्यक्ष उदाहरण है । जिसके लिए पण्डितजीने अपना सब कुछ छूगा दिया तथा आज भी इतके 
लिए थे दिनरात चिन्तित रहते है । वर्तमानमे संस्थानका जो मूतंरूष संस्थान भवन, पुस्तकालय, प्रकाशन तथा 
प्रौव्य फंड आदि है बह सब पूज्य पण्डितजीके सफल प्रयासका ही प्रतिफल हूँ । 


मुक्षे दोत्तीन बार पंडितजीके साथ सहायकके रूपमे यात्रा करनेका भी सुअबसर प्राप्त हुआ है 
उस समय पण्डितजीको सभीपसे देखा हैं। उनकी आत्मीयता, सहजता तथा वात्सल्य भावकों भुला पाना 
कठित हैं । 


हमारा सौभाग्य है कि ऐसी निःस्पृह विभृति हमारे बीच मौजूद है । हम पण्डितजीके दीर्घायु एवं 
अरोग्यकी मंगल कामना करते है । उनके चरणोंमें विनम्र दातश्ः प्रणाम | 
द 


किया सुनहरे शब्दोंमें पण्डित रूप चरितार्थ 
श्री कल्याणकुमार शशि', रामपुर 


लब्धिसार, सर्वार्थतिंडि, जयघबला ज्ञान ग्रह्दीत, 
पंचाध्यायी, जैनतत्थमीमांसा आदि पुनीत। 
मुखरित है पर्वाचायों का, आध्यात्मिक संगीत, 
इससे लछाभान्यित होंगे, शोधार्थी गणनावोत । 
पंडित फूलचन्द्रकी ये निधि, सैद्धान्तिक भण्डार, 
मुमुक्षुओंकी लक्ष्य प्राप्तिके खुले मिलेंगे द्वार ॥ 


इन ग्रन्योंमें कल्लोलित है, आत्मिक सिन्धु अगाघ, 

शुद्ध शञान पर्याय विवर््धित, शाएवत अव्याबाध । 

साहित्यिक सामाजिक रूचियाँ, जुड़ती चलो अबाघ; 

विविध रूपमें संग चल रही, चिरस्थायिनी साध । 
छिलान्यासकी प्रथम ईंट ही निकली पानीदार; 
उच्च गगनचुम्बी शिखरों की, यही इंट आधार || 


विश्व शान्ति राष्ट्रीय भावता, निविबाद परमार्थ, 

विस्मय युक्त विषमताओं में, सम्मुख रहा यथार्थ । 

रहे महत्वकांक्षाओं में, निर्मोही निःस्वार्थ, 

किया सुनहरे शब्दोंमे, पाण्डित्य रूप चरितार्थ। 
शंका समाधानके योद्धा, तर्काश्नित तकरार; 
आडस्बर में उदासीन, जेनागम को मीनार ॥ 


कमंठता की सक्रियता में, कहीं न रच विराम, 

श्रमकी साधक तत्परताओं में गोण रहा विश्राम । 

लड़ा दासता के विरोध में स्वतन्त्रता-संग्राम, 

इस अधिनन्दनीय जीवन को शत्शत्‌ बार प्रणाम । 
स्थाद्गाद के अनेकान्त के दिये सटीक विचार, 
किन्तु रथ्च भी अहड्भार को किया नहीं स्वीकार ।। 


शत शर्ते अभिनन्‍्दन है 
हास्यकवि हजारोलाल जैन 'काका' सकरार 


देशा, धर्म के लिये समपित जिनका तन मन धन है, 
श्रीमान्‌ फूलचन्द शास्त्री का शत-शत अभिनन्दन है । 


वैसाख बदी चौथ सम्वत अट्वावन फी आई, 
श्रीसिचई दरयावछारऊू घर बजने लगी बधाई, 
ग्राम सिलावन जिला ललितपुरने ऐसी निधि पाई, 
मात जानकीबाई इनको गोदी ले मभुस्काई, 
सुन्दर बालक लखकर प्रमुदित हुआ सभीका मन है, 
पंडित फूलचन्द्र शास्त्री का दात-शत अभिनन्दन है। 


होनहार विरवान चीक नें पत्तों वाले होते, 
महापुरुष भी इसी तरह क्ंव्य परायण होते, 
चार मील पैदल चल पढ़ने ग्राम खजुरिया जाते, 
तन भनसे पहुनेवाले ही आगे नाम कमाते, 
फिर पहुँचे इन्दोर वहाँ भी किया खूब अध्ययन है, 
पंडित फूलचन्द्र शास्त्री का शत-शत अभिननन्‍दन है । 


पहले अध्यापक बनकर शिशुओं को ज्ञान सिखाया, 
बाद बनारस स्याद्वाद विद्यालयको अपनाया, 
धर्माध्यापक बनकर की तन-मन से सेवा भारी, 
सोलापुर में धवला के अनुवाद की कोनी त्यारी, 
घव॒ला जयघवला का मिलकर कीना सम्पादन हैं, 
पंडित फूलचन्द्र शास्त्री का शत-शत अभिनन्दन है। 


भरा खूब भण्डार सरस्वती मॉका कलम चलाकर, 
जैनतत्वमीमासा जैसे तात्यिक ग्रन्थ बनाकर, 
किर भारत माँ की सेवा को सेनानी बन आाये, 
तीन माह तक झांसी कारागृह में दिवस बिताये, 
बाँधन पाया इन्हें मोहका कोई भी बन्धन हैं, 
पंडित फूलचन्द्र शास्त्री का शत-शत अभिनन्दन है । 
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इसी तरह सामाजिक कार्योमें सहयोग दिया है, 
बर्णी कालेज ललितपुर को चन्दा खूब किया है, 
गुरुकुल ओर तीथें क्षेत्रों को काफी दान बिलाया, 
वर्णी ग्रन्थमाला स्थापित करके समुद्ध बनाया, 
जैन जाति की सेवा में बोता जिनका जीवन है, 


पंडित फूलचन्द्र शास्त्री का 


जाने कितनी उपाधियों से जुड़ा आपका नाता, 
पूरी पुस्तक भर सकतो यदि खोलें इनका खाता, 
बीर प्रभू से यही विनय है इन्हें रहे सुख साता, 
जुग-जुग जिये मार्ग दर्शन दें रक्षा करें विधाता, 
ये वाणीके जादूगर हैं काका' इन्हें नमन है, 
श्रीमान्‌ फूलचन्द्र शास्त्री का शत-शत्त अभिनन्दन हैं । 


हों शतायु कार्टे भव बंधन 
वेद्य कप्रचंद्र विद्यार्थी, दमोह 
जो सेवा के लि। समपित, 
जिनका तन मन सदा रहा है | 
जिनवाणी श्षुत के प्रगयन हित 
संघर्षों का क्लेश सहा हैँ॥ है ॥ 


जैनतत्त्वमीमांसा. कहती, 
विद्कत्ता की गहन कहानी । 
महाबंध के संपादन में, 
अतिशयताकी भरी निशानी ॥ ३ ॥ 


ऐसे जिन सिद्धान्त शिरोमणि, 
फूलचंद्र जी का अभिनन्दन। 
करते सधु मुद मय भावों से, 


शत-शत अभिनन्दन है । 


दुर्लभ पट्खंडागम जिनने, 
सपादन कर सुलभ बनाया । 
टीका धवला जयघवला की, 
करके जन जन को समझाया ॥ २॥ 


शील स्वभाव मौन सेवा ब्रत, 
जिनवाणी का पाठन चिंतन । 
हर क्षण जिनका ध्येय रहा है, 
अन्वेषण शोधन थुति बंधन ॥ ४ ॥ 


हो शतायु काटें भव बंधन || ५ ॥ 


सखण्ड्२र 
जीवन परिचय « भेंटवार्ता » रेखाचित्र 


जीवन-परिचय 


मेरे पिताजी 
श्रीमती नौरजा जैन, !४. $८,, रुड़की 
दंदीशानककक न रवर+++++> 

मेरे रबसुर पूज्य पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री मुझे अपनी बेटीके समान मानते है । अतः मेरे 
लिये वे पिता तुल्य तो है ही, मुझे उन्हें पिताजी कहनेमें ही आतन्द आता है; किन्तु घरके अन्य सभी सदस्य 
उन्हे दादाके नामसे सम्बोधित करते हैं। उनका जन्म+ वैशाख वदी ४ सन्‌ १९०१ वि० सं० १९५८ 
को हुआ था । उनके कमंशील ८४ वर्षोके लिये यदि एक-एक पृष्ठ भी दिया जाये तो भी कम है । 

पिताजीका जन्म बुन्देलखंडके एक गाँव सिलावनमे हुआ था जो कि छलितपुरसे १६ मील दूर है । 
यह गाँव छलितपुरकों महरौनी, महावरा और टीकमगढ़से जोडनेबाली सड़क पर बसा हुआ है । उनके पिता 
सिधई दरयावलालजी, प्रसिद्ध बरया वंशके वंशज थे और माताका नाम जानकी बाई था। इनकी सबसे बड़ी एक 
बहन प्राणोबाई थी, फिर दो बडे भाई और उनसे छोटे एक भाई हुए । छोटे भाईका नाम श्री भैयालाल है । 

तोन चार वर्षकी अवस्थाम ही पिताजीकी आँखें फूल गई थीं। कोई डाक्टरी इलाज तो उस समय 
उपलब्ध नही था, अतः आँखोम रोहे पढ़ गये है, ऐसा समझ कर आँखोंमे नमक घिसा गया जिससे रोहे 
गल जायें और आँखों पर पट्टी बोध दी गयी । फलस्वरूप पूरी आँखोंमे सफेद जाला छा गया । आँखोंकी 
ज्योति बहुत कमजोर हो गई तथा छ: इन्च पर रखी हुई वस्तु ही दिखाई दे पात्ती थी । ऐसी विकट परि- 
स्थितिमें गावकी ही एक गूजर स्त्री गीजरन बाईने तीन साल तक पिताजीकी भरपूर सेवा की । उसका 
नित्यका कार्य था कि हाथीका नख, सफेद रत्तो व लाल चन्दन घिसकर एक बिद्येष अजन तैयार करना तथा 
आँखोंमे लगाना । इस सेवाका ही परिणाम निकला कि आँखोंकी ज्योति पुन: लौट आई और आज ८४ वर्ष 
की अवस्थामे भी पिताजी अपना पढने-लिखनेका कार्य (६-७ पुष्ठ प्रतिदिन लिखना) स्वयं कर लेते हैं । 

पिताजीके दादा मल रूपसे पासके ही एक गाँव खजुरियाके रहनेवाले थे । वहाँ पर उनके द्वारा निर्मित 
पक्का सकान भी था | वहाँ पर कभी रथ बला था, जिसमें उनके माता-पिता इन्द्र-इन्द्राणी बने थे । खजु- 
रिया में बरपा वंशकी वेदी अभी भी मौज़द है । पिता साहुकारी करते थे और व्यवसाय फैलने पर सिलावनमे 
आकर बस गये थे। माता-पिता दोनों ही अत्यन्त सीधे स्वभावके थे । अतः साहुकारी घीरें-बीरे घटती चली 
गई । सिलावनमे ही बसने पर घरमे एक चैत्यालय स्थापित किया जो कि अभी भी विद्यमान है । 


घरमे जेत्यालय तथा सडकका गाँव होनेस व्यापारी बंलगाडियो पर माल लादकर रातको मडावरा, 
महरौनी आदिसे ललितपुरको जाते हुए या वापसीमे सुबह सिछावनमे पड़ाव करते थे। उस समय बिना दर्शन 
किये भोजनका प्रइन ही नहीं उठता था और रास्तेमे सिलावन हो शकमात्र गाँव था, जहाँ दर्दत मिलते थे । 
इसलिये घर पर दर्शन करने वालोंकी भीड़ लगी रहती थी । रोज चार, छ., दस व्यक्तित बाहेरस आते थे 
ब घर पर ही निवृत्त होकर पूजन इत्यादि करते थे | घरके सभी बालक इन छोगोंकी सेवामें जुटे रहते थे । 

पिताजी अन्य भाइयों सहित लागोकों पानी पिलाना, नहा-घोकर पुूजनके लिये कुँएसे जल भ्वर लाना 
आदि कार्य प्रतिदिन करते थे । सेवा परायणताके सस्कार बाबाजीले कारण पिताजीमे बचपतस ही बैठ 
यये थे । 
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पिताजीकी स्कूली शिक्षा बहुत ही थोड़ी हुई है। सिछावनमें तो स्कूल था ही नहीं, अतः पढ़नेके 
लिये खजुरियाकी प्राइमरी पाठक्षालामें पैदल जाना पड़ता था, जो कि सिलावनसे ढाई मील दूर है। रास्तेमें 
दो नदियाँ पड़ती थीं, जो बरसातमें भर जाती थी | अतः उन्हें घेर कर सडकसे होकर स्कूल जाता पढ़ता 
था । पिलाजीकी स्कूलमें कक्षा १ तक की शिक्षा हुई है । फिर, भाइयों तथा गविके लड़कोंने स्कूल जाना बन्द 
कर दिया तो इनका भी स्कूल जाना छूट गया । पढनेमे बे बचपनसे ही होशियार थे और वक्षामें प्रथम 
आने पर उन्हें पुरस्कार स्वरूप एक किताब भी मिली थी। पिताजीकों इतना याद है कि सन्‌ १९११ में 
जार्ज पंचमके गद्दी पर बैठनेकी खुशीमे स्कूलोंमे तमगे बाँटे गये थे। उस समय पिताजीकी अवस्था १० वर्ष 
की रही होगी । 

बड़े भाई अपने मामाके यहाँसे 'तत्त्वा्थयृत्र पढ़ना सीख आये थे। अतः पिताजी की रुचि हुई कि 
वे भी तत्त्वार्थसृत्र सीखें । अपने मोसीके लडके श्री रज्जूलाल बरयाके पास उन्होंने तत्त्वार्थसूत्र पढ़ना सीखा । 
तत्पदचात्‌ मबईमें अपनी बहनके यहाँ 'भक्तामर” पढ़ना सीखा । 

उस समयकी एक घटना बड़ी रोचक है--पिताजी घोडें पर सवार होकर अपनी बहनके यहाँ जा 
रहे थे। रास्तेमें टीकमगढ़के परिसरमे एक आदमी सडकसे कुछ दूर हटकर कराहते दिखाई पड़ा । पिताणी 
अपने घोडेसे उतरे व उसके पास गये । वह बुखारसे बेहाल था । अतः पिताजीने उसे घोड़े पर बिधाया और 
स्थयं लगाम पकंड कर पैदल चलने लगे। मार्गमें हो रात हो गयी । थोड़ा आगे चलने पर बाँयीं ओरसे एक 
सर्प आया और पैरोंमें लिपटता हुआ बिना काटे चला गया । घीरे-धीरे उस आदमीको लेकर बहुनके गाँव 
पहुँचे और उसे वहाँ सुला दिया । बुखार उतरने पर वह प्रातःकाल चला गया । 

इन्हीं सबमें पन्द्रह-सोलह वर्षकी आयु हो गई | उस समय साढूमल, सौंरई, जिजियावन आदि गाँव 
के लड़के इन्दौर सर० सेठ सा० के विद्यालयम पढ़ने गये थे । खजुरिया गाँवके गड़ रया मामाने जब बताया 
तो पिताजी अपने काकाके पीछे लग गये कि वे भी पढने इन्दौर जायेगे । छुट्टियोंम जब लड़के गाँव लौटे तो 
बापसीमे उन लोगोंके साथ उन्हें इन्दौर भेजा गया । लगभग एक-सवा वर्ष वहाँ पर संस्कृत, छहंढाला, आदि 
का अध्ययन किया । उस समय विद्यालयमे प्रधानाध्यापक स्व० श्री पं० मनोहरलालजी थे व स्व॒० श्री पं० 
अमोलकचन्दजी पर्माध्यापक थे । बाबू सूरजमलजी सुपरिटेण्डेण्ट थे और लाला हजारीलालजी मन्त्री थे । 

वहाँसे गर्मी की छुट्टियोंमे घर लौटते समय उनके पास घश्से काफी पैसे आ गये थे। शौकमे आकर 
उन्होंने कोट, पैण्ठट, कमीज बनवाया, एक बेल्ट व मूठ छगी छड़ी खरीदी । जिस दिन इन्दौरसे चलना था, 
दर्जीनी उस दिन कपड़े नहीं दिये । उन्होने अपने साथियों से जब कहा कि अगले दिन चलेंगे, तब वे सब बड़े 
नाराज हुए | उन्हें छोड़कर वे सभी गाडी पकड़ने स्टेशन चले गये पर समयसे नहीं पहुँचनेके कारण गाड़ी 
छूट गयो और सब साथियोंको उल्टे पाँव वापस आना पड़ा । सबको लोटते हुए देख पिताजीने खूब तालियाँ 
बजाईं व मजाक उडाया । इस पर वे सब और कुढ गये और सबने तय किया कि फूलचन्द्रको साथ लेकर 
नहों चलेंगे, इसलिए वे खंडवा होकर चल दिये | देवयोगसे भोपालमें पिताजीकी उनसे पु्रः भेंट हो गई । 

ललितपुर पहुँचने पर उन सबने एक अलग बैलगाडी को व पिताजीको उसमें धामिल नहीं किया । 
उसी बेलगाडीमें तीन लटेरोंने भी सांझा किया । रात हो जाने पर वें लटेरे नियत स्थान पर उतरे । गाड़ीवानने 
जब पैसे माँगे तो उन्होंने उडकों व गादीवानकों पीटा तथा सामान छीन लिया । उपरसे निकलने वाली सभी 
गाडियोंकों वे हूटते रहे । पिताजीकी गाडी जब पीछेसे आई तो उसे भी लुटेरोंने रोका । पिताजी अपनी नयी 
अँग्रेजी पोशाकमे, हाथमें चमकीौछी भूठ वाली छड़ी लिए गाड़ीमे सो रहे थे। गाड़ोवानने भयभीत होकर 
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पिलाजीसे कहा, 'बाबजी ! बालूजी ! देखिये ये क्या कहते हैं ।' लगेरोंने भी झाँककर छड़ी आदि देखी तो 
समझा कि कोई मेग्रेज अफसर है, और गाड़ी छोड़कर भाग लिये ! उनके सभी साथी तो ललितपुरके अस्पतालमें 
भर्ती किये गये, किन्तु पिताजी घर पहुँच गये । गर्मीकी छुट्टियाँ खत्म होनेपर थे पढनेके लिए फिर इन्दोरको 
बले पर रास्तेमें मन उचाट हो गया और भोपालसे ही लौट आये । फिर काफी दिन तक घर पर ही रहे । 

कुछ दिनों बाद पिताजी, अपने पिताजीके साथ, भेलोनी एक विवाहमें सम्मिलित हुए । चूँकि पिताजी 
इन्दौरसे पहढुकर घर आये थे इसलिए पिताजीकों देखनेकी सबको उत्सुकता होने पर, उन्हें बुलाया गया । एक 
बुजुर्गने पिताजीसे पूछा बेटा, कबै भाये हौ।'” पिताजीके यह उत्तर देने पर कि “अभी तो आया हूँ”, वे 
बुजुर्ग सिरसे पीठ तक हाथ फेरते हुए बोले “ओ, बेदा तो तुर्को सीख आओ ।” यह व्यंग सुनकर पिताजीकी 
आँखोंमें आँसू भर आये और तभी उन्होंने निश्चय किया कि अपनी भाषा और अपने पहनावेको कभी नहीं 
भू गे । पिताजीके इस निश्वयकी झलक आज भी उनके जोवनमें देखो जाती है। 


उसी समय सादूमलमे स्व० सेठ लूखमीचन्द्रजीने छात्रावास सहित एक पाठशाला खोली । एक बार 
ललितपुर जाते समय सेठजी सिलावनमे घर पर रुके तब उन्होंने पिताजीकों नये फँशनके कपड़े पहने घूमते 
देखा । उन्होंने पूछा कि ये कौन है व ज्ञात होने पर, पिताजीकों साढू,मल पाठशालामे पढ़नेके लिए बुला 
लिया । पिताजीने वहाँ पर मध्यमा तक अध्ययन किया । स्व॒० पू० पं० घनश्यामदासजी प्रधानाध्यापक थे । 
वे व्युत्पन्न विद्वान थे। वर्तमानमें जो कुछ पिताजी है वह सब उनके परिश्रमका फल है । 

साढहूमलमें जब गाधीजीका १९२० में आन्दोलन चला तो पिताजी उसमे भाग लेने लगे और गाँवके 
लोगोंको एकत्रित करके व्याख्यान आदि देने लगे । इससे घबडाकर कलक्टरकी ओरसे संदेश आया कि यह 
आंदोलन बन्द हो, अन्यथा पाठशाला बन्द कर दी जायेगी । सेठजी राष्ट्रीय विचारधाराके व्यक्ति थे । बुन्देल- 
खण्डमे उन्हींके सत्प्रयत्नोंसे बेगार प्रथा बन्द हुई थी । अतः उन्होने पिताजी आदिको बुलाकर कहा कि तुम 
छोग सेवाका कोई दूसरा रास्ता चुन लो | ये तुम्हारे पढनेके दिन है, इसलिए इस आन्दोलन में पड़नेसे कोई 
लाभ नहों है ।” अन्तमे पिताजीने अपने सहयोगियोंसे विचार-विमर्श करके 'मुट्ठी फण्ड' की स्थापना की और 
अनाज इकद्ठा करके उसे गरीबोमें वितरित करते रहनेका कार्य चाल किया । 

वहांसे फिर वे मुरैना विद्यालयमें पढ़ने चले गये । वहाँ श्री पण्डित जगल्मोहनलालजी शास्त्री व श्री 
पे० कैलछाशचन्द्रजी शास्त्री उनके महाध्यायी थे। स्व० श्री पण्डित वशीधर जी न्यायालंकार वहाँ पर कर्मकाण्ड 
पढाते थे | वे पिताजीकी कुशाग्र बुद्धिसे बहुत प्रभावित हुए । धर्मशास्त्रमे पिताजीकी विशेष रुचि थी, इसीलिए 
उनकी प्रसिद्धि भी हो गई थी ! स्व० श्री प० बंधीधरजीको सनन्‍्तोष हो चला था कि उन्हे ऐसा छात्र मिल 
गया है जो उनके बाद भी उनकी विद्याको जीवित रखेंगा। मुरैना विद्यालयमें ही पृ० पं० देवकीनन्दनजी 
सिद्धान्तशास्त्रीसे पिताजीका परिचय हुआ । पं० जी स्वभावसे हो उदारमता व्यक्ति थे। मुरेनामे ही ऐसा 
प्रसंग आया कि बुन्देलखण्डके सभी छात्रों व अध्यापकोने मरैना विद्यालय छोड दिया । मुरैनामें अपनी शिक्षा 
पूरी करके पिताजी घर लौट आये । 

उसी समय बुन्देलखण्डमें ही एक शिक्षा संस्था खोली जाये इस विचारसे उपयुक्त स्थानकी खोज होने 
लगी । इसके लिए जबलपुर उचित दिलाई पड़ा । जबलपुरकी समाजके पास उपयुक्त भवन होनेसे इसके लिए 
वहू तैयार भी हो गई | पू० बडे वर्णोजीके वहाँ पहुँचने पर एक लाख रुपये का चन्दा भी हो गया । उस पमय 
श्रद्षेय पं० बंशीधरणी न्यायालंकार व श्रद्धेय पं* देवकीनन्दनजी भी उपस्थित थे । श्रुत पंचमी का दित (संबत्‌ 
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१९२२-२३) उदघाटनके लिए निश्चित किया गया | बादमें स्व० पं० देवकीनन्दनजी सा० तो कारंजा चले 
गये तथा पू० वर्णोजी, स्व० श्री बंशीवरजी और पिताजी अपने-अपने स्थानोंको लौटते समय रास्तेमे कटनी 
रुके । वहाँ जिन सन्दिरमे जाकर सबने दर्शन पूजन किया । बादमें दोनों विद्वान्‌ तो सामायिक करने लगे और 
पिताजी कर्मकाण्ड का स्वाध्याय करने लगे । 


दूसके बाद प्‌ृ० वर्णोजीके सामापिकसे निवुत्त होकर वहाँ आने पर पिताजीने उनके सामने चौकी व 
कर्मकाण्ड प्रन्थ रख दिया । पर अपने स्वभावके अनुसार उन्होंने पिताजीको ही प्रबचन करतेके लिए प्रेरित 
किया | पिताजीके बहुत मना करने पर भी वे नहीं माने । अन्तमे पिताजीको ही प्रवचन करनेके लिए बाध्य 
होना पड़ा । गोम्मट्सार (कर्मकाण्ड) पिताजीका पठित विषय तो था ही इसलिए उन्हें उसका प्रवचन करने में 
कोई कठिनाई नहीं हुई । इसी समय स्व० श्री बंशीघरजी भी सामाथिक पूरी करके वहाँ आ गये । १० वर्णीजी 
उनसे बोले, भैया यह लड़का तो बहुत होशियार दिखता है ।' पंण्डितजीके समर्थन करने पर वर्णीजी बोले, 
भैया ! श्रुत पंचमीके दिन तुम जबलपुर अवश्य आ जाना | तुम्हारी अध्यापक पद पर हमने नियुक्ति कर 
ली है । अपने गृरुजीके पास पढ़ना भी व पढ़ाना भी ।? 


उनकी आज़ानुसार पिताजी श्रुतपंचमीको जबलपुर पहुँच गये और शिक्षा मन्दिरका उद्घाटन होने पर 
वे अपने नियत कार्यमें लग गये । पर वहाँकरो व्यवस्थाकी सम्यक देख-रेख न होनेसे पिताजी ७-८ महीनेके भीतर 
ही शिक्षा मन्दिर छोडकर बनारस चले गये । 

जबलपुरमे ही रहते हुए पिताजीका बाबू फूलचन्द्र जी, (जों बादमे जज हुए) से अच्छा स्नेह हो गया 
था। बाबू फूलचन्द्र जी उस समय शिक्षा मन्दिरमे ही रहते थे व कॉलेज पढ़ने जाते थे। उनके साथ एक बड़ी 
आकर्षक घटना घटी । थे तल पर स्नान करने गये थे । स्तानके पहले उन्होंने गलेसे सोनेकी चेन निकालकर 
एक तरफ रख दी जिससे उसपर किसीकी नजर न पढे । फिर उनके ध्यानसे यह बात उतर गयी व चेन बही 
छोडकर वे चले आये और कॉलेज चले गये । कुछ समय बाद पिताजी निवृत्त होने वहाँ गये और हाथ घोनेके 
लिए मिट्टी खोजते समय उस चेन पर उनको नजर पड गई । लगभग १० तोलेकी उस चेनकों पिताजीले गलेमे 
पहन लिया 4 कुर्तेके वटन बन्द कर लिए जिससे क्रिसीकों दिवाई न दे । शिक्षा मन्दिर लौटने पर बाबू फूल- 
चन्द्र जी बट हताशम दिखाई दिये ओर उन्होंने अपनी चेन भूल जानेकी बात बताई ! वे अपनी माँ की डांट्से 
बहुत डर रहे थे | पिताजीने उनसे कहा कि चलो खोजते हैं और वहाँ जाकर दोनों ढूंढने लगे | काफी देर हो 
जाने पर जब पिताजीने देखा कि बाबु फूल चन्द्र जी बहुत हताश हो चुके है और आँखोमे आँसू भर आये हैं तो 
पिताजीने अपने कुर्तेक बटन खोल लिए जिसमे कि चेन बाहर निकल आयी । कुछ देरमे बाबू फूलचन्द्रजीकी 
नजर पिताजी पर पड़ी तो चेन दिखाई दे गई और वे बोले कि तुमने पहले क्यों नहीं बताया । इस पर पिता- 
जीने कहा कि तुम्हें फिर परेशान केसे करते । 


बनारसमें पू* बडे वर्णीजीसे पिताजीकों पुतः भेट हो गई । उन्होंने प्रिताजीको विशेष बुद्धिमान 
समझकर उनकी विशेष वृत्ति २५) रु० मड्ठाना निश्चित कर दो । २-३ महीने तक वे वहाँ पर रहे । गर्मीकी 
छट्टियोंमे घर लौट आये । किन्तु उसी समय पिताजीका विवाह हो गया । उनकी धर्मपत्नीने जीवन भर 
उनकी बहुत सेवाकर अपने सौभाग्य, शोलका अच्छा परिचय दिया। घरकी स्थितिको समझकर स्व० पृज्य पं० 
देवकीनन्दनजीके अनुरोधपर उन्होंने सादूमल विद्यालयका प्रधानाध्यापक्रका पद स्वीकार कर लिया | किन्तु 
७-८ महोने बाद बनारस विद्यालयके विद्येष आमंत्रणपर वे साहूमछका पद छोड़कर सन्‌ १९२४ में धर्मा- 
ध्यापक हाकर बतारत चढ़े गये । वे बनारव हिल जिखविद्यालरमें भा प्रति शनिवारकों धर्मको शिक्षा देनेके 
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लिये जाते थे। फलस्वरूप वहाँसे २५) रु० तथा विद्याल्यसे ५०) रु० बेहन मिलता था। इससे वे अपना 
और अपने भाईयों सहित परिवारके निर्वाहमे सहयोग करते रहे । इस प्रकार बनारसमे लगभग चार बर्ष 
निकल गये । कारण विशेष होनेपर सन्‌ १९२८ में जे त्यागपतन्र देकर सिलाणषन लौट आये । 

किसी कार्यवश पिताजीकों बीना जानेका अवसर मिल गया | उस दौरान वहाँकी समाजने पिताजीको 
शास्त्रसभाके लिये आमंत्रित किया । उन्होंने सभामे प्रबचन किया । उसे सुनकर स्व० श्रीमान्‌ सिंघई परमा- 
ननन्‍्दजीने अपनी गोदीमें बिठा लिया और बोले, पाठशालाके लिये ऐसा हो विद्वान चाहिये | अन्तमें प्रधाना- 
ध्यापक पदपर पिताजीकी नियुक्ति हो गयी | वहाँपर ६०) रु० रहीना वेतन निश्चित हुआ । 

पाठशाला खुलनेपर पिताजीने वहाँका काम सम्भाल लिया । कुछ समय तो कार्य करते ही निकल 
गया । बादमें उनके विचारमे आया कि अपने भाइयों सहित पूरे कुटुम्बको बुलाकर उनके लिये दुकान क्‍यों न 
खुलबा दी जाये । उस समय एक दुकान भी थाली हो रही थी । इसलिये उन्होंने सबको बीना बुला लिया 
और उन्हें दुकान करवाकर सब साथमे रहने रंगे । इस कालमें स्व० श्री सिंघईजीसे स्नेह स्थापित हो गया 
और उनके जीवन पर्यन्त बना रहा । मिंचईजीको कोई सनन्‍्तान नहीं थी । अतः स्वर्गवास होनेके पुर्व पिताजी 
की सलाहसे उन्होंने अपने कुटुम्बके शक ऊूडकेको बुलाकर उसको गोद ले लिया । 

पिताजीकी राजनोतिक गतिविधियोंका जिक्र हम पहले भी कर चुके हैं । बीतामे रहते हुए उनकी 
यह गतिविधियाँ बराबर जारी रही ओर वे काग्रेसके आदोलनोंमे भी शरोक होने लगे। वे छात्रों और जनताको 
लेकर जुछूस निकालते रहे तथा विदेशी वस्त्रोके बहिष्कारमे सक्रिय सहयोग देते रहे । इसके छिये उन्होंने एक 
युक्ति यह निकाली थी कि मदिरमे देशी वस्त्र रखवा देते थे। जो भी महिला विदेशी साड़ी पहनकर आये वह 
उतारकर देशी साड़ी पहन जाये । 

बीनामे पिताजी चार वर्षो' तक रहें और राजनीतिक आन्दोलनके अलावा वे कई सामाजिक आन्दोलन 
चलाते रहे | इनमे समैयाआको मिलाना मुख्य है । हिम्मत, जूझनेकी प्रवृत्ति व निस्पृहता पिताजीमे कूट-कूटकर 
भरी है इसका प्रमाणस्वरूप ये कुछ चुनी हुई घटनाएँ दी जाती है । 

श्री प० कमछकुमारजी व्याकरणतीर्थ बनारसमे पढ़ते थे । वे अंतिम वर्षकी परीक्षामे फेल हो गये थे । 
उन्होंने बीनामे पिताजीको लिखा । पिताजीने उनको बीना बुला लिया और समाजसे छात्रवृत्ति निश्चित करा 
दी । कुछ दिन वे बोनामे पढाते रहे और फिर उन्हे परीक्षा आदि देनेके लिये छुट्टी देकर बनारस भेज दिया । 
परीक्ष। देकर वे पुनः बीना आ गये । उसी समय विद्यार्थी छोटेलाल पिताजीके पास आया और कमल- 
कुमारजीके साथ अपनी बहनकी शादी करानेको कहने लगा । पं० कमलकुमारजीसे पूछनेपर उन्होने आथिक 
स्थितिकी कठिनाई बतलाई, किन्तु समझानेपर वे विवाहके लिये तेयार हो गये । आथ्िक स्थितिम जो कठिनाई 
थी उसका हल निकालकर यह विवाह सम्पन्न करा दिया । 

सर्मया समाज, परवार समाजका एक अगर है, यह समझकर पिताजीकी हमेशा यह इच्छा रही है कि 
इन दोनों समाजोंको एक हो जाना चाहिये । आगासौद वाले सेठ मन्नूलालजीसे पिताजीका अच्छा सम्पकं था । 
इसलिये उनके आग्रहपर पिताजी मल्हारगढ़ निसईजीके वार्षिकोत्सवम सम्मिलित हुए । वहाँ पहुँचनेपर ज्ञात 
हुआ कि मल्हारगढकी जैन समाजके भाई आमंत्रण दनेपर भी समैया समाजके प्रीतिभोजमे सम्मिलित नही होते 
हैं। इस कारण वहाँकी जैन समाजने पिताजीकों भी अलगसे भोजनके लिये आमंत्रित किया जिससे वे भी 
प्रीतिभोजमें सम्मिलित न हो सके । परन्तु पिताजीने उनकी बात अनसुनी कर दी एवं समाजके लोगोंको हो 


प्रीतिभोजमें शामिल होनेके लिये राजी कर लिया । इससे दोनों समाजोंमे मेलका वातावरण बननेकी अनुकूल 
स्थिति दिख्लाई देने लगी । 


है 
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समैया समाजसे ही सम्बन्ध रखने बाली एक और घटना है! विद्यार्थी छोटेलालकी बहन का प० 
कमलकुमारजीके साथ विंवाह करा ही दिया था, उससे प्रभावित होकर छोटेलालजीकी माँ अपनी दूसरी 
लड़फीको लेकर पिताजीके घर आ गई और बताया कि समैया समाजका एक लड़का उन्होंने अपनी लड़कीके 
साथ विवाहके लिये निश्चित कर लिया है, लड़का भी सहमत है । परन्तु बीनाकी पूरी समाजकी इसपर गहरी 
प्रतिक्रिया हुईं और जिस दिन सगाईका दस्तूर निश्चित हुआ उसी दिल स्व० श्रीसिंचईजी श्रीनन्दरालजीकी 
बैंठकमे जैन समाज एकत्रित हुई। उसमें पिताजीकों बुलाया गया और उनसे कहा गया कि, 'इस विवाहुको 
करानेमे आपकी साजिश है ऐसा मालूम हुआ है । अत: आप इस सम्बन्धको रोक दें ।” पिताजीके यह कहनेपर कि, 
'मेरा इसमे कोई हाथ नही है, अलबत्ता इसके कि लड़कीकी मां मेरे यहाँ ठहरी हुई है,' 'समाजने उनसे आग्रहपूर्वक 
कहा कि, 'यदि ऐसी बात है तो आपको इस सगाईके दस्तूरमें सम्मिलित नहों होना चाहिये | फिर भी आप 
नही मानेंगे तो आप विचार कर लें कि इसका नतीजा क्‍या होगा ।” इसपर पिताजीने उत्तर दिया, 'क्‍्या होगा, 
चूहेंकी दौर मगरे तक', और क्या दोगा | इसके बाद बैठक समाप्त हो गई और पिताजी उठकर चले आये | 
फिर भी बीनाकी समाजने मेरे प्रति कोई प्रतिकूल प्रतिक्रिया व्यक्त नहीं की । 

बीनामें रहते हुए एक दूसरी घटना घटित हो गई । पिठाजी बीनामें है यह जानकर ब्र० शीतलप्रसाद 
जी बीना आये । उनके प्रति समाजमे कुछ कारणोंसे रोष हो नेसे, उनका विरोध होने लगा । इसलिये पिताजी 
के सामने कठिन समस्या उपस्थित हो गयो । किसी तरह पिताजीने उनका निर्वाह किया व रातमे उनके 
व्याख्यानके लिये सार्वजनिक सभा बुलायी । सभाके दोरान सभाके मंत्रीका पत्र मिला कि आप इस सभाको 
बन्द करायें अन्यथा समाजको इसपर विचार करना पड़ेगा । किन्तु पिताजीकों माठ्म था कि बीना समाजने 
ब्रह्म चारीजीका बहिष्कार नहीं किया हैं, इसलिये पिताजीने आजीविकाकी न चिन्ता करते हुए भी सार्वजनिक 
रूपसे यह घोषणा कर दी कि सभाके मंत्रीका वह पत्र व्यक्तिगत ही समझा जाये तथा वभाकी बराबर चाल 


रखा । 
बीनामें जिस मकानमे मास्टर कनछेदीलालजी रहते थ उसीमें पिताजी भी रहते थे । इसलिये पिताजी 


का मास्टर सा० से अच्छा सम्बन्ध होनेके कारण, उनकी पत्नीका देहावसान होनेनर, अंतिम संल्‍्कारकी पूरी 
व्यवस्था पिताजीको ही करनी पडी। मा० साहबकी पत्नीके पास सोनेका काफी जेबर था। दाह संस्कारके 
समय उनके शरीरसे और जेवर तो उतार लिया गया, परन्तु बाहोंपर सोनेकी बखुरियोंपर किसीका ध्यान नहीं 
गया क्‍योंकि वे ब्लाउजके अन्दर थीं । 

तीसरे दिन श्री पं० जगन्मोहनलालजी शास्त्री भी आ गये थे, क्योंकि उनका मास्टर सा० से स्नेह 
सम्बन्ध श्रा । अत' पिताजी व पंडितजी दोनों ही राख ममेटनेके छिये उ्मज्षान भमि गये । राख समेटते हुए 
बखूरियाँ हाथमे आ गईं । उन्हें देखकर पंडितजीने पिताजीको यह सलाह दी कि वे अपने पास ही उनको रख 
लें और जब मास्टर सा० को याद आये तब उन्हें सौंप दें । किन्त पिताजीने कहा, "हम साधारण परिस्थिति 
के आदमी हैं! लोग समझेंगे कि प्री नही, इसलिये बता रहे हैं । अतः अभी चलकर उन्हें मौंप देना चाहिये, 
स्तान बादसे करेंगे |? 

बीना पाठशालाकी आर्थिक स्थिति कमजोर हो जानेके कारण पिताजीको बीनासे नातेपुने [सोलापुर) 
जाना पडा । वहाँ पिताजी लगभग छः व रहे । बहाँपर भी उनकी राजनीतिक व सामाजिक गतिविधियाँ 
बराबर चाल रहीं । 

राजनीतिक दृष्टिसे वे काँग्रेस कमेटीके सदस्य होनेके नाते नातेपुते (सोलापुर) में हुए जिला काँग्रेस अधि- 
वेशनमें तथा श्री नरीमैनकी अध्यक्षतामें हुए पूनाके तगा छोहपुरुष बल्लभभाई पटेछकी अध्यक्षता में हुए यवत- 
मालके प्रांतीय काँग्रेंस अधिवेशनोंमें सम्मिलित हुए । 
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वहाँ रहते हुए पिताजीने आचार्य शान्तिसागर सरस्वती भवनकी ओरसे एक प्रेसकी स्थापना कर 
उसका संचालन किया और उसकी ओरसे “शान्ति सिन्त्र” नामक मासिक पत्रका सम्पादन भी किया ! पत्र 


लगभग दो वर्ष चला । 


इसी बीच एक क्षुल्लक श्री विमलसागरजीको पिताजी पढाते रहे । थे बेलगाँवके रहने बाले थे जहाँ 
उन्होंने गाँवके बाहुर जंगलमे एक कुटिया बना रखी थी । गर्मीमे वे बहाँ चले गये और वहाँके भादयों द्वारा 
प्ताजीकी आमन्त्रित कर लिया | वहाँ पर पिताजी एक महीना रहे । वहाँ रहते हुए वे रात्रिमे क्षुल्लकजीके 
पास चले जाते थे । सेठ कल्लप्पा अन्ना लेगडेका एक नोकर लालटेन लेकर पिताजीको वहाँ पहुँचा आता था, 
और सुबह १० बजे वे मेठजीके घर आ जाते थे और दिनमें बही रहते थे । रातको पुनः कुटिया पर चले जाते 
थे । एक दिन पता लगा कि सेठजीको पत्नों पिताजीक्ो झूठी थाली नही छती हैं । यह ज्ञात होनेपर पिताजीने 
सेठजीसे कहा कि वे उनके यहाँ भोजन नहीं करेगे । कारण पूछनेपर पिताजीने बताया कि आपके धरपर 
आपसमें भो छआ-छत्का पालन होता है। यह सुनकर सेठजो बोले कि उसे (पत्नीको) तो वें समझा नहो 
सकते, पर जब वे नातेपुते आयेंगे तो पिताजीके घर अवश्य भोजन करेंगे । इतना हो नही, उन्होंने अपने इस 
वचनका पालन भी किया । 


जैसा कि अभी-अभी लिखा जा चका है कि सेठजीका आदमी रोज रातको पिताजीको कुटियामे पहुँचा 
आता था। एक दिन वह पिताजीकों पहुँचाने गया तो उसने कुटियाके पीछे कुछ लोगोको मन्त्रणा करते देखा । 
यह देखकर उसने पिताजीसे कहा कि पंडितजी कुटियाके पीछे चोर ब5 हैँ । यह सुनकर पिताजीने कहा कि होंगे 
हमें क्या मतलब, और भयवश लघुशका करने लगे । इसके बाद कुटियामे पहुँचकर दरवाजा बन्द कर जिया । 
फिर उन लोगोंने नौकरकों पकड़कर मारता शुरू कर दिया । नौकरकी चिल्लाहट रनकर पिताजीने थोडा दर- 
याजा खोला कि उनके कुल्हाड़ी दिखानेपर दरवाजा बन्द कर लिया । फिर भी उसे पिटता हुआ देखकर पिता- 
जोके पुन दरवाजा खोलनेपर, उन लोगोंने नौकरको कमीज, पायजामा व लालटेन छुड़ा ली व उसे धबका देकर 
कुटियाके अन्दर कर दिया । अन्तमे जब पिताजी वहाँसे चलने लगे तो सेठजीने उन्हें सत्कारपूर्वक बिदा 
किया । 

सन्‌ १९३६-३७ में फलटणमें व्यवहारवादी और अध्यात्मवादी भादयोंके मध्य भाव-मनकों लेकर 
बाद-विवाद चल पडा । समस्याका हल न देखकर, “शान्ति सिन्त्र” के सम्पादक होनेके नाते पिताजीको 
लिखा गया । पिताजीने “शान्ति सिन्धु” मे टिप्पणी द्वारा उसका खुलासा किया, किन्तु उससे व्यवहारवादी 
सन्तुष्ट नही हुए और पिताजीकों फलटण बुलाया । वहाँ पहुँचकर पिताजीने अनेक प्रमाण देकर उन्हें समझाया 
फिर भो वे लोग संतुष्ट नहों हुए । उनका कहना था कि भाव-मनसे केवलज्ञान प्राप्त होता हैं, इसलिए वह 
थात्माकी शुद्ध पर्याय हैं। बहुत चर्चा होनेह बाद उन्होने पिताजीकों पुनः स्पष्टीकरण लिखनेको कहा | 
पिताजीने इस विषयको ध्यानमे रखकर एक स्वतन्त्र लेख “शान्ति सिन्धु ' मे प्रकाशित किया । उस लेखमे 
पिताजीने स्पष्ट कर दिया कि “भाव-मन आत्माके ज्ञानकी विभाव पर्याय है किन्तु पुदगलके निमित्तसे होनेके 
कारण उसे आगम पौद्गलिक भी स्वीकारता हैं। इसलिए स्वभावके आलम्बनसे होनेवाला उपयोग ही 
स्वभाव पर्यायका उपादान हो सकता है, अन्यका आलूम्बन करने वाला उपयोग नही ।” परन्तु इस चर्चाने 
आगे चलकर इतना तूल पकडा कि अन्तमे पिताजीको वहांसे हटना हो पड़ा । 

इस प्रकारकी घटनाये पिंताजीके जीवनमे भरी पड़ी है । नातेपु्ते छोड़कर पिताजी बीना अपने घर 
आ गये । इतना सब हो जानेके बाद भी उन्होंने अपनी राजनीतिक व त्ामाजिक गतिविधियों को बराबर 


चालू रखा । 


४२ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अ्रन्य॑ 


इसी बीच अमरावतीमें स्व० श्री डॉ० हीरालालूजीने एक पत्र द्वारा पिताजीको धवला (घट्खंडागम) 
के सम्पादनमे सहयोग करनेके लिये आमंत्रित किया ! स्व० श्री पं हौरालालजी शास्त्री वहाँ पहले ही पहुँच 
चुके थे और उन्होंने सत्प्ररूषणा प्रथम पुस्तक का अनुवाद कर भी लिया था । परन्तु उनके मुद्रणकी स्वीकृति 
घबरा प्रबन्ध समिति नहीं दे रही थी इसलिए पिताजीको वहाँ बुलाया गया था । पिताजीके वहाँ पहुँचने पर 
स्व० डा० हीरालालजीने कहा कि 'श्रो १० हीरालालजीने यह अनुवाद किया है। इसमें आप जो भी 
संशोधन करना चाहे या पुनः अनुवाद करना चाहे इसके लिये आप स्वतन्त्र है ।' पिताजीने उसको र्यालमें 
रखकर दूसरी प्रेस कापी तैयार की । 


पिताजीकों यह तो मालूम ही था कि धवला समिति इसके मुद्रणकी स्वीकृति नहीं दे रही है | इस- 
लिए पिताजीने डॉ० सा० के सामने एक प्रस्ताव रखा कि यदि वे स्वीकार करें तो पिताजी इस अनुवादको 
लेकर स्व० श्री पू० पं० देवकीनन्दनजीको कारंजा दिखा छाया करे | उनकी इसमे अनुमति मिलने पर पिता- 
जी १०-१५ दिनमें कारंजा जाने छगे तथा मृलू व अनुवाद पढुकर उन्हें सुनाने छगे । फल यह हुआ कि अन्तमे 
उसके मुद्रणकी स्वीकृति मिल गई और इस प्रकार एक वर्षके भीतर षट्खंडागम (घवला) की प्रथम पुस्तक- 
का प्रकाशन हो गया । 


यह क्रम दूसरी, तीसरी ब चौथी पुस्तकके मुद्रण तक चलता रहा । किन्तु स्व० श्री ५० हीरालालजी 
तथा पिताजीमे अनबनकी स्थिति बने रहनेके कारण पिताजी अमराबती छोडकर बीना चले आये । उसी 
समय पिताजीके प्रथम बालकका स्वर्ंवास भी हो गया था । बीना चले आनेका यह भी एक कारण था । 


| उसी समय देवगढमे गजरथ होनेवाला था तथा श्री गजाघरजीके दस्साओंके यहाँ विवाह क रनेके 
कारण समाजमे हलचल उत्पन्न हो गयी थी । इसलिए पिताजीने इन दोनो बात्तोकी ओर विशेष ध्यान देकर 
उन्हें आन्दोलनोंका रूप प्रदान कर दिया । 


पिताजीका दस्साओंको मंदिरमे पूरी सुविधा दी जाये यह आन्दोलन तो पहलेसे ही चल रहा था कि 
इसी बीच बामौराके गजाधर नामक एक युवकने दस्साआंके यहाँ शादी कर ली | इस कारण समाजके द्वारा 
उसका मंदिर बन्द करने पर खुरईमे दोनों पक्षोमे मुकदमा चलने छगा | पिताजी दस्सा पूजाधिकारके पक्षघर 
तो थे हो, इसलिए उन्होने उसके मुकहमेम दिडचस्पी छी और गजाधरकी ओरसे गवाही देने खुरई भी गये । 
वहाँ पिताजीके बडे साले भरी मुन्नालालजी बैचने पिताजीको भोजनके लिये आमंत्रित किय। । खुरईकी समाज- 
मे पिताजीको भोजन करानेसे वैद्यजीको रोक दिया । फलस्वरूप पिताजी भोजन करनेके लिये दस्साओंके 
यहाँ गये । 


इसके बाद यह आन्दोलन फिर भो श्वालू रहा । कुछ समय बाद कुरवाईमें परवार सभाका अधिवेशन 
होने वाला था कि इसी बीच पूज्य प० देवकीनन्दनजी बीना आये और स्व० श्री सिघई श्रीनन्दनलालजीके 


यहां भोजन करके चले गये । किन्तु यह कहते गये कि यदि फूलचन्द्र (पिताजी) कुरवाई अधिवेशनमे आयेगे 
वो मै नही आऊँगा । 


परन्तु किसी कार्यवश् पिताजीको इन्दौर जाना पडा । वहाँपर पिताजी स्व० श्री पं० देवकीनन्दनजी 
के यहाँ ही ठहरे । पंडितजीने पिताजीको कुरवाई चलतनेका आग्रह किया | यह सुनकर पिताजी बिगड पड़े और 
बोले, “बीनाम्रे तो आप कुछ और कह आये है और यहाँपर चलनेका आग्रह करते है ।' अन्तमें पंडितजी 
बोले कि मैंने तुम्हारी दृढता समझ ली है, जेत तुम्हारे साथ सभाको समझौता ही करता पड़ेगा ऐसा दिखाई 

५ देता हैँ । इसलिम वे दोनों कुरवाई गये । 


द्वितीय खण्ड : ५३ 


कुरवाईमें परवार सभाका अधिवेशन होनेपर पिताजीकी ओरतसे यह प्रस्ताव रखा गया कि दस्साओं 
को मन्दिर प्रवेश एवं पूजा प्रश्नालका अधिकार दिया जाये । पिताजी द्वारा यह प्रस्ताव रखे जानेपर दोनों ओर 
से बाद-विवाद चलता रहा । अन्‍्तमें यह सुझाव आया कि दोनों ऑरसे एक उपसमितिका निर्माण किया जाये 
और उसके अध्यक्ष पं० देवकीनन्दनजी हों और दिनमें उसकी बंठक होकर उसमे जो निर्णय हो उसको सभाके 
सामने रखा जाये । इस आधारपर दोनों ओरके सदस्थोंकी एक उपसमिति बनी । समाजकी ओरसे स्व० 
सवाई सिंचई गनपतलालजी गुरहा, खुरई, सवाई सिंघई धन्यकुमारजी, कटनी, स्व० श्री चौधरी पलदूरामजी, 
ललितपुर और श्री पं० जगन्मोहनलालजी, शा० कटनी, चुने गये, पिताजीकी ओरसे स्व॒० पं० महेन्द्रकुमारजी 
न्‍्यायाचार्य, स्व० श्री नन्‍दकिशोरजी वकील, विदिशा और पिताजी चुने गये । 

दूसरे दिन दोपहरको १ बजे यह सम्मिलित बैठक हुई जो तीन घंटे चली । बैठक इस नतीजेंपर पहुँची 
कि सभा यह प्रस्ताव पास करे कि अपने-अपने गाँवकी परिस्थितिको ध्यानमे रखकर दस्साओंके लिये मन्दिर 
खोल दिया जाये । परवार सभा इसमे पूरो तरह सहमत हे ।' इस प्रस्तावकों परवार सभाने स्वीकार कर 
लिया । फलस्वरूप पिताजीने यह आन्दोलन करना बन्द कर दिया । 


पिताजीको सदासे ही यह चिन्ता रही है कि समाजका पैसा व्यर्थमे खर्च न हो । ऐसे बहुतसे कार्य हैं 
जिनकी ओर समाज बिल्कुल ध्यान नही देती । जैसे कि समाजके बहुतसे व्यक्ति असमर्थ या आजीविका हीन 
है । ऐसी बहुतसी विधवायें है जिनके संरक्षण व खाने पीनेकी समुचित व्यवस्था नही है, ऐसे बहुतसे पुराने 
मन्दिर हैं भो जर्जर स्थितिमे है और उनकी मरम्मत व पूजनादिकी समुचित व्यवस्था नही हैं। देश कालके 
अनुसार साहित्यको प्रकाशमें ठानेकी ओर भी समाज ध्यान नहीं देती हैं। ये और इसी प्रकारकी कई और 
भी जटिल समस्याएँ है जिनकी ओर समाजका चित्त आकर्षित करनेंके लिए तथा जहाँ मन्दिरों व बेदियोंकी 
बहुलता है, वहाँ नये मन्दिर या वेदियोंका निर्माण रोकनेके लिए, पिताजीने मजरथ विरोधी आन्दोलन प्रारम्भ 
किया दा । पिताजी जहाँ आवश्यकता हो वहाँ पंचकल्याणक प्रतिष्ठाके विरुद्ध नहों थे। किन्तु सामाजिक 
प्रतिष्ठाके ख्यालसे जो भाई आवश्यक रूपसे मन्दिर या वेदीका निर्माण कर पचकल्याणक प्रतिष्ठा आदि द्वारा 
गजरथ चलाकर सिधई, सवाई सिमई आई बनते हैँ उसके विरुद्ध अवश्य है । 


इस आन्दोलनका समाजने स्वागत भी किया और विरोध भी । फल स्वरूप जबलपुरमे इसपर विचार 
करनेके लिए परवार सभाका एक अधिवेशन बुलाया गया । उसमें पिताजी भी सम्मिलित हुए । इस समाजकी 
यह विशेषता हैं कि पिताजीका एक बिरोधीके रूपसे सम्मिलित होनेपर भी उनके साथ किसी प्रकारका असदु- 
व्यवहार नही किया गया | किन्तु सभाका अधिवेशन प्रारम्भ होनेपर उनके बगलमें श्री रज्जूलाल बरयाकों 
अवश्य बिठा दिया गया । परिणामस्वरूप पिताजी जब गजरथ विरोधी आन्दोलनके प्रस्तावके समर्थनमें बोलनेके 
लिए खड़े होना चाहते थे तो श्री रज्जूलाल बर॒या पिताजीका कुरता पकड़कर उन्हें उठने नही देते थे, और 
कहते थे कि तुम अपने पिताजीसे पूछो कि वे इन्द्र-इन्द्राणी क्यों बने थे। अंतमे पू० पं० देवक्रीनन्दनजी सर्वानुमति 
से पंच चुने गए और सभाने यह तथ किया कि देवगढके गजरथमे उनके फैसलेको ध्यानमे रखा जाए। पु० पृ० 
जीने अन्तमें जो फैसला दिया उसकी मुख्य बाते इस प्रकार है-- 


१, विरोध पक्षकी यह दलील कि समाजमे बेकारी, अशिक्षा, जीर्णोद्धार, शास्त्रोद्धार आदिम समर्थक 
पक्षकी भी सहानुभूति है । 


२. विरोध पक्षने जो गजरथ प्रथाक्रो आज अनावव्यक व अनुययोगी सिद्ध करना चाहा था उप्तका 
खंडन करके समर्थक १क्षने उसकी आवश्यकता व उपयोगिता भली-भाँति सिद्ध की है । 
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३, बिरोघ पक्षबालोंने जीणोंड्ार, शास्त्रोद्धार और असहाय लोगोकी सहायता आदिकी तरफ ध्यान 
देनेके लिए श्रीमानोंका ध्यान आकर्षित करनेकी कोशिश की है, इसमे उनकी यह सद्भावना प्रशंसनीय है । 
समाजोद्धार, जिनवाणी प्रचार, अज्ञान निव्रारणके लिए जनताका विशेष रूपसे जो ध्यान आकर्षित किया है, 
उनकी उस अन्तःकरणसे निकली हुई भावनाका हम स्वाग्त करते है और इसलिए यह उचित प्रतीत होता हैँ कि 
हमारे धर्म प्रभावक उदार श्रीमान्‌ आगम सम्मत शास्त्रोद्धार, जीर्णोद्धार व इतर धामिक कार्योकी आर 
ध्यान देवें । 

इस प्रकार पिताजी द्वारा अनेक गतिविधियों तो चल ही रही थी कि उनके दूसरे साले श्रो गोकुल- 
अन्दजीने सत्याग्रह करनेका निश्चय किया । उसमे सम्मिलित होनेके लिए पिताजी भी लडवारी गए। श्री 
गोकुलचन्द जी उसी समय गिरफ्तार कर लिए गए और उन्हें लल्तिपुर जेल भेज दिया गया । किन्तु पिता 
जी उस समय बीना लौट आये | कुछ दिनो बांद श्री गोकुछचन्द जीके मुकदमेकी सुनवाई देखनेके लिए पित्ताजी 
ललितपुर गये । वहाँ पर कचहरीमे ही पुलिस ने उन्हे गिरफ्तार कर लिया । 


इसी समयकी एक घटना पिताजीके जीवनके अन्य पहलृपर प्रकाश डालती हैं । वारंट कटनेमे कुछ 
समय लग रहा था । गर्मीका मौसम तो था ही । अतः प्यास लगनेपर उन्होंने सिपाहीसे कहा। सिपाहीने जवाब 
दिया कि वह मुसलमान है। यह सुनकर पिताजीने कहा कि मै कांग्रेसी हूँ । फिर भी में आपके तामलोटका व घडेका 
पानी नही पीऊँगा । अन्य कोई भी व्यवस्था करे तो मुझे पानी पीनेमे एलराज नहीं है । यह जवाब सुनकर 
सिपाही प्रसन्‍न हुआ और एक ब्राह्मणको बुलवाकर कुएँ से पानी पिलवाया । 

स्यायाबीशने पिताजीको £ माहकी कैद व एक सौ रुपया जुर्माना किया । जुर्माना न देनेपर ३ माह की 
सजा सुनवाई । किन्तु घरसे जुर्माना वसूल हो जानेपर पिताजीको कच्ची केंदमे १९ दिन तथा झ्ॉमी जेलसे १ 
महीना ११ दिन रहना पडा । 

झॉँसी जेलमे रहते हुए पिताजी बीमार हो गये, इसलिए उन्हें जेलके अस्पततालमे भेज दिया गया । 
बहाँ पर उन्हे दलिया और दूध दिया जाता था | किन्तु दूधमे मिलावट होनेके कारण वे उसे पी नहीं पाते थे 
और बगलमे पडे नाईको दे देते थे। इस कारण पिताजी भूखसे पीडित रहने लगे । 

नाईसे पिताजीकी यह दशा नही देखी गयी । इसलिये वह किस! प्रकार अस्पतालसे निकलकर किसी 
अफंसरके यहाँ गया और उनकी सेवा करके दो रोटियो और करेलेकी सब्जी ले आया। उन्हें पिताजीके सामने 
रखकर कहने लगा, आपके लिए ही हम लाये है आप खा लो । किन्तु पिताजीने मना करते हुए उससे 
कहा, तुमने इनको प्राप्त करनेके लिए श्रम किया है इसलिए इन्हें तुम ही खाओं | अस्तमें वह रोने लगा 
इसलिए बाँटकर दोनोने खाया । खाते हुए पिताजी उससे बोले, “इस चहारदीबारीके भीतर तो हम तुम भाई- 
भाई है, किन्तु जेलसे बाहर जाने पर मैं जैत और तृम नाई । फिर मैं तुम्हारे हाथका नही खाऊँगा ।'' 

सजा पूरी होनेपर जेलस छूटकर पिताजी बीना चले आये और घरपर रहने ऊगे । इसी बीच मथुरा 
संघके प्रघान मन्त्री श्री ५० राजेन्द्रकुमारजीका पत्र आया कि पिताजी बनारस आकर कषायपाहुड (जयघबला) 
के सम्पादनमे योगदान करने लगे | इसलिए पिताजी सन्‌ ६९४८१ में दनारस चले गये और कषायपाहुड़ (जय- 
धबला) के सम्पादनका भार सम्भाल लिया । 

इस कार्यमे श्री पं० कैलाशचन्द्रजी शास्त्री और स्व० श्री प० महेन्द्रकुमारजी न्‍्यायाचाय भी योगदान 
करते थे । पिताजी पूरे समय कार्य करते थे और उनका मुख्य बाय ग्रन्थका अनुवाद करना होता था । इन 
अनुवादको प० केलाशचन्द्रजी देखते थे और पं० महेन्द्रकुमारजी टिप्पण आदि तेथार करते थे । इस प्रकार 
प्रथम भागका कार्य तीनोंके सम्मिलित प्रयत्ससे चछता रहा । प्रथम भागका मुद्रण हो जाने पर स्व० पं० 
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महेन्द्रकुमारजी तो अलग हो गये, किन्तु प॑० कैलाशचन्द्रजी कुछ दिनों तक उससे जुड़े रहे । प० कैलाशचन्द्रजी 
के अलग हो जानेपर अनुवाद संपादन आदिका पूरा भार पिताजीको ही सम्भालना पडा । 

इसके बाद कुछ दिन तो पिताजी वेतन पर ही काम करते रहे, परन्तु कुछ अडचन उपस्थित होने पर 
पिताजी नौकरीसे अलग हो गये । समझौता होने पर अपने घरसे ही स्व॒तन्त्र रूपसे कषायपाहुड़के सम्पादनका 
कार्य करने लगे ! | 

इस बीच पिताजीको लीवर हो गया । डाकटरकी सलाहसे अन्न छोड़ना पडा और केबल फलोंके रस 
और दूध पर ही उन्हें निर्वाह करना पडा। इस कारण आजीविका बन्द हां| गई तथा घरकी स्थिति बिगड़ने 
लगी । घरका सोना-चाँदां बेचकर किसी प्रकार घरका निर्वाह करनेके लिए बाध्य होना पड़ा | पिताजीकी 
हस व्थितिका पृ० बडे वर्णीजीकों पता छम गया । उस समय पु० बड़े वर्णीजी बरुआसागरमे थे । अतः 
उन्होंने श्री बाब रामस्वरूपजीसे कहकर छ. सौ रुपये सहायताके लिए भिजबा दिये । उस समयकी स्थितिको 
देखते हुए, छः सौ रुपये एक वर्षका वेतन होता है । इन रुपयोस पिताजीको स्वास्थ्य लाभ करनेमे आसानी 
हुई । 

अभी बे स्वास्थ्य लाभ कर हो रहें थे कि उसी समय सन्‌ १९४५ में अमरावतीसे श्रीमान्‌ सिंघई 
पन्‍नालालजी पिताजीके घर आ गये । पिताजीने उनकी पूरी सवा की । कलकत्तामे भगवान्‌ महावीरकी वीर 
शासन जयन्तीके समारम्भभा आयोजन हुआ था । स्व० सर सेठ हुकुमचन्दजी उसके अध्यक्ष चुने गये थे । 
उसमे सम्मिलित होनेके लिए सभी विद्वानोके साथ पिताजी भी कलकत्ता गये । वहाँ ३-४ दिन तक उत्सव 
चलता रहा । उसमे देश-विदेशके अनेक विद्वान्‌ सम्मिलित हुए थे। श्रीमान्‌ सिंघई पन्नालालजी भी साथ गये 
थे कि उसी बीच वहसे वे अकस्मात्‌ चले आये । बादम मालूम हुआ कि वे आराकी अस्पतालमे काफी समय 
तक पड़े रहे और वही उनका स्वर्गवास हो गया। यह मालूम पड़ने पर पिताजीने उनके धरवालोंको 
सूचना दे दी । 


अधिवेशनके समय ही विद्वत्‌ परिषदकी स्थापना की गई तथा पिताजी इसके संयुक्त मंत्री बनाये गये । 
विद्वत्‌ परिषद्का कार्यालय पिताजीके ही जिम्मे था। इस कार्यको पिताजीने मनोयोग पूर्वक आगे बढ़ाया । 
उसके फलस्वरूप कटनीमे विद्वत परिषद्का प्रथम अधिवेशन हुआ जिसके अध्यक्ष प्‌ृ० बड़े वर्णीजी बने । पिताजी 
के मन्त्रित्त कालमे ही मथुरामें शिक्षण शिविरका आयोजन किया गया जो पर्याप्त सफल रहा । 

इन्ही दिनों एक घटना और हुई। [स्थाढाद विद्यालय ने अपनी समाजके बहुतसे लडकोंकों निष्का- 
सित कर दिया । उनकी स्थितिको देखकर रब० श्री पं० पत्तालालजी धर्मालंकार, स्व० श्री पं० महेंख्रकुमार- 
जी स्यायाचार्य और पिताजीने एक भवन किराये पर लेकर उसमे छात्रावासकी स्थापना कर दी' 7| पिताजी 
उसके संयुक्त मन्त्री बनाये गये थे । उसमे प्रविष्ट छात्रोंकोी सभव युविधाएँ भी प्रदान की | बादमे सेठ श्री 
जोखीराम बेजनाथजीने एक पुराना छात्रावास तथा उससे लगी हुई जमीन खरीद कर छात्रावासकों सौंप दी। 
श्री मौजीलालजीके विशेष प्रयत्नसे यह कार्य सम्पन्न हुआ । 

इसके कुछ समय बाद राजस्थानके एक नगरमे पंचकल्याणक मंपन्‍त हुआ था । वहाँ पर स्व० सर सेठ 
हुकुमचंदजी, स्व० सेठ बैजनाथजी और स्व० श्री पं० देवकीनन्दनजी भी पहुँचे थे । सुअवसर जानकर स्व० 
श्री पं० पन्‍्तालालजी और पिताजी वहाँ गये और सर सेठ सा० के सामने यह प्रस्ताव रखा कि “आपने 
विदवविद्यालय मे एक जैन मन्दिर बताने के लिए 5० ५००००) स्वीका : किये थे । किन्तु वहाँ पर पृथक्‌ 
जैन सन्दिर बननेकी स्वीकृति न मिलनेके कारण वह रुपया आपके पास ही है। अब विश्वविद्याल्यके पास हो 
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सेठ बैजनाथजीके सहयोगसे एक छात्रावास स्थापित हो गया हूँ । उसमें एक जैन मन्दिर्की अति आवधयकता है 
अतः बह रुपया यदि छात्रावासको मिल जाये तो उसमे जैन मन्दिरका निर्माण हो जायेगा।” सर सेठ सा० ने 
यह निवेदन स्वीकार कर लिया | फलस्वरूप एक समझौता पत्र तैयार किया गया । उसपर सेठ सा० के और 
छात्रावासके संयुक्त मंत्री होनेके नाते पिताजीके हस्ताक्षर हुए । बादमे सर सेठ सा० ने आकर उसकी शिला- 
न्यास विधि सम्पन्न कर दी । 

यू० बड़े वर्णीजीके संकेत पर स्व० साह शास्तिप्रमादजीने वहाँ एक तये हुृपत्रावासका निर्माण और 
करा दिया । 


ही इसी बीच षट्खंडागस ( धवला ) की प्रथम पुस्तकका ९३वाँ सूत्र विवादका विधय बन गया । उससमें 


सह] 


'संजद' पद छूटा हुआ था । उसके सम्पादन मद्रणके समय पिताजी तो इस पक्षमे थे कि इस सूत्र संजद' 
पद और होना चाहिये, किन्तु स्व० श्री पं० हीराछालजी इस पक्षमे नहों थे किन्तु स्व० श्री डॉ० हीरालालजी 
तो इस सम्बन्धमें कुछ समझते नहीं थे। इसलिए अन्तमे पिताजी सहित उन दोनोंकी रायसे यह तय हुआ 
कि टिप्पणीमें यह लिख दिया जाये कि यहाँ 'संजद' पद होना चाहिए ऐसा मालम पडता है । 

फिर भी प्रूफका कार्य पिताजी ही देखते थे, इसलिए पिताजीने मल सूत्रकों तो 'संजद' पदके बिना 
ही रहने दिया, किन्तु उसके अर्थमे 'संयत' पद जोड दिया । बादसे यह सत्र विवादका विधय बन गया। 
इसलिए बम्बईकी समाजके आमंत्रण पर दोनों पक्षके बिद्वान्‌ वहाँ एकत्रित हुए । 

'संजद' पदके पक्षमे पिताजी, श्री प० केलाशचन्द्र जी और स्व० श्री पं० बशीधर जी न्यायालंकार 
थे। विरोध पक्षप्ते स्व० श्री प० मकवनलालजी शास्त्री, स्व० श्री क्षुल्लक सूर सिंह जी और स्व० श्री प० 
रामप्रसाद जी आदि थे । दोनों पक्षके विद्वानोंमे तीव दिन तक लिखित चर्चा चलती रही ! अन्तमे विरोधी 
पक्षके बिद्वानोंने रिकार्डकी कांपी रख ली और समाजसे घोषणा करा दी कि तीन दिनके लिए ही सबको 
आमंत्रित किया गया था अत. यह बैठक समाप्त की जाती है । 


इस प्रकार इस बेठकसे नतीजा तो कुछ नही निकला परन्तु स्व० डॉ० हीरालालजी द्रव्य स्त्री मोक्ष 
जा सकती है', इसके पक्षत्र अवश्य बन गये । अतः इस विषयको लेकर पिताजी और डा० सा० के मध्य 
जैन संदेश के द्वारा लेस माला चलती रही जो श्री पिताजी को छीवर का रोग हो जानेसे रुक गई जिसे स्व॒० 
श्री पं० ताथ्राम जी प्रेमीने पुस्तकाकार रूपमे छाप दिया । उगे पढ़कर प्रज्ञाचक्षु स्व० श्रो पं० सुखलाल जी 
संघवीने एक पत्र द्वारा यह स्पष्टीकरण किया था कि अभी तक पक्ष प्रतिपक्षमे जितने वाद-विवाद चले है 
उनमे इतनी शालीनता नहीं रण्दो गई जितनी इस वाद विवादमे देखी गई | साथ ही पिताजी के विषयमे 
उन्होंने यह भी लिखा कि यदि समाज पिताजीका पूरी तरहमे सदृपयोग करें तो वे समाजके लिए बहुत उपयोगी 
हो सकते है । स्व० प० सुखलालजी के अभिनन्दन ग्रन्थमे यह पत्र छपा हूँ । 

पिताजीका जहाँ तक ख्याल है कि पूर्वोक्त दोनों घटनाएँ लीबरकी ब्रीमारीसे पहले ही घटित 
हो गई थी । 

सन्‌ १९४५-४६ के आस पास सोनग्रढ़स विद्वत्‌ परिषद्कों आमन्त्रण मिलनेपर, पिताजीने कार्यकारिणी 
की स्वीकृति पूर्वक निद्वत्‌ परिषद्‌का एक अधिवेशन सोनगढमे सम्पन्न कराया । वहाँ विद्वत्‌ परिषद्के कार्यालय 
का कर्मचारी बीमार पडनेपर, पिताजीको सोनगढ़ १५ दिन रुकना पडा । इस कारण पिताजी श्री कानजी 
स्वामी व अन्य प्रमख संदस्योंके सम्पर्कम जाये । 

जहाँतक पिताजीको स्मरण है, प्रवचनके बाद परचाध्यायोके आधारपर शंका-समाधान विशेष रूपसे 
चला करता था। उसमें कार्यकारण भाव मुख्य रहता था । उस समय कुछ भाइयोंका यह कहना था कि 


चित्रावलो 


सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचस्द्र शास्त्रो के 
कुछ अविस्मरणीय क्षणों को 
झांकी-चित्रों में 





६०८२ मे बाहवी का सहसखादिः मस्तकाभिषेक करने हा 


पण्टित फलचन्य जी भसिद्धान्तशास्त्री 
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गलढित्य-ताबना में रत +सिह्वान ग्रन्थों के सम्पादन से लीन प० फ्‌ठचनद्र जी शास्त्रों 





सत्याग्रहा के समय चिन्तन की मद्रा मे 
पर० फूलसन्द्र जी गास्त्री पं० फलचन्द्र जी शास्त्री 






वाई जी 


गै० 


८5 


जावन सहयागि 


नास 





प० फल्चन्द्र जी, पत्र अशोक, पत्रबंच नीरजा पत्रा|पपा,«दामाद टा०नेमीचन्द जैन 
तथा नातिनी-वल्पना, नाती-रंव व नीता 
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परित जी का पूरा परिवार--पढित जी, धर्मपत्नी, पत्र रॉ० अशोक जैन, पत्रवभ 
श्रीमती नीरजा जन एवं पौत्र चिए अनि्मेष 





पद्चित जी वी उयरर पा यानि बाई 


अपने साले वेद्य श्री भगवानदास जो के साथ 
तथा दागाद डाए शाननन्द जन 





पं० फुडचन्द्र जी शास्त्री 
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प्र फ़लचन्द्र शास्त्री के छोटे भाई पघ0 भयालाल जी शास्त्रों का पूरा परिवार 





उपस्ट्रपति श्री जन्ती से वीर निर्वाण भारती पुरस्कार ग्रहण करते हुय 
प० फूलचन्द्र जी शास्त्री 





आगरा जन समाज के द्वारा सर्मानित प० फलचन्द्र जी शास्त्री 





भ्याद्राद महाविद्यालय, बाराणसी के अध्यापक मण्टल में प० महन्‍्द्र कूमार जा, कठयनसनन्‍द्र जी, 
प० मकुद्द शास्त्री खिस्त के साथ प० कल्चस्द्र जी गसिद्धान्तगास्त्री 





अ० भा० दि० जेन विद्वत्परियद के वटनी में प्रथम आमवेशन के समय श्रद्धेय वर्णी जी नथा 


अनेक विद्वानों तथा श्रीमानों के माथ वैंटे हुए ५० फलचन्द्र जी शास्त्री 


# ५ पका फहतण 





त्रिमति € बोरीवली ) क्षेत्र पर जैननक्वमीमासा के वाचन के अवसर पर 
श्री १०८ विद्यानन्द जी महाराज से चर्चा में लीन पंडित जी 





त्रिमुति ( बोरीवली ) क्षेत्र पर १०८४८ के दर्शलक्षण पर्व के अवसर पर श्री १०८ विद्यानन्दजी 
महाराज को श्रीमती सस्य दफ्तरी के साथ आहार देते हुए पहित जी 





सागर में लबा-यचनिका के समय ऊदह्ापाह़ में निमग्न 


आचार्य विद्यासागर जी और प० फउकन्ड जी मिद्वान्तशा स्त्री 





गारर में थाचना करते टराए थी पर फलननद जी आरती, वाराणसी 





पु्यबर आचाय॑ वद्यासागर जी तथा अग्रज अनत्य नह्योगी 


प० जमन्मोह्नल्ाल जो के साथ तत्यचर्चा में लोन प/।डत जा 





सागर-१० ७४ में पॉडित जी की अध्यलता में सम्परा एक समाराह मे 
माननीय मोरार जी देसाई के साथ 





श्री जन सिद्धान्त भवन, आगे की गीरक जननी वे झभ जनरर पर बिज्ञाग्य 
तत्वाठोन राज्यपाल श्री अनस्त शर्यन॥ अस्यगार ठारा पष्टित फरचन्द्र जी 
शास्त्री को सिद्धान्ताचार्य की उपाधि प्रद्दन करन हराए 
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प्रध्यवर श्रां ५ ७८, जाचाग विद्यासागर जी के सान्निध्य # दा सम्गा दत 


व पूर्णा पर सागर समाज की और से दानबीर सेठ भगवानदास जी द्वारा सम्मानित 


बवबल बचनिका 


पण्डित जी के अनन्य सहयोगी तथा हितेषी 





श्री भेया राजकुमार गिल जी, इन्दोर श्री सटे भगवानदास(ुजी जैन, सागर 
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श्री आबूछालजी पाटौदी, इन्दौर 


श्री स> डालक्षनद्रजी जेन, सागर 
अध्यक्ष अभिनन्दन ग्रन्थ प्रकाशन समिति 


पण्डितजी को अनन्य भक्‍त 





आामती सौ सरथ दपनरी  बम्बट 
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हू 


था गणेश बर्णी सस्थान, नासया, बाराणगी थे भ।«- गद। गमारोह 


में थी निर्मलभुमार जी रोटी तगे। श्रीमना सठ्नी 
नमंदावा: जी के साथ ५ लय जी 





वीतराग कथा प्रेमी श्री साकरचन्द शाह, वस्बर् के साथ ये फूड्चन्द्र जी शास्त्री 





व्राराणसी में आत्मानुशासन की पराइलिपि तैयार करने हुए 
प० हीराझल जी गगवाल के साथ पंडित जी 





अभिनन्दत ग्रथ के सम्पादक -5।७ देवेखकुमार जी तथा* प्रकाशन समिति के मन्री 
वाबुदाल जन फागल्ल के साथ प० फेल्च-८ जी शास्त्री 


सिलावन मे पत्तिजा के. पलक मकान 


का प्रयश द्वार ॥ 





समिलावन मे घडितर्जी के सहन 


वी सवान | 





गजल का के। जन्म #मि सिल्याक्षन ये ! 


अला्आ्ििश ॥ 





द्वितीय खप्ह : ५७ 


जिस प्रकार कार्यकी योग्यताके आधारपर निज बस्तुमे उपादानता मानी जाती है, उसी प्रकार पर बस्तुमे भी 
निमित्तताकी योग्यता होती है । किन्तु पिताजीने उन्हें बतलाया कि परवस्तुमे निमित्तता उपचारसे मानी जाती 
है, इसलिए उसमे वस्तुगत निमिस्तताकी योग्यता होती है, यह सवाल ही नहीं उठ्ता । 


इसके कुछ समय बाद ही स्व० श्री अयोध्याप्रसादजी गोयडीयने, जो कि भारतीय जशानपीठके मंत्री थे ॥ 
महाबंधके संपादनका प्रस्ताव पिताजीके सामने रखा, जिसे पिताजोने सहर्ष स्वीकार कर लिया । दूसरे भागसे 
'कैेकर सातवें भागतक उन्होंने सफलतापूर्वक सम्पादन किया जिसका प्रकाशन भारतीय शानपीठसे हुआ है । 
प्रथम भागका वाचन पिताजी पं० सुमेरुचन्दजी दिवाकरकों पहले ही करा चुके थे। इस प्रथम भागका संपादन 
पं जी सा० ने ही किया है । 

सन्‌ १९४९ के आसपास भारतीय ज्ञानपीठसे एक मासिक पत्र ज्ञानोदय' का प्रकाशन आरंभ हुआ, 
तब पिताजी भी उसके संपादक रहे । २-३ वर्षोके बाद जब स्व० पं० भहेन्द्रकुमार ज्ञानपी5के व्यवस्थापक पद 
से हटे तो उन्होंने ज्ञानोदय” का संपादकत्व भी छोड़ दिया | उसी समय पिताजीने भी संपादक पद छोड़ दिया । 

सामाजिक संस्थाओंको सहयोग करना तथा पुप्ट करना पिताजीका एक प्रमुख व्यसन सा रहा हैं । 
इसके लिये बे अपना घर परिवार भी भूल जाते थे। सन्‌ १९५० के आसपास आचार्य पृ० समन्तभद्र जी 
महाराज, जो उस समय क्षुल्लक थे, के विशेष आग्रहपर, उनके चातुर्मासके समय खुरईमें ३-४ माह रहकर 
गुरुकुलकी सेवामे सहयोग दिया । इस दौरान पिताजीने गुरुकुलके लिए लगभग ६०-७० हजार रुपयोका दान 
समाजसे प्राप्त किया । 

यह तो हम पहले ही लिख आए हैं कि पिताजी नौकरीकों व्यायकर अपने घरपर ही कार्य करने रंगे 
थे। उनकी भीतरसे यह इच्छा थी कि जिस महापुरुष (१० वर्णी जो ) ने उनके जीवनको बनाया है और 
आपत्तिके समय उनकी सहायता की है उस महात्माके प्रति कृतज्ञता ज्ञापन करनेके अभिप्नायसे उनके नामपर 
एक साहित्य संस्था खडी की जाये । 


पिताजीको उसी समय इन्दोर आनका सुअवसर प्राप्त हो गया । पिताजीने अपने इस अभिप्रायको 
पु० स्व० श्री पं० देवकीनन्दनजीके सामने रखा । पिताजीके प्रस्तावकों सुनकर उन्होंने पूरा समर्थन किया। 
साथ ही प्रारम्भिक अवस्थामें उसको आथिक सहायता पहुँचानेमे मदद की । इस प्रकार इन्दोरमे ही उनकी 
अध्यक्षतामें श्री गणेशप्रसाद वर्णो दिगस्‍्बर जैन ग्रन्थमालाकी स्थापना हुई जो अब भी गणेश वर्णी ( शोध ) 
संस्थानके रूपमें जानी जाती है । इस प्रकार कुछ काल इस संस्थाको पुष्ट करनेमे निकल गया । 


चूँकि पिताजी ललितपुरके पासके ही रहनेवाले थे, अतः उनकी काफी इच्छा थी कि इस प्रदेशके लिए 
कुछ करें। सन्‌ १९४६ में पृ० बड़े वर्णीजीका चातुर्मास ललितपुरमें सम्पन्न हुआ था। उस समय पिताजी 
बीना आए हुए थे । पिताजीकों बिचार आया कि वर्णीजीके दर्शन करते हुए बनारस जायें | इसलिए एक झोला 
लेकर ललितपुर गए और क्षेत्रपाल तथा वर्णीजीके दर्शन किए । पिताजीको देखकर बर्णीजीने समाजसे कहा कि 
“अब इन्हें जाने नहीं देना । ये चले गए तो फ़िर लौटकर नहीं आयेगे।'” अतः पिताजीकों वही पर ४-५ 
महीना रुकता पडा | इस दौरान अनेक सभायें आदि करके, वर्णोजीके चातुर्मासके उपलक्ष्यमे एक शिक्षा संस्था 
खड़ी करनी है, ऐसा वातावरण बनाया । इस उद्देश्यसे चंदा एकत्रित करना प्रारंभ किया | चार-पाँच महीने 
के श्रमसे लगभग एक लाख रुपया एकत्रित किया और अन्तमे समाजको सलाह दी कि ललितपुरमे कालेजकी 
बहुत कमी है, इसलिए वर्णीजीके नामपर कालेजकी स्थापना की जाये । इस कार्यके लिए क्षेत्रपालके भवनोंकों 
उपयोगमें छानेकी बात भी कही । काफी ऊहापोहुके बाद करी गणेश बर्णी इंदर कॉलेजकी स्थापना की गयो |. 

द 
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उन्हीं दिनों भारताय दर्शनोंका अध्ययन करनेके लिए एक विदेशी विद्वान्‌ (नाम याद नहीं) भारत 
आपे हुए थे । इस निमित्त वे अनेक विष्वविद्यालयोंमें गये और सभी दर्शनोंका अध्ययन करके सामग्री एकत्रित 
की । वे बनारस हिन्दू विश्वविद्यालयमें भी आकर ठहरे | उनकी इच्छा थी कि बनारसमे मभी दर्शनोंके बिद्वान्‌ 
सुलभ हैं, इसलिए इन सभी विद्धानोंमे मिलकर सभी दर्शनोंकी पृष्ठभूमिकों समझा जाये । 





उसी समय श्री पाव्यनाथ विद्याश्रममे स्व० डा० गुलाबचन्द्रजी शोध कार्य करते थे। डो० सा० का 
उस विदेशी विद्वानसे सम्पर्क होनेपर उन्होंने अपनी इच्छा डॉ० सा" को बतलायी और पूछा कि जैनदर्शनका 
ऐसा कौन विद्वान्‌ है जिससे मिलकर जैनदर्शमकी पृष्ठभूमिकों समझा जाये । परिणामस्वरूप डॉ० सा० 
पिताजीको आमंत्रित कर उस विदेशी विद्वानके पास ले गये । पिताजीकी उस विद्वानूसे लम्बी चर्चा हुई । इस 
चर्चामें उम विद्वानने दो प्रदन मुख्य रूपसे पूछे । एक तो यह कि जैनप्र्मंको माननेवाले सभी भाई अपने ताम 
के आगे जैन क्यों लिखते हैं ? पिताजीने उत्तर दिया कि अन्य धर्मावरूंबियोंगे माँस मदिराके त्यागकी कोई 
निश्चित व्यवस्था नही है जबकि जैनधर्मावलंबियोंमे इनके अनिवाय त्यागक्री व्यवस्था है । इसलिए प्रवासके 
सप्य यह जाननेके लिए कि मॉँस-मदिराका त्यागी कौन भाई है, ताकि उसके साथ खाया पिया णा सके यह 
जाननेके लिए, अपने नामके आगे जैन लगाते है। उस विद्वानका दूसरा प्रश्न था कि :सभी धर्मोमे हिंसा, 
झूठ, चोरी आदि को निषिद्ध बतलाया है। जैन धर्म भो है। फिर ऐसी कौन-सी बात है जिससे कि जैन- 
धर्म अन्य धर्मोंसे अलग समझा जाये ?” इस प्रइनकों सुनकर पिताजी क्षणभर तो विचार करते रहे । उसी 
समय णमोकार मंत्रका स्मरण हो आया ओर उत्तर घ्यानमे आ गया। पिताजीने उत्तर दिया कि “व्यक्ति 
स्वातन्त्य जैन घमंका उद्देश्य है और स्वावऊुम्बन उसकी प्राप्तिका मार्ग है। ये दो बाते यदि अन्य किसी 
दर्शनमें मिल जायें तो हम उसे स्वीकार करनेके लिए तैयार हैं।” इसे सुनकर वह विद्वान बहुत प्रसन्‍न हुआ 
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और अपने उद्गार प्रगट करते हुए कहा “अन्य दर्शनोंमे यह बातें नहीं पायी जातीं। हम कहेंगे कि इस धर्म 
का एक भी अनुयायी शोष रहे तो इस घर्मको जीवित रहना चाहिए । संसारकों अलौकिकप्रकाश देनेवाला दर्शन 
यही है ।” 

श्री पं० रतनचन्दजी जो कि पिताजीके विद्यार्थी थे, अकलतरामें पढाते थे। उनकी यह तीत्र इच्छा 
थी कि पिताजी अकछतरासे प्रारम्भकर पूरे छत्तीसगढ़ प्रदेशमें भ्रमण करें । उनकी इच्छानुसार अकलतरा 
समाजके आमंत्रणको पिताजीने स्वीकार कर लिया और छत्तीसगढ़ प्रदेशके दौरेपर गये । 


इसी दौरेके सिलसिलेमे पिताजी राजिम नामक गाँव गये । वहाँ रात्रिके समय वे कुछ भाइयोंके साथ 
बातचीत कर रहें थे कि एक भाई आये और दूसरे दिनके लिए पिताजीका आमंत्रण कर गये । वह भाई दस्सा 
थे। वहाँ उपस्थित किसीने उनके यहाँ भोजनके लिए नही जाना चाहिए ऐसा नही कहा । अतएब पिताजीने 
उनके यहाँका निमंत्रण स्नेकार कर लिया । दूसरे दिन भोजनके समय पिताजीको रोकनेका प्रयत्न किया गया । 
परन्तु रोकनेपर भी पिताजी भोजन फरनेके लिए गये । कुछ भाइयोंने यह धमकी भी दी कि ऐसा करनेपर 
आपका चंदा नहीं हो सकेगा | पिताजीने उनको यही उत्तर दिया कि वे खाली हाथ वापिस चले जायेगे परन्तु 
उस भाईका अपमान नहो करेंगे । इतना ही नही किन्तु उस भाईको मन्दिर प्रवेशका अधिकार दिलाकर ही 
बहाँसे जायेंगे, ऐसा पिताजीन कहा । इस कार्यके लिए पिताजीको वहाँ दूसरी बार भी जाना पड़ा, परन्तु उस 
भाईको दर्शन पूुजनका अधिकार दिलाकर ही पिताजी माने । 


इसके बाद सन्‌ १-५७-५८ में श्री कानजी स्वामीको छेकर समाजमे सोनगढकी चर्चा चलने लगी । 
इसके लिए पू० वर्णीजीके सानिध्यम ईसरीमे एक विद्गत्‌ सम्मेलन भी हो लिया था । 

किन्तु उससे कुछ निष्कर्ष निकलता न देखकर पिताजीके मनमे इस विषयकों लेकर एक स्वतन्‍्त्र 
पुस्तक लिखनेका विचार आया । फलस्वरूप पिताजीने एक पुस्तक लिखी और प्रमुख विद्वानोंको उसे दिखाया । 
इसपर इन विद्वानोंने सलाह दी कि विद्वत्‌ परिषद्की ओरसे प्रमुख विद्ञानोंका आमन्त्रित किया जाये और बहाँ 
इसे पढ़कर इसपर विचार विनिमय किया जाये । 

परिणामस्वरूप बीना समाजकी ओरसे विद्वत्‌ परिषद्के द्वारा विद्वानोंको आमन्त्रण भेजा गया । वहाँ 
इस पुस्तकपर संगोपाग चर्चा होकर, इस बिषयमे एक प्रस्ताव पास किया | बादमे जैन तत्त्व-मीमासाके नामसे, 
कलकत्ता मुमुक्षु मंडलकी सहायता मिलनेपर उसे प्रकाशित कर दिया गया । 


इसी समय जैन पत्रोंम सोनगढ़ विरोधी चर्चा जोरोंसे चल पड़ी । स्व० श्री पं० मक्खनलालजीने अपने 
अखबार द्वारा चचाके लिए पिताजीको चैलेंज भी दिया । पिताजीके पास कोई साप्ताहिक या मासिक अखबार 
तो था नहीं, इसलिए उनके पत्रके उत्तरमे पिताजीने उनको पत्र लिखा कि “जिस घ॒र्म और आगमकी आप 
मानते हो उसी धर्म और आगमको हम भी मानते है, इसलिए हमारे और आपके बीचमे बाद-विवाद तो हो 
नहीं सकता, किन्तु शंका-समाधान अवश्य हो सकता है। यदि आप राजी हों तो आपके पत्र “जैन दर्शन” 
द्वारा ही चर्चा चलायी जा सकती है |” परन्तु उन्होंने पत्र द्वारा सूचना दी कि वे अपने अखबारके द्वारा पिताजी 
के विचारोंका प्रचार नही होने देंगे । और इस प्रकार यह चर्चा न हो सकी । 

इसके कुछ समय बाद ब्र० लाडमलूजीका एक मुद्रित पत्र मिला। जिसमे दोनों पक्षके विद्वानोंको 
खानिया (जयपुर) में तत्वचचकि लिए आमंत्रित किया गया धा । उस समय पिताजी कारंजा गुरुकुलमें ठहरे 
हुए थे। इसलिए ब्र० श्री पं० माणिकचन्दजी चबरेकी सलछाहसे पिताजीने पत्रका उत्तर देते हुए चचाकि कुछ 
नियम लिखकर भेजे और लिखा कि इन नियमोंके आधारपर वे चर्चाके लिए तैयार हैं । 
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वहाँसे उत्तर आया कि, “श्री १० जगन्मोहनलालजी श्ञास्त्रीसे सभी बातें हो ली है। आपने जो 
नियम भेजे है उनपर यहाँ आनेपर विचार किया जायेगा ।” पिताजीने कारंजासे पुनः लिखा कि “पं० जीसे 
जो भी चर्चा हुई है बह लिखिये ओर जबतक कि आपकी ओरसे उन नियमोंको स्वीकार नहीं किया जागेगा, 
हम चर्चाके लिए नहीं आयेंगे ।” 

इसके बाद उन्होंने उन नियमोंकों कई विद्वानोके पास भेजा । उनमे प्रमुख स्व० पं० श्री मबखनलालजी 
और पं० वंशीधरजी व्याकरणाचार्य, बीना थे । स्व० पं० मकक्‍्खनलालजीका ब्र० लाडमलजीके पास यह उत्तर 
आया “हमने नियम देख लिए हैँ । उन्हें चर्चाके लिए बुला लिया जाये ।! श्री पं० बंधीधरजीका यह उत्तर 
आया ““नियमोंसे कोई डर नहो । उन्हें च्चाके लिए बुला लिया जाये ।! 

थे दोनों उत्तर ब्र० लाडमलजीनें पिताजीको लिखकर मेज दिये तथा आनेके लिए आग्रह किया । उस 
समय पिताजी कारंजासे डोंगरगढ पहुँच गये थे। समय कम था | इसलिए तार द्वारा ब्र० लाडमलजीके पास 
स्वोकृति भेज दी और दूसरे दिन चर्चा करने जयपुर चल दिये । 


जयपुरमें ब्र० छाडमलजीने जिस स्थानका पता दिया था उस स्थानपर पिताजी पहुँचे । वह एक मंदिर 
था। मालिनसे मिलनेपर ज्ञात हुआ कि यहाँ कोई नहों आया है और चर्चा खानियामें होनी है, अतः 
खानिया जायें । रातका समय था । क्‍या करे यह पिताजी नही समझ पाये । इतनेमे एक सराबगी भाई आ 
गये । उनसे भी पिताजीने चर्चा की । उन्होंने पिताजीका नाम पूछा । नाम ज्ञात होनेपर वे बाले, “यहाँ 
मालूम हुआ था कि चर्चाके लिए आप नही आ रहे है। इसलिए सबके पास तारसे सूचना भेजी गयी हैं कि 
पं० फूलचन्द्रजी च्चाके छिए नही आ रहे हैं इसलिए कोई न आवे बादमे पुनः तार देकर सबको बुलाया 
गया है।” हमारे यह पूछनेपर कि खानिया कितनो दूर है, तब उन्होंने बताया कि वह जंगल में है तथा 
रातको नही पहुँचा जा सकता ! पिताजी असमंजसमे पड गये । काफी विचार करनेके बाद पिताजीने उनसे 
कहा कि स्व० श्री पं० चैनसुखदासजी जहाँ रहते है वहाँ रिक्गासे पहुँचवा दीजिए । तब उन्होने बताया कि 
पं० जी पासमे ही रहते हैं, रिक्शेंकी क्या जरूरत है। मालिनसे थे बोले कि इनको प० जीके यहाँ पहुँचा 
आओ, आठ आने पैसे देगे। मालिनके तंयार न होनेपर वें स्वर ही पिताजीको प० जीके निवास स्थानपर 
पहुँचा आये ! 

प्रात काल यह बात फैल गई कि पं० फूलचन्द्रजी चर्चाके लिए आ गये हैं । इसलिए श्रीयुत नेमीचन्द 
जी पाटनी, पिताजीकें पास आये और बोले कि सोनगढ़स उनके पास पत्र आया है कि वे स्वयं चर्चामें भाग 
न लें और कुछ दिनोके लिए जयपुरसे अन्यत्र चले जायें ॥ यह सुनकर पिताजीने पाटनीजीसे कहा कि “यदि 
ऐसी बात है तो चर्चोाम आप हमारे साथ न रहें । हम तो इंत विंद्ानोंके मध्यम हो रहते है, अत. हमे 'उत्के 
साथ चर्चा करना आवश्यक हैँ ।” 


फलस्वरूप उन्होंने पिताजीका साथ देना निश्चित कर लिया | श्रो मन्दिरजीमे दर्शन करनेकी चर्चा 
चलने पर पिताजीन पाटनीजीसे कहा कि वे उस मन्दिरमे जाना चाहते है जहा स्व० श्री पं० टोडरमलजी 
बैठते थे और शास्त्रोंकी टीका लिखा करते थे । यहू सुनकर पाठनीजीने बताया कि प्रतिदिन वे स्वयं भी वही 
जाते हैं, अत: आप भी चले, यह बहुत अच्छो बात है। अन्तमे वे दोनों उस मन्दिरमे गये और श्री जीक॑ 
दर्शन किये और उस स्थानकी रज अपने मस्तकपर चढायो जहाँ पर स्व॒० श्री प॑० टोडरमलजी बैठकर काम 
करत थे । परोक्षम यह निवेदन भी किया “हम आपके नगरमे आये है । आपका बल मिलनेपर हो हमे इस 
कायम सफलता मिलेगी ।” बादमे प्रवचन करके पिताजी जहां ठहरे थे वहां चले आये । जहाँ तक पिताजोको 
याद हैं उस दिनका भोजन तो पिताजीने स्व० श्री ५० चैनसुखदासजीके साथ हो किया, बादमे श्री पाटनीजीके 
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साथ पिताजी उनके निवास स्थान पर चले गये और जयपुर खानिया तत्त्व चर्चाके अन्त तक पिताजी वहीं 
रुके रहे । पाटनीजीके बहनोईने इस कार्यमें अच्छा योगदान दिया । 

दूसरे दिन वे दोनों मिलकर खानियाजी चले गये । वहाँ मगवानके दर्शन करनेके बाद स्व० श्री पं० 
बंशीधर जी, इन्दौर और स्व० श्री जोवंघरजी, इन्दौरसे मिले । वे वहाँ आ चुके थे। ब्र० श्री लाडमलजीने 
बताया कि यद्यपि चर्चा आजसे शुरू होनी थी, परन्तु स्व० श्री पं” मक्खनलालजीने कहा है कि आज सब 
विद्वान नहीं आ सके हैं, इसलिए कलसे चर्चा प्रारम्भ की जाये । 


दूसरे दिन पुनः बे दोनों खानियाजी गये । उस दिन वहाँपर बहुतसे भाई आ गये थे । आ० श्री शिव- 
सागरजी भी संसंघ वहाँ बिराजमान थे । मंगलाचरण होनेके बाद उन्हींके समक्ष सर्वप्रथम पिताजीने खड़े 
होकर बसललाया कि “'ब्र० लाडमरूजीका जो पत्र मिला है उसके आधारसे हम चर्चा करनेके लिए आये हैं । 
ब्र० लाइमलजीने अपने पत्रमें लिखा हैं कि श्री पं० मकखनलालजीने चर्चाके लिए आपके नियम स्वीकार कर 
लिए हैं, इसलिए आप चचकि लिए आयें |” 

इस पर स्व० श्रो पं० मक्खनलालजी खड़े हो गये और बोले कि अपने पत्रमे हमने नियमोंकी स्वीकृति 
कहाँ दी है ? तब पिताजीने ब्र० लाडइमलजीसे कह। कि “आपने तो मुझे ऐसा ही लिखा है, फिर ये क्‍या कहते 
है ?” यह सुनकर ब० लाडमलजी गये और श्री पं० मक्खनलालजीका वह पत्र उठा लाये और उसे सभामें 
पढ़कर सुनाया ! 


पत्र सुननेके बाद स्थ० श्रो पं” मबखनलालजी बोले, “अनेकान्त है । अच्छा चलिये नियमोंको लिख 
लिया जाये ।”” और इस प्रकार आसानीसे तत्त्ववचकि नियम लिखे गये । 

इसके बाद मध्यस्थ किसे बनाया जाये यह प्रश्न सामने आया | पिताजी तुरन्त खड़े हुए और स्व॒० 
श्री पं० चैनसुखदासजीका नाम प्रस्तावित कर दिया । यह सुनकर स्व० श्री० पं० इन्द्रलालजी शास्त्री बिगड़ 
पे ओर उल्टी सीधी बातें करने लगे | यह सब चलते हुए काफी समय हो गया था, इसलिए दूसरे दिनके लिए 
सभा स्थगित कर दी गई । 


दूसरे दिन पिताजीसे पुनः पूछा गया कि मध्यस्थ किसे बनाना स्वीकार करेगे । पिताजीने पुनः अपना 
निरचय दुहरा दिया । इसके बाद दोनों पक्षके विद्वानोने मिलकर विचार-विमर्श किया और श्री १० बंशीधरजी 
न्यायालकारको मध्यस्थके रूपमे स्वोकार कर लिया । इसके बाद प० मक्खनलालजीने छह प्रश्न उत्तरके लिए 
रखे और पं० पन्‍नालालजी साहित्याचार्यने उन्हे लिखकर पिताजोको दिया। किन्तु उस पर किसीके हस्ताक्षर 
न देखकर पिताजीने उन्हें बापिस लौटा दिया । बादमे चर्चा होकर १० मकक्‍्खनलालजीके हस्ताक्षर करा दिये 
गये और मध्यस्थके मार्फत पिताजीको सौप दिये गये । साथ हो दोनों पक्षके बिद्वानोंने अपने-अपने प्रतिनिधि 
स्व० श्रो ५० माणिकचन्दजी न्‍्यायाचार्य, स्व० श्रो पं” मक्खनलालजी नन्‍्यायालकार, स्व० श्री पं० जीवंघर 
जी न्यायतीर्थ, श्री ५० पन्‍नालालजी साहित्याचार्य और श्री प० बणीधरजी व्याकरणाचायं गये । पिताजी 
की ओरसे श्री पं० जगन्मोहन॒लालजी शास्त्री तथा श्री पं० नेमीचन्दजी पाटती प्रतिनिधि बने ! 

अगले दिन पिताजीकी ओरसे श्रो पं० जगन्मोहनलालजीने उत्तर पढ़े और दूसरे पक्षसे जो प्रश्न मिले 
उन्हें उत्तरके लिए स्वीकार कर लिया । इसके अगले दिन दूसरे पक्षके विद्वानोकी ओरसे यह कहा गया कि “पहुले 
दिन जो छहू प्रदन उपस्थित किये गये थे वे किसी पक्षकी ओरसे न होकर साधारण थे। उसपर पं० फूलचन्द्र 
जीके पक्षमे जो लिखा है वह पूर्वपक्ष कहलाया और इस पक्षकी ओरसे जो उत्तर लिखा गया हैं, वह उत्तर पक्ष 
कहलाया ।” इस पर पिताजाने दूसरे पक्षसे यह कहा कि, “उन प्रश्नोंकी देखा जाये कि वे साधारण है या 
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किसी पक्षकी तरफसे आये है ।'' तब मध्यस्थने उस दिनके कागजकों देखा | उस पर दूसरे पक्षके प्रमुख बिद्वान्‌ 
श्री पं० मबखनलालजीके हस्ताक्षर थे । इसलिए दूसरे पक्षके विद्वानोंकों अपना प्रस्ताव वापिस लेना पड़ा ओर 
'कत्तर' के स्थान पर 'प्रतिशंका' यहू शब्द लिखना पडा । तत्पश्चात्‌ यह क्रम दो दोर तक चलता रहा । 


चर्चाके सातवे या आठवते दिन एक सुन्दर घटना घटो--स्व० पे० माणिकचन्द्रजीन्यायाचार्य और स्व ० 
पं० बंक्षीधरजी न्‍्याय्रालंकार चर्चाके स्थलपर पहुँच गये । अन्य कोई विद्वान्‌ नहीं पहुँचे थे । उसी समय 
पिताजी वहाँ पहुँचे | पहुँचकर उन दोनों विद्वानोंकों प्रणाम किया । पिताजीको देखकर स्व० पं० माणिकचन्द्रजी 
बोले---' 'पं० जी, आपने अपने निबस्धों द्वारा अपूर्व प्रमण उपस्थित किया हैं ।”” यह सुनकर पिताजी बोले 
“गुरुजी आपने हमें जैता पढ़ाया ४ बसा हमने लिख दिया हैं ।” इसपर स्यायाचायंजीने कहा “पं० जी आज 
भी आप हमें उसो रूपमे मालते हो तो यह मानकर चलता कि यह पं० फूलचन्द्र नहीं बल्कि पं० माणिकचन्द्र 
लिख रहा है ।”' जबकि प० माणिकचन्द्रजी न्‍्यायाचायं दूसरे पक्षके प्रतिनिधि थे, फिर भी पिताजी द्वारा लिखें 
गये निबन्धोंको सुनकर अपना आन्तरिक अभिप्राय ध्यक्त किया । 

तीसरा दोर अपनी-अपनी जगहसे डाक द्वारा भेजनेका निश्चय किया गया । इसके बाद पिताजी की 
आखोंमे मोतियाबिन्द हो गया । इस कारण लिखना-पढ़ता बन्द हो गया और जीवन निर्वाहकी समस्या पुनः 
उपस्थित हो गयो । सोभाग्यमे स्व० श्रो भाई वंशीवरजी बास्त्री, एम० ए०, से भेट हो गयी । थे उदार 
प्रकृतिके विद्वान्‌ थे अत' उनके परामर्णसे भाद्॒पदमें पिताजोकों कलकत्ता बुलाया जाने लगा और इस प्रकार 
यह समस्या अंशतः हल हो गयी । 


इन्हीं दिनोंमें पिताजी स्व० साह शान्तिप्रसादजोके सम्पर्तमे आये और उनकी इच्छाकों ख्यालमें रख- 
कर पिताजीने 'बर्ण, जाति और घ+'' पुस्तक लिखी जा भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित हुई । 

एक बार पिताजी स्व० साहजीसे मिलने गये । उस समय साहजीने यह इच्छा व्यक्त की कि “आप 
कलकफत्तामें रहने लगी और आपकी सारी व्यवस्था हो जायेगी ।” पिताजीने उत्तर दिया कि 'शामके वक्‍त 
पक्षी अपने हिसाबसे बसेरा करता हैं और सुबह उड जाता है ।” यह सुनकर साहजी चुप हो गये कि; 

फिर भी उन्होंने अपने इस प्रस्तावको नहीं छोड़ा । इस बारेमें उनका एक पत्र भी पिताजोके पास 
आया । उस पत्रकों पढ़कर पिताजी असमजसमे पढ़ गये । यह बात किसी तरह छाला जगतप्रसादजीको मालम 
हो गयी । वे स्वयं तो नहीं आये पर एक व्यक्तिसे कहला भेजा क्रि “हम तो साहुजीकी स्विसमे हैं इसलिए 
लिख नहीं सकते । परन्तु अभी तो आप जब सभामे उपस्थित होते हो, तो आप फटी टोपी और कुर्तेमें अच्छे 





_ लगते हो । वहाँ जाने पर दो कौटीकी इज्जत रह जायेगी ।”” यह सन्देश मिलनेपर पिताजीने कलकत्ता जानेका 
अपना बिचार त्याग दिया । 5 
दूसरी बार पुनः स्व० साह सा० से भेंट होनेपर साहजी बोले “हम आफिस जा रहे हैं। उसी गाड़ीमे 
आप हमारे साथ चलना । उस समय पिताजीकी आँखोम मोतियाबिन्द जोरोपर था। यह बात साहुजीको 
मालूम भी थी इसलिए गाड़ोमे साहुजो बोले, आपका काम कैमे चलता हैं । इसपर पिताजीने कहा--चहूते हुए 
पानीके सामने पत्थर आ जानेपर वह्‌ रास्ता बना केला -हे-2" साहजी यह सुनकर चुप रहे और पिताजीको 
जहाँ वे ठहरे थे वहाँ भेज दिया ! 
इन्ही दिनों के आस पास श्ताम्बर समाजने साहित्यका इतिहास लिखनेका निर्णय लिया। यह देखकर 
दिशम्बरोंमे भी यह सवाल उठ खड़ा हुआ। पर दिगम्बर तो पक्के दिगम्बर है। उनकी कोई बिघिबत्‌ योजना 
नही बनती और बन मी जाये तो समाजका सहयोग मिलता नहीं । अतः श्री वर्णी ग्रन्थमालाकी बैठकके समय 
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श्री पं० जगन्मोहनलालजी ने यह प्रश्न उपस्थित किया कि “दिगम्बर समाजमे जितनी भी साहित्यिक सस्थायें है 
वे इस ओर ध्यान देना नहीं चाहती । वर्णी ग्रन्थभालाका भी यही हाल हैं। इस बातको सुनकर सदस्योंमें 
चिन्ता वैदा हो गयी । अन्त पिताजीने समितिकी ओरसे यह कह दिया कि इसकी व्यवस्था की जायेगी । फल- 
स्वरूप मुद्रित सर्वार्थसद्धिकों भारतीय ज्ञानपीठको सौंप दिया गया ओर उसपर श्री वर्णी ग्रन्थमालाका जितना 
व्यय हुआ था वह ज्ञानपीठसे प्राप्त करके इस कार्यकों आगे बढ़ाया गया। श्री प० कैलाशचन्दजोन इस योजनाके 
अन्तर्गत जैन साहित्यका इतिहास' पर तोन पुस्तक लिखी और प्रकाशित की गईं । 

छत्तीसगढके दौरंके समय डोंगरगढ़ वाले दानवीर सेठ भागचन्द जीस पिताजीका परिचय हो गया 
था | इस कारण पिताजीकी बड़ी पुत्री चि० शान्तिकी डाक्टरी शिक्षामे सेठ सा० का सहयोग मिलता रहा । इस- 
लिये कई बार पिताजजीको डोगरगढ़ जानेका अवसर भी मिला । इस दौरान पित्ताजी व सेठ सा० में स्नेह 
उत्तरोत्तर प्रगाढ होता गया । 

मथुरा संघकों जयध्वलाके प्रकाशनमें अर्थकी आबध्यकता थी । तब पिताजी व पं० मैयालाल भजन- 
सागरकी सलाह पर सेठ सा० ने मथुरा सके कुण्डलपुर अधिवेशनकी अध्यक्षता स्वीकार कर ली और वहांपर 
जयधवलाके प्रकाशन हेतु ग्यारह हजार रुपये दिये थे। पिताजीकी सलाहपर ही उन्होने श्री प्रकाशचन्दजीको 
गोद लिया था । इसके बाद किसी कारणवश उनका स्वगंवास हो गया । फिर भी सेठानी श्रीमती नर्मदा बाईसे 
पिताजीका सम्पर्क बना रहा । 

पिताजीकी इच्छा थी कि श्री गणेश वर्णो पग्रन्थमालाका विकास किया जाए और उसमे शोधकी 
व्यवस्था भी की जाये । इसलिए उसका नाम बदलकर श्री गणेश वर्णी शोध संस्थान रखा जाए ॥ इसके लिए 
श्री वर्णी ग्रन्थमाठाकी बैठकमे यह प्रस्ताव पाम किया गया और उसके अनुसार नियमावली बनाथी गयी जो 
कुंडलपुरमे हुई ग्रन्यमालाकी प्रबन्ध समितिकी बेठकरमे स्वीकार की गयी ओर उसी प्रबन्ध समितिकी श्री वर्णी 
शोध संस्थानकी प्रबन्ध समितिसे बदल दिया गया । किन्तु हस संस्थाका कोई स्वतन्त्र भवन न होनेसे बहन 
सेठानी नमंदा बाईके सामने पिताजीने यह प्रस्ताव रखा कि वे इसके लिए एक भवन बनवा दे । इस प्रस्ताव 
को सेठानी सा० ने सहूर्ष स्वीकार कर लिया । फलस्वरूप संस्थाको अपना एक भवन मिल गया । 

सोनगढ पछ्चकल्याणक प्रतिण्ठाके समय एक विद्वतू-सम्मेलन आमन्त्रित किया गया था। मैं उसका 
अध्यक्ष था । पहले दिनकी कार्यवाही सम्पन्न करते समय विद्वानोंके सामने तीर्थोकी सुरक्षा कैसे हो यह सवाल 
मुख्य था । वक्ताओंके व्याख्यानके बाद मैंने समाजका वर्तमान चित्रण उपस्थित करते हुए कहा-- 

जो पहले पैदल यात्रा करते थे, अब वे पैदल न चलकर साइकिल या स्कूटरसे यात्रा करने लगे हैं, 
जो पहले साइकिल या स्कूटरमे आते-जाते थे वे अब मोटर कारसे आने जाने लगे हैं । जो पहले मिट्रीके कच्चे 
मकानमें रहते थे वे अब पक्के मकानमें रहने लगे हैं । जो पहले पक्के मकानमें रहते थे उनको रहनेके लिए 
अब हवेली भी कम पडने लगी है । तो क्‍या जितना हम कमाते है वहु सब भोगके लिए ही होना हूँ या धर्मके 
लिए भी उसमेंसे कुछ भाग रहना है ! इसपर श्रोता समाज स्वयं ही विचार करे । 

मेरा हृतना कहना था कि समाजमे स्वेच्छासे तोर्थरक्षाके लिए दान लिखाया जाने लगा । श्री पूरणचंद 
जी गोदीका का तो इस मंगल कार्यके लिए एक लाख रुपया अन्तरिक्ष पाश्वनाथमे पंचकल्याणक प्रतिष्ठाके समय 
ही जाहिर हो गया था | इसके अतिरिक्त साठ-सत्तर हजार और दानमें लिखाये गये । तीथ॑ सुरक्षा कोषका 
यह श्री गणेदा है। उसके बाद आ० बाबूभाईकी अध्यक्षता ओर उनके निर्देशनमें उस कोषकी उत्तरोत्तर वृद्धि 
होती गई । 
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कहते हैं कि इस कोषमे इस समयतक एक करोड रुपयोंसे अधिक रुपया लिखाया जा चुका है, वसूली 
भी पर्याप्त हो गई है । अभी तक उससे तीर्थ-रक्षाके ये काम सम्पन्न किए जा चुके हूँ । 

१, जिस तीर्थ क्षेत्रपर जिस बातकी कमी दिखाई देती है उस क्षेत्रपर उसकी पूलिके लिए अनुदान 
देना ! इस अनुदानके अनेक भेद हैं--जोर्णोद्धार, धर्मशालाका निर्माण, पृजाकी व्यवस्था आदि । 

२, तीर्थोका सर्वेक्षण करके उनकी विस्तृत जानकारी लिपिबद्ध करना | 

३. गृहस्थाचारके अनुरूप तात्त्विक भूमिका त॑यार करना । 

४. समाजम फैली हुई धर्मके नामपर कुरीतियोंके उच्चाटनमे योगदान करना । 

५. शिक्षाके प्रचारमे आवश्यक सहयोग करना आदि । 


ये पिताजीके जीवनकी कुछ मुख्य घटनाएँ हैं जो उनके साथ बैठकर की गई बातचीतके आधार पर 
लिखी गई है । ऐसी बहुत सी बाते हैं जो समयाभावके कारण नही लिखी जा सकी हैं और बहुत सी बातोंको 
काफी संक्षिप्त करके लिखा गया हैं। घटनाक्रम भी सही नहीं है, और कभी सम्य मिला तो पूरी जीवनी 
बादमे लिखी जायेगी ऐसी आशा हे । फिर भी जो भी लिखा जा सका है उससे पिताजीके जीवनकी एक झलक 
ता मिल ही जाती हैं । पिताजीने अपने जीवनमे स्वाभिमान और स्वावलंबनको आधार बनाया और विवेकमें 
जो बात सही लभी उसके लिए लड़ते रहे । विद्यार्थी उन्हें बहुत प्रिय रहे है और कितने ही विद्याथियोंको 
उन्होंने अनेक प्रकारसे मदद देकर आगे बढाया ! 

अभी भी ८४ वर्षकी अवस्थामे वे सक्रिय है और अपना सारा कार्य करते है । अनेक कार्य उन्होंने 
हाथमें ले रखे है और हम श्री जिनेन्द्र प्रभुसे प्रार्थना करते हैं कि वे शतायु होकर अपना अमूल्य योगदान जैन- 
दर्शनको प्रदान करते रहे । 





भेंट-वार्ता : १ 
में शुरूसे क्रान्तिकारी रहा हूँ 
पं० फूलचन्द्र शास्त्रों | डॉ० नेसोचन्द्र जैन 
इन्दौर, ८ जनवरी, १९.८५ 

डॉ० नेमीचन्द्र जेन : जहाँ तक मैं आपके बारेमें जान पाया हूँ, आपका जन्म ११ अप्रैल, १९०१ में 
सिलावनमें हुआ ! आप हजारों वर्ष तक रहे, यही हमारी शुभाकांक्षा है । 

फूलचन्द्र जेन : यह पर्याय रहे या न रहे, यह आत्मा तो[रहेंगा । 

ने : आपका विवाह सन्‌ १९२२-२३ ई० में हुआ ? 

फू. : १९२१ में असहयोग आन्दोलन चला, उसके बाद विवाह हुआ । फिर पठन, पाठन और 
लेखन---यही तीन काम तो हमारे बराबर चलते आ रहे है| 

ने. : समाजमे आपका आना-जाना बराबर बना रहा । 

फू. : समाजमे आना-जाना तो आन्दोलन के रूपमें हुआ । 

ने. : यह तो बहुत अच्छी बात है, आन्दोलन करना बहुत कठिन है और आन्दोलन कराना तो और 
भी अधिक कठिन है । आपने सामाजिक आन्दोलन कबसे शुरू किया ? 

फू. : सामाजिक आन्दोलन तो हमारा सन्‌ १९२० से ही चालू हो गया था | सबसे पहले यह असह़- 
योग आन्दोलन चला तो हम पाठशालामें पढ़ाते थे, वही व्याख्यान देना शुरू कर दिया । इस कारण कलेक्टर 
की तरफसे सूचना आई कि आपकी पाठशाला बन्द कर दी जायेगी । सेठने हमसे पूछा कि भाई, तुम किस 
तरहसे बन्द कर सकते हो, यह हल्ला-गुल्ला करना । उस समय यह हल्ला-गुल्ला ही कहलाता था | हमने 
मुट्ठी-फण्ड खोला । लोगोंमें जाकर आठवें दिन इकट्ठा करना और गरीबोंमें बाँटना । 


ने. : अच्छा, १९२१ में समाजकी दक्षा क्या थी ? 

फू, : लोग उस समय मर्यादाका पाऊून करते थे । शहरी जीवनमें गिरावट आ गयी । सन्‌ १९३५- 
४० से सरकारी कालेजोंने गिरायी | 

ने. : यानी कालेजोंने हमारी मर्यादाको कम किया था | 

फू, : कम किया है; क्योंकि हम भी पढे हैं । स्कूल-पाठशाल्लाओंमें पढ़े है। हम धर्मको भूलने लगे । 
मन्दिर जाना जरूरी है, उसके बिना भोजन नहीं मिलता था । पहले माँ पूछती थो--मन्दिर हो आये । यदि 
हमने कहा कि नहीं यये, तो भोजन नही मिलेगा । परच्तु जिस समय पाठशालामे पढ़ने लगे, तो फिर मन्दिर 
गौण होने लगा । पाठशाला मन्दिर तो हैं, परन्तु वह आवदध्यकताकी पूर्ति नहो करते है । पाठ्शालामे शाब्दिक 
ज्ञान और मन्दिरमें जीवनका ज्ञान होता हैं । 

ने, : अब बताइये आप पण्डित कैसे बने ? पहले तो आप पाठशालामे थे; अब पण्डित कैसे बने ? कौन- 
सा सन था ? 

फू. : हम खुरई, बीना खजुरियामें जो २-३ मील पर था, तो वहाँ पर पढ़े भी हे स्कूलमें और बहीं 
पर जाकर अपनी सौसीके लड़केके पास जाकर तत्त्ववाद भी सीखा । 

५ 
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ने. : कौन-सा सन था वह ? 

फू. : होगा यही सन्‌ १९१५, १६, १७ का । 

ने. : “तत्वार्थसृत्र” के बाद “भक्तामर स्तोत्र” सीख लिया । 

फू. : बाँचना सीख लिया । अर्थ नही आया । जैसे कोई पढता है तो पढ़कर तत्त्वा्थंसूत्र सुना दिया । 
फिर उसके बाद हम आये थे तो हमारे एक गढरिया मामा थे । 

ने, : कौन से मामा ? गढ़रिया मामा । गढ़रिया मामा क्या होते है ” 

फू. : गढरिया । गढा गाँवके रहनेवाले । तो वह एक लड़का यहाँ आया था आपके इन्दौरमे पढ़नेके 
लिए । हमारे साथमे स्कूलमे पढ़ता था | उन्होंने आकर कहा कि ये सपुरे धुछनें लाटता फिरता हुं, तेरा साथी 
देख इन्दौरमे बडा पण्डित पहुँच गया है पढ़नेके लिए । बस हमको लग गया । 

ने : आप चले थे वहाँसे । 
: तो फिर हमारे काकाने हमें यहाँ पर भेज दिया । 
: यह आपकी शुरूआत है । आप कब तक रहें ? 
: यही वर्ष छः महीने रहे । वहाँ पढ़े, फिर मुरैना चले गये । 
: तो इन पाठशालाओंमे कब तक पढते रहें, कितने वर्ष ? 

फूः ५-६ वषे । 

ने. : इसके बाद आपको लगा कि आप पण्डित हो गये । 

फू, : ऐसा है कि सादूमलमे २॥-३ व रहे । मरैनामें २॥-३ वर्ष रह । उसके बाद, बात यह है कि 
उस समयमे यह था कि सरकारी परीक्षा नहीं दिलाना, अभ्यास करना । वह तो हो गया । उस समय घरकी 
स्थिति भी ढीली होने लगी थी । १० देवकीनन्दनजीका हमारे जीवनमे बहुत बडा उपकार है । वह बहुत सामा- 
जिक इंसान था (मुरैनामे) इसमे कोई सन्देह नहों। उनके जीवनकों तो आज भी भूलते नहीं । तो उन्होंने 
हमको साहूमल पाठशालामे अध्यापक बना दिया । फिर, थोड़ी-थोडी धर्म-ज्ञानमे हमारी प्रसिद्धि हो गयी थी । 

ने. : प्रसिद्धि आपकी अध्यापनके कारण हो गई थी ? 

फू : अध्यापनके कारण नहीं, पढ़ते सप्रय यह प्रसिद्धि हो गयी थी । गोम्मेटसार करमंकाण्डके हम 
विशेष जानकार माने जाते है । इसलिए हो गई थी । 

ने. : सादूमऊ में थे तब ? 

फू, : साढूमल में नही, मुरैनामे थे तब हो गई थी ! 

ने. : अच्छा पंडितजी, यह बताइये कि आपका जैनधर्म पर सर्वमौलिक ग्रन्थ कौन-सा है? 

फू. . जैनधर्मके ऊपर बंसे तो हमारे विचार जा है पहलेसे ही ता॥त्वक रहे हैं। देखिये हमने सन्‌ 
३८ मे नातेपुते ,सोलापुर) में कुछ दिन सविष की । वहाँ पर एक विवाद चला था फल्टणम कि भावमन जो 
है बह मोक्ष, केवलज्ञानकों उत्पन्न करता हू, इसलिए ज्ञानका घुद्ध रूप हु। 

. » भावमन ? 

फू, : भावमनके सम्बन्धमे दो पक्ष थे --एक आध्य/त्मिकोंका और एक व्यवहारवादियों का । व्यवहार- 
वादी कहते थें--भावमन शुद्ध हं।ता है, वह केवलज्ञान को उत्लन्त करता है । अध्यात्मवादीका कहना था-- 
नहीं, भावमन तो उपशम भाव है, वह शुद्ध कैसे होगा ? वह विवाद हमारे पास आया था, तो हमने उसपर 
टिप्पणी लिबी थी जो 'शान्तिसिन्धु' में छपी थी। यदि भावमन आत्माका आलम्बन लेकर हैं तो उपयोग हो 


गया, तो मोक्ष केवलज्ञान उत्न्‍न्‍न होता । यह पंक्ति उस समय लिखी थी, जिम समय कानजी स्वामीसे हमारा 
सम्पर्क नही हुआ था । 
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दितीय खण्ड : ६७ 


ने. : यह टिप्पणी सर्वप्रथम आपकी मौलिक कृति थी ? 

फू. : मौलिक थी । 

ने. : क्‍या शीर्षक था उसका ? 

फू. : भावमनर। भावमन जो है ज्ञानकी समग्र पर्याय है । 

ने. : और कानजी स्वामीसे सम्पर्तर कब हुआ आपका ? 

फू. : कानजी स्वामीका सम्पर्क तो भाई १९५९ के बादकी बात है । 

ने, : वें आपके सम्पर्कमे आये कि आप उनके सम्पर्कम आग्रे । 

फू. : ऐसा हुआ कि यह हमारी प्रसिद्धि तो हो गई थी कि हम थोडा अध्यात्म जानते हैं तो विद्वत्‌ 
परिषद्के हम मंत्री थे और सन्‌ १९४८ की बात होगी शायद । तो सोनगढ़मे विद्वुत्‌ परिषद्को लेकरके हम गये 
थे। उससे हमारा सम्पक हुआ । १०-१२ ब्ष छूटा रहा ! फिर यह अध्यात्मके ऊपर खूब चर्चा चली जैन 
पत्रों में । तो अध्यात्मके ऊपर चर्चा विशेष चलनेसे हमे लगा कि ईश्वरवादी नहो है हम, तो व्यक्तिवादी है 
और व्यक्ति ही गिरता है गिरते ही उठता है ऐसा हमारा जीवन रहा, इसलिए हमने फिर वह जैनतत्त्व- 
मीमांसा नामक एक पुस्तक लिखी । 

ने. : और यह राष्ट्रीय क्षेत्रम जब आए तो आप तो सन १९१८-२० से आ गये । 
: सन्‌ १९२० से ही आ गये । 
: क्या-क्या मुख्य कार्य किये आपने ? 
: राष्ट्रीय क्षेत्रम जेल भी ,गये । 

कौनसे वर्षम ? 

: भारत छोडो” आन्दोलनम हम जेल गग्गेर्ह । 
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डॉ० नेमीचन्द्र जी जैन पण्डित जी से भेटवार्ता लेते हुए 


६८ : सिद्धान्ताचाये पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


ने. : अच्छा यह बताइये सामाजिक क्रातिमे आपकी कोई रुचि है ! 

फू. : सामाजिक क्रांतिम गजरथ विरोधी आन्दोलन भी हमने किया। 

ने. : अच्छा-अच्छा, कौन-सा सन्‌ था यह ? 

फू. : यह सन्‌ ३८ से | यह जो चला था ये देवगढ़ उसका आन्दोलन करनेवाले तो सब हम ही 
मुख्य । 

ने. : क्यों किया आपने विरोध ? 

फू. : इसलिए कि यह समयके अनुकूल नहीं हैं और हर जगह लोग जो है पैसा होता है तो शिक्षा- 


संस्थाओम और स्वाध्याय आदिम नहीं लगाते है और इनका खर्च करते और अपना भी खचे करते हैँ और 
समाजका भी खर्च करते है और कुछ लाभ तो मिलता नही है स्िफे सवाई सेठ बन जाते है, इसलिए आन्दो 
लन किया था और एक दफ्फे हमने उपवास भी किया इसके लिए केबलारी में । 

ने. : क्या प्रभाव पड़ा ? 

फू. : केवलारीमे समझौता किया हमसे, फिर वह तोड दिया । मानते ही नही, अब तो व्यापार हो 
गया प्रा । आन्दोलन जो है वह व्यापार हो गया । अब तो व्यापारके लिए करते है लोग पंचकल्याणक ! 


भेंद-बार्ता : २ 


मेरे लेखन का आधार आगम है 
इन्दौर, ३१ जंनवरी, १९.८५ 

डा» नेमोचन्द्र जैन : जिन्दगी जैसे अजुलिका जल होता हैं और सन्दियोमेसे निकल जाता है, बसे 
ही समय भी बराबर तेजीसे चला जा रहा हैं । लेकिन आपने यह समयको रोकनेका प्रयत्न किया है - साहित्य 
के माध्यम से । साहित्यके माध्यमसे समयकों भी थामा जा सकता है, रोका जा सकता है, वह प्रयत्न आपने 
किया है । जैन साहित्यके क्षेत्रमें आपका आना कब हुआ । 

पण्डित फूलचन्द्र शास्त्री : जैन साहित्यके क्षेत्रमे तो बसे अखबार निकालनेकी दृष्टिसे कहते हो तो 
सन्‌ ३६ में हम आ गये । 'शान्तसिन्धु” पत्रिका में । 

ने. : 'घवला' का सम्पादन चल रहा था ? 

फू. : सन्‌ १९३७-२८ में धवलाका सम्पादन काम चल रहा था अमरावतीमे। डा० हीरालालजी उस 
कामको कर रहे थे। उन्होंने अनुवाद तैयार कर लिया था | परन्तु कमेटी और विचार करनेके लिए उनसे 
कह रहो थी । क्योकि डा० हीरालाठजीने एक लेख लिखा था | छेखके ऊपर बहुत टीका टिप्पणी हुई थी। 
इसलिए कमेटी थोड़ी सावधान थी कि ऐसा न हो कि यह ग्रथ भी निकले और उस पर टीका-टिप्पणी चले, 
तो फजीहृत होगी । इसलिए हमको बुलाया गया धवलाके प्रथम भागके पुनर्लेखनके लिए, मेने उसको लिखा । 
जहाँ थोड़ा बहुत सशोधन करना था, सशोधन किया, जहाँ उसको मानना था उसीको ले लिया । इस तरहसे 
हमने तेयार किया और एक युक्ति निकाली कि भाई, यह छपेया कैसे ? हमने कहा कि हमारे गुरुजी है 
पण्डित देवकीनन्दनजी, कारजा । कारंजा अमरावतीके पासमे ह। आप कहें तो हम उनको दिखाकर ले आया 
करे । कमेटीने स्वीकृति दें दी। हम हर हफ्ते या पन्दह दिनमे कारजा जाने लगे ओर पढ़ करके सुनाते थे । वे सुनते 
थे, कही उन्होंने कोई एक आध बात बताई तो नोट कर लेते थे, ताकि और अन्तिम रूप हो गया और अन्तिम 
रूप हो जानेसे कमेटीने मजूरी दे दी कि छापो | तो उसमे जो अड़चन थी, बहू निकल गई । 


दितीय खत्छ : ६९ 


ने. : इस तरहसे आप जैन साहित्य सुजनमें या टीकामें या जो भी हो, उसमें आप आये । 

फू. : हाँ । फिर तो काम करते रहे । फिर वहाँ काम किया ! चूँकि हमारे साथी जो हैं डॉ० होरा- 
लाजजी हैं उप्र प्रकृतिके थे थोड़े । 

ने. : आपको प्रेरणा इसमे मिली पष्डित देवकीनन्दनजी से । 

फू. : पण्डित देवकीनन्दनजीसे प्रेरणा क्या मिली ? वैसे तो हम पत्रिका निकालते ही थे--अंतःप्रेरणासे 
निकालते थे। अन्तर्मे उनका सहयोग मिल गया । अंष:प्रेरणा यही मिली कि हमको यह काम करना चाहिए | 
इस काममे हम आ गये । यहां आ जानेके बादसे ४-५ वर्ष तो हम आजीविकामे रहे । ३ वर्ष तो बही रहे, 
फिर उनका थोड़ा स्वरूप देख करके डॉ० हीरालालजीके साथ हमारे विवाद हो जाया करते थे कभी-कभी । 
फिर हमारे पहला बच्चा हुआ, तो उसका स्वर्गवास हुआ तो हम घर आये थे, उसके बाद हम गये ही नही । 

ने. : आपके मौलिक ग्रंथ कितने होंगे ? 

फू. : मौलिक तो वैसे तो देखिए, एक तो हमने “जैनतत्त्वमीमासा' छिखी और एक 'वर्ण, जाति और 
घर्म' पुस्तक लिखी । एक तत्त्वार्थसूत्र की टीका की । 

ने, : मौलिक ग्रंथोंमे आपने कोन-कौन सी मौलिकताएँ सामने रखी ? 

फू. : व्यक्ति-स्वातन्त्य-स्वावलम्बनको ध्यानमे रखकर हमने लिखा और वर्ण जाति ओर धर्म' मे 
सामाजिक व्यवस्थाको आगमसे, सामाजिक व्यवस्थाके विरोधमे हमको कया मिलता है, यह दृष्टि हमारी मुख्य 
रही । 

ने : विरोधमे रही है ? 

फू : विरोधमे मतलब यह है कि समाजका वर्तमानमें जो ढाँचा है जातिवादका उसके हम विरुद्ध 
हैं। हम संगठन तो चाहते है, परन्तु समाज गुटोंमें जो बँटी है, बह विषमता नहीं चाहते हैं! जैसे जैनघर्मके 
आधार पर दिगम्बर जैन घर्मके आधार पर, एक संगठन होना चाहिए, ऐसा हमारा मत है । 

ने : क्‍योंकि विषमताओंसे शोषण होता है ! 

फू. : शोषण भी होता है और योग्य भी हो, तो हम कहते है अयोग्य है--अगर हमारी जातिका 
नही है तो । 

ने. . अच्छा, तो जातिका होना जरूरी है 

फू. जातिका होना जरूरी नही, फिर भी मानते हैं क्रि जातिका होना चाहिए । हाँ, संस्कार वाला 
तो होना चाहिए । जिस संस्कारमे वह पला-पुसा है और जैसा हमको काम लेना है उसके अनुकूल तो होना 
चाहिए । परन्तु जाति उसमे बाधक बनती है, तो यह हमको स्वोकार्य नही । हम तो कहते हैं कि हरिजनको 
भी पात्र यदि हम बना लेते है तो वह हमारे धर्मको धारण करनेका पूरा अधिकारी है, फिर हम तो यह 
मानते हैं ! 
: व्यक्ति-स्वातंत्यकों मानते है । 
ः्हाँ । 
: इसमें जाति कहाँ आड़े आती है । 
: हमारे यहाँ तो संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याप्त होता चाहिए, यह आगमकी आज्ञा हैं। 
: अच्छा, पर्याप्त यानी क्या ? 
. संजी पंचेन्द्रिय ताकि जो समझदारी आ जाए, विवेक आ जा", तो हमारी बात सुने, तो विवेक 
से ग्रहण कर ले । सत्‌-असत्‌ हेय-उपादेयको जाने । 
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७० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


ने, : अच्छा यह बताइये कि टीका करनेमे कौन-कौन सी सावधानियाँ रखनी चाहिए ! 

फू, : टीका करनेमें मूलकों ध्यानमें रखना चाहिए | हमारे आचारमें एक व्यक्ति स्वातंत्र्य स्वावलंबनके 
आधारपर हमारा लेखन चलना चाहिए क्योंकि ये सब स्वतंत्रताके पोषक ग्रन्थ हैं। चाहे चरणानुगोग हो या 
करणानुयोग हो, प्रमाण युक्त उदाहरण है उसमे तो कोई बात ही नही है। चरणानुयोग है--हमारी आध्यात्मिक 
वुसिके अनुरूप । हमारी प्रवृत्ति क्या होती है ? आध्यात्मिक वृत्ति अगर हमारी ऐसी निष्कषाय की है, तो 
हमारा उठना-बैठना भी उसी जातका होगा । 


ने. : भाषा कैसी रखते है आप ? 

फू. : भाषा तो हमारी चालू ह, सरल है। कहो पारिभाषिक शब्द आ जाते है कई जगह स्पष्ट कर 
देते है, कई जगह बैसा ही चलता है । जैसे अनुवाद है तो उससे विशेषार्थम स्पष्ट करेगे, अनुबादमें नहीं। 
अनुवाद तो जैसा मूल होता है, वैसा ही वहां लिख देते हैं । विशेषार्थमे उसे स्पष्ट कर देते है। 


ने. - टीकाकार बननेमे क्या सावधानियाँ रखना चाहिए, जैसे कि मैं टीकाकार बनना चाहता हूँ तो 


आप मुझसे क्या कहेगे । 

फू. . पहले तो विषय स्पष्ट होना चाहिए । 
ने. : पहली बात, दसरी 
फू, “ दूसरी भाषापर अधिकार होना चाहिए, तीसरे अनुगम भी होना चाहिए थोडा[। अनुगमका 

मतलब यह है कि उस विषय सम्बन्धी जानकारी दूसरे ग्रन्थोसे भी हमारी तुलनात्मक जानकारी परिपक्व 


होनी चाहिए । ये तीन बाते अगर किसीको ध्यानमे है, तो टीकाकार हो सकता है । 


ने, : यह बहुत जरूरी है । आज लोग इसका ध्यान रखते है या नही । 

फू, - कोई रखते है कोई नही रखते हैं। गह चलता तो है । अखबार ये जो छापखाना आ गया 
प्रेस तो उससे तात्तिक दृष्टिस तो हानि ही हुई है । 

ने . आपका प्रमुख योगदान या अवदान घम्मके क्षेत्रम हैं, दर्शनके क्षेत्रम या संस्कृतिके क्षेत्रमे है या 
समाजके क्षेत्रम क्‍या है ? 

फू. : असलमे हमारे योगदानकी बात करते हैं, आपने तो मुख्य रूपसे समाजके निर्माणकों भी दृष्टिमे 
रखा ओर तत्वज्ञानकों भी मुख्यतयासे हमने ध्यानमे रखा और दोनोंको ध्यानमे रखा । 

ने. : जैसे रेलकी पटरियाँ होती हैं और उसपर पहिया दीइता ह, बैसे ही इन दो पटरियोपर आपका 
साहित्य चलता हूँ । 

है अ है । तत्त्वज्ञान सामने रखा, समाजके नरर्माणकों भी ध्यानमे रखा । हम बिद्वत्‌ परिषद्‌के 
अध्यक्ष बन भी गये थे तो हमने एक्व बात लिख दा उसमे अपने व्याख्यानमे कि भाई आप यह तो मानते ही 
हो कि हमारे जो शास्त्र मिलते हैं उत्तरकाछम उनमे प्रौच; स्थानपर शूद्रकों स्थान मिला है। तो इतना तो 
मानो जाप लोग, जिसके कि आधारपर जा हमारे प्रमुख विद्वान थे, जिनको समर्थन करना चाहिए, वे 
चुप रहे । 

ने. . उनकी रोजी-रोटीका प्रश्न था । जैन सा तय जो अपना है उसमे कोई नया मोड़ छेना चाहते 
हैं--तया मोड देना चाहते है । ह 

हि गया मडिल्टता जातिवाद पहले खत्म होना चाहिए । ये जातिवाद जबतक चलेगा तबतक जैन 

उमाजस बंटवारा रहेगा जो समिनिने साहित्यिक धर्मकी प्रवृत्ति जिसे हम कहते है हुई नहीं है, जातिवादके 
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आधारपर ही व्यक्ति सोचेगा और जातिवादके आधारपर ही व्यक्ति काम करेगा, इसलिए वह घर्मका काम तो 
नहीं होगा । इससे अपने आप द्वार खुल जायेंगे । दूसरे साहित्यका जो क्षेत्र है, वह हम बहुत संकुचित कर 
रहे हैं। इस मामलेमें हम लोगोंको पैसा भी नही मिलता है । 


ने. : पारिश्रमिक नहों मिलता है । 

फू. : पारिश्रमिक तो अलग बात है, प्रकाशनके लिए भी पैसा नहीं देते है । समाज मन्दिर और मृतियाँ 
देखती है । हम कहते हैँ कि मन्दिर मूरतियाँ तो अपनी जगह हैं और वे होने ही चाहिए ! वह समाजको ले 
चलनेका मार्ग है--सस्था परन्तु एक साहित्यिक संस्थाकौ दृष्टिसे भी सोचना चाहिए आदमीको । देश छोटा 
नही है । पूरा विश्व जिसको आज ब्रह्माण्ड विश्व कहते है, वह इतना बदा देश है तो हमारा साहित्य उन तक 
कैसे पहुँचे, उत विविध भाषाओंमे, यह कैम पहुँचे, उसपर ध्यान देना चाहिए । दिगंबर समाज इस ओर घ्यान 
नहीं देती है, श्वेताम्बर समाज तो ध्यान देतों हैं । वह इस दृष्टिसे काम कर रही है । और हमारी समाज जो 
है कृपमण्डक बनी हुई है । 

ने. : षट्खण्डागम ग्रन्थका वाचन हुआ आचार्य विद्यासागरजीके सानिध्यमे, दो जगह हुए तीन जगह 
हुए मझे मालूम नहीं है । 

फू. : १॥-२ महीने चला है । 

ने. : उसकी उपयोगिता क्‍या है * 

फू. : उपयोगिता केवल इतनी कह सकते है कि लोगोंका ध्यान इस तरफ खीचे और अपने मुल ग्रन्थ 
का मान करके इनका स्वाध्याय करने लगे | इतनी उपयोगिता हैं । 

ने. : हम तोर्थकरका एक श्रावक्राचार अक निकाल रहें है तो एक आदर्श श्रावककी कल्पना क्‍या है 
आपकी ? 

फू, : श्रावकाचार एक बात विशेष है श्रावक जैनधरमंम वही कहना लाभकारी हैं कि वहू मूल घधर्मको 
अंगीकार करनेके लिए अपने मनमे विचार रखता है कि कदाचित्‌ ऐसा मौका आये कि निविकार बन । 
क्योंकि निविकार होनेका श्रावक रास्ता नहो है। निर्विकार होनेका पूरा रास्ता वही है। अकेले आत्माको 
बनानेका । अकेले आत्माम रह जाऊँ और यह जो मेरे ऊपर आवरण है, संयोग है, वह मुझे हर जाये, इसका 
रास्ता तो एक ही है, यह अपवाद मार्ग हं । 

से. : अब हम कहासे चलना शुरू करे इस मार्गपर । श्रावक कहाँसे चलना शुरू करे । 

फू. : पहले तो देवको देखे, गृरुकों देखे, साहित्यकों देखे, तीनोंको देखे । ये हमारे है हमे इनके साथ 
रहना है | उपदेशोंके अनुसार चलना हैं । 

ने. श्रद्धा होनी चाहिए--निश्चित बात है । 

फू. : फिर अहिंसाकी तो बाते है कि आठ मृलगुणोका पालना हो यह बात आनी चाहिए । इसके 
बाद वह श्रावक कहुलानेका अधिकारी है । 

ने, ;: और उसका आच रण कंसा हाना चाहिए जो सामाजिक आचरण । 

फू. : साभाजिक आचरण--!क तो अपने समाजमें ही उठने बैठनेका परिणाम होना चाहिए उसको । 
अन्य समाजमे जो जाते है, उनके गुण दोष हमारेमे प्रवेश कर जाते हैं, इसलिए जहाँ तक है जिन समाजोंस, 
अहिसाकी बात नहीं है या धर्मकी बात विशेष नही हैं, उन समाजोसे तो सम्पर्क नही होना चाहिए और इन 
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तीमोंको भूलना नहीं चाहिए । यहाँ तो प्रत्येक जैनको आना हो चाहिए मन्दिरमें, भले ही वह हाथ जोड़कर 
चछा जाए । 

ने, : संगठनका कोई उपाय बतलाइये, इलाज सुझाइये । 

फू. : संगठन करनेका उपाय है एक कि हम एक जगह रहें, एक गोष्ठी बनाएं और गोष्ठीमें हम ऐसे 
लोगोंको ले जो विन्तक हों, विवारक हों । उन लोगोंको भी थोडा बहुत जगह दें जिनका समाजमे प्रभुत्व हो 
या आधिक दष्टिसे सम्पन्न हों। उनको लेनेसे क्या होगा एक सब तरहके विचारोंका केन्द्र बन जाएगा । 
आकलन हो सकेगा और वहाँ पर हमे यह निर्णय करना चाहिए पहले तो मन्दिरका निर्णय करना चाहिए कि इन 
सबको मन्दिर जाना होगा । 

ने. . मन्दिरको भी आकषंक बनानेकी जरूरत तो हैं । मन्दिर जैसे अभी हमारे सामने हैं ऐसे नही हैं 
कि मन्दिर निमंत्रण देते हों कि आओ हमारे यहाँ । उसमे आर्कषणके लिए जैसे हम कई उपाय कर सकते हैं 
जैसे वहाँ ऐसो पुस्तकें रखें जिनको पढ़नेकी जिज्ञासासे लोग आवें, ऐसी कथाएँ लिखी जाएँ। कथाओंके द्वारा 
प्रवेश होता हैं। तत््वज्ञान तो व्यक्तिका जीवन है समाजका जीवन जो है कथाएँ है, ऐसा मैं मानता हूँ । 

से. : कभथाओंके माध्यमसे वह तत्त्वकी ओर जाएगा । 

फू. : हाँ । तत्वकी ओर जाएगा । लड़के होंगे, बच्चे होंगे। छोटीसे छोटी किताबे तैयार हों, उनमें 
ऐसी हों कि जो उनमे आकर्षण पैदा करे । 

ने. : यानी मन्दिर और साहित्य इन दो पर हमारा ध्यान जाना चाहिए, तो हमारी आने वाली पीढ़ी ! 

फू, : बिल्कुल संगठित बन सकेगा । हम विचारकोंका एक संगठन होना चाहिए। 





रेखा-खित्र 


आस्था के शिखर 
डॉ देवेन्द्रकुमार शास्त्री, नीमच 


हिमगिरिके धवल, आलोकस्नात, श्यृंग को समतल उपत्यकामें मुस्कराता हुआ देवदारु सदृक्ष दीर्ष, 
दैदीप्यमान, समुन्नत तनमें ल्पिटा हुआ सरल मन, ज्ञानकी भास्वर रश्मियोंस आलोकित वन-बीथियोंके पावन 
निर्झर एवं अट्टहाससे समुल्लसित पर्वत-सरिताओंके विस्तीर्ण तीरपर समासीन भब्यजनोंकी मण्डलियोंसे सेवित- 
उन्नत वदनपर उदात्त मनकी आभाको विकीर्ण करता हुआ मानो प्रकाशका पुंज ही हो । जिसने अपना प्रकाश 
ही सदा बिकीर्ण किया; भले ही तिमिराच्छन्‍न सघन निशाके वातावरणमें चटाटोप भेघोके मण्डल मँडराते रहे 
हों या दुदिन की भाँति तीन गर्जन, वर्षण, धारा-सम्पात एवं उल्कापात ही क्यों न होता रहा हो ? 

इकहरे, गौरवर्ण, लम्बे, छरहरे शरीरपर वृुद्धावस्थाकी सिकुडन किसी द्वीपकी रचना करतो हुई 
भूकम्पका स्मरण दिखाती है, साथ ही अपनी अकम्प दृढ़ता एवं स्थिरताका बोध कराती है । न जाने कितने 
प्रभंजन आए और गए, वात्याचक्रोंके प्रचण्ड अंधडोंसे प्रकम्पित न होनेवाला दृढ़ मानस आज भी तत्त्वज्ञानके 
शिखर पर अविचल है । समाजकी धाराको मोड़ देनेबाला यह व्यक्तित्व आज भी विलक्षण है, निराला हैं । 


प्राय: यह कहा जाता रहा है कि प्रतिभावान कलाकार, साहित्यकारके जीवनमे संघर्ष होना अनिवार्य 
है । संघर्षकी भूमिमें ही ऐसे तन्तु जन्म छेते हैं जिनसे कला तथा साहित्यका जन्म व विकास होता है । पण्डित- 
जीको बचपनसे ही संधंकी भूमिमे पलना पड़ा । किन्तु यहाँ तक कुछ नहीं था । जिस प्रकार वन-छण्डमें या 
उपत्यकाओंपर बढनेवाले तरु-पादप मारुतके साथ केलि करते हुए आहत नही होते, वही स्थिति अभाव और 
दरिद्रतामे उन्नत होनेबालोंकी प्रारम्भिक दशा होती है । किन्तु संघ्षोसे सतत जुझ्नेवाले अपनी दृढ़ता का 
कैसा परिचय देते हैं, यहो मनुष्य जीवनकी सफलताकी सबसे बडी कहानी हैं। उसे शब्दोके वाग्जालमे कहनेसे 
क्या लाभ है ? इतना संकेत भर पर्याप्त है कि धैयंकी शिलापर आसीन व्यक्ति ऑधियोंके थपेड़े लगनेपर भी जो 
चंचल नहो होते, वास्तवमे वे ही महान्‌ है, धन्य है ! किन्तु सामान्य जन विचलित होते है जो स्वाभाविक है । 
परन्तु सफल साहित्यकार इन दोनोंके बीच सामंजस्य स्थापित कर वलता है. तभी वह सरस्वतीके मन्दिरमें 
अपने भावोंका अध्य॑ लेकर सम्यकजानदीपके द्वारा सच्ची उपासना कर सकता हैं। मूर्तिको दीपक दिखाना ही 
सच्ची आरती व पुजा नहीं है, बरन्‌ निर्मल भावोंके पात्र में ज्ञान लौसे पवित्र वर्तिकाकों प्रज्ज्वलित करना ही 
सरस्वतीकी सच्ची आराधना व पूजा है । पण्डितजीका सम्पूर्ण जीवन आराधनासे ओतप्रोत रहा है 


श्रेयस्कर कार्योमें प्रायः विष्न आते हैं। कभी-कभी तो व्यवधानोंकी माला ही रूम्बी कतार बाँधकर 
खडी हो जाती है। किन्तु मनस्वी व्यक्ति विध्न-बाधाओंकी चिन्तामें डूबते नहीं हैं। वे सदा उनके बीच 
मुस्कराते रहते हैं । यही उनकी सबसे बड़ी उपलब्धि होती है | बे अपने कार्यमें व्यापृत तथा संलग्न रहते है । 
न जाने कितने आवरण एक-एक कर हटते जाते हैँं। फिर, वही स्वच्छ स्थिति निर्मित हो जाती है । 

जीवनके अनेक कार्योमेंसे योग्य आजीविकाकी प्राप्ति होना महान्‌ पुण्यका कार्य माना जाता है । मनो- 
नुकूल कार्य-व्यापारकी प्राप्ति होनेपर तथा कार्यके सन्‍्तोषजनक परिणामके विपरीत सामाजिक दबाव होनेपर 
गदि उससे हटना पडे, तो कितनी व्यथा होती है ? इसका अनुमान पाठक ही लगा सकते है । परन्तु धीर 
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व्यक्ति अपनी नीति कभी नहीं छोड़ते । सिद्धान्तके पीछे पण्डितजीने सब कुछ छोड़ा, पर अपनी धर्म-नीतिसे 
कभी विमुख नहीं हुए । 

सामाजिक सैलाबके सैलाब उमडे, चर्चा-वार्ताओंका दोर चला, लेख मालाएँ लिखी गईं, समाज-सुधारक 
के नामपर कीचड़ भी उछाला गया, किन्तु आपकी जड सुदूरगामी क्षेत्रों तक इतने आयामोंमे विस्तृत रहीं 
कि बड़े-से-बडे तूफान, आँधी, बवंडर आपका उन्मूलन नहीं कर सके । आप सभी अवस्थाओंमे हिमालयपर 
स्थित देवदारुकी भाँति अटछ अवस्थित रहे । आप मलमे इतने गहन है कि आपके तक, प्रमाण, आगस व 
युक्रितयाँ अकाट्य है । अभी आपकी हिलानेकी किसीमे सामर्थ्य नही है । 

शरीरकी ढलती हुई अवस्था सम्प्रति आपको चल-विचल करने लगी हैँ जो दीर्घ कालकी रुग्णताका 
परिणाम है । किन्तु अनेक युगोसे जिस तत्त्वशानकी भूमिकापर उन्मुक्त वात्तावरणमं आत्मनिर्भर होकर स्वतन्त्र 
रूपसे साहित्योपजीवी रहकर अपना आदर्श प्रस्तुत किया हैं, वही जीवनमे अथसे इति तक एक बिज्ञाल वृत्तके 
रूपमे ज्ञान-बिन्दुओंको सार्थकता प्रदान करेगा । 

उपासककी उपासना अखण्ड को है, त्रेकालिक की हे, नित्य की है, ध्रुव ही शाश्वत है । सम्पूर्ण जीवनका 
इतिबुत्त भरुवसे प्रारम्भ होकर प्रुव तक ले जाता हैं। यदि घ्रुवधामकों पा लिया, तो सब कुछ पा लिया । 
श्रद्धेय पण्डितजीके शब्दों में -- 

' अतीत कालको देखते हुए मेरा वर्तमान पर्याय-जीवन एक बिन्दुके बराबर भी नहीं हैं! जब बतंमान 
शरीराभित जीवनको देखते हैं, तो अवध्य ही पिछले पाच वर्ष अनेक आपदाओंसे ओत-प्रोत प्रतीत होते है । 
फिर भी, वह मेरा अपना जीवन नहीं है । क्योंकि मेरा अपना जीवन ज्ञान-इर्शन स्वभावी है । उसमे अभी तक 
न तो कभी खण्ड पडा है और न भविष्यमे खण्ड पड़नेवाला है। पर्यायका स्वभाव बदलना है । वहू बदलती 
रही हैं और बदरूती रहेगो । संयोगी जीवनमे संयोगका होना और उसका बिछुदना भी क्रम -प्राप्त है | उसमे 
इष्टानिष्ट बुद्धिसे सुख-दुःखकी मान्यता होना यही अज्ञान हैं। एक ज्ञान-मार्ग ही ऐसा हैं जो अज्ञानकों पुरी 
तरहसे समाप्त करनेमे समर्थ है । इसलिये वही उपासना करने योग्य हू । यह मेरा जीवन-वुत्त है।” 

अनवरत हिमपातकी ठिदुरनेसे अकइते हुए वृक्ष भले ही घवल तथा जीर्ण-शीर्ण प्रतीत हों, किन्तु 
वुद्धताकी ठिठुरन जिनकी बुद्धिकों स्पर्श तक नहीं करती, वे इवेत खद्दरधारों, जाकिट तथा सफंद टोपीकों पहने 
हुए उपनेत्रोंसे सुशोभित शरीरमे बुढापेकी दस्तक देते हो, पर युवा मनकी भाँति आज भी अपने अध्ययन, 
लेखन तथा प्रवचनमें किसो प्रकारकी शिथिलता नही आमने देते ! 

भौतिक प्रकृतिकी रंगशालामें विधि रंगोका परिवर्तन होना स्वाभाविक हैँ प्रभातकालीन बालातप और 
सन्ध्याकालीन सिन्दूरी अरुणिमा जीवनके उत्थाव-पतनक्रे मानो विविध चित्रोंको चित्रित करती हुई लक्षित 
होती है । पण्डितजीके जीवनने भी कई उतार-चढाव देखें हैं और उनके ड्िविघ रूप-संग भी है, किन्तु जैसे 
रंगस्थछोकी भूमिमें कभी कोई परिवर्तन परिलक्षित नहीं होता, वैंसे ही पण्डिततजीकी प्रज्ञा तथा ज्ञानका 
आकलन करनेवाली मेघा आज भी ज्यों की त्यो अपनी प्रबुद्धताका परिचय देती है । यथार्थमें जगत्‌की कर्म- 
शालामें रंग-हूपके सिवाय कया हूँ ? जो भी आवर्पण है, वह रूपका है, रग का हैं। नवोन्मेषशालिनी 
प्रज्ञा इस रहस्यको जानती है, वास्तविकताकी पहचानती हें। इसलिए बह आकर्षण-बविकर्षणों तथा काया- 
मायाकी आशक्तिसे संशिलष्ट नही होती । 

काश ! हममें यही प्रज्ञा होती, तो साधु सदृश उजले मन तथा सिद्ध समान पावन चैतन्यकों निर्मल 
शानको धारामे सम्यक्‌ रूपसे आकलन कर भलाभांति शब्दोको अभिव्यक्षित प्रदान कर पाते । 
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पूज्य वर्णीजोकी दृष्टिमें पण्डितजी 
पं० रमेशचन्द बांझल, इन्दौर 


विद्वतुवर्य पण्डित शिरोमणि श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री जिनागमसें करणानुयोगके विशिष्ट ज्ञाता 
मासे जाते हैं । पण्डितजीने करण|तुयोगका सच्चा प्रतिनिधित्व किया है और यही कारण है कि धबरू आदि 
सिद्धान्त ग्रन्योंकी टीका करनेके कारण धर्मातुरागी मुमुक्षुओंकों कर्म-सिद्धान्तकी अवस्थाओं एवं परिस्थितियोंकी 
पूरी क्लॉँकी देखनेको मिलती है! 
आर्षानुयायी विद्वानोंकी विभिन्‍न विशेषताओंमेसे एक यह भी महत्त्वपूर्ण विशेषता रही कि आत्म- 
विज्ञापन एवं यशोलिप्साके लिये साहित्य-सुजन नहीं किया । व्यक्तिगत परिचयकी अपेक्षा उन्होंने प्राणी मात्रको 
प्रयोजनभूत तत्त्वोंका विशद वर्णन करना एवं श्राणियोंको अविकल मोक्ष-सार्गमें स्थापित करना तथा स्थित 
मोक्ष-मार्गियोंके प्रति निविचिकित्सा, स्थितिकरण और वात्सल्य भाव रखना अपना पुनीत अनुष्ठान स्वीकार 
किया जो कि प॑ं० श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीमे स्पष्ट परिलक्षित होता है । 
पं० जी साहब बड़े घामिक, सामाजिक, क्रान्तिकारी, निष्पृह प्रबचनकार स्वाभिमानी है और आर्ष- 
भक्ति (आपमें) कूट कूट कर भरी हैं। आपका करणानुयोगका अनुभव बड़ा व्यापक है। आपकी निरीक्षण-शक्ति 
बड़ी अद्भुत और तीज है। करणानुयोगके तो निष्णात पण्डित हैं ही, साथ ही संस्कृतके उद्धूट विद्वान है । 
सृजनात्मक साहित्यक्री अभिव्यक्तिके लिये सरल एवं सुबोध हिन्दीको अपनाया (गया है) ताकि भाषा- 
का अल्पन्न मुमुक्षु भी हृदयंगस कर सके । 
पूज्य गणेशप्रसाद वर्णीजीने दो भागोंमे मरी जीवन ग्राथा' के अनेकानेक स्थछोंपर १० श्री फूलचन्द्र जी 
को प्रसिद्ध किया है । 
१. कटनोमें विद्वतु-परिषद्‌ 
कटनीमे भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्‌-परिषद्का प्रथम अधिवेशन हुआ, जिसमें अनेक विद्वान्‌ पधारे 
थे । इनमे एक प० श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तज्ञास्त्री हैं; जिनके विषयमे वर्णीजीने उल्लेख किया कि-- 
“तथा बनारससे पण्डित फूलचन्द्रजी स्िद्धान्तशास्त्री भी, जो कि करणानुयोगक्रे निष्णात और मर्मज्ञ 
पण्डित हैं आये थे | आप तो विद्वत्‌ू-परिषद्के प्राण है ।' (भा० १ पृष्ठ ५२४) 
अत. स्पष्ट परिलक्षित होता है कि आप अपने समयके अद्वितीय करणानुयोगके ज्ञाता हैं । 
२. सागरमें शिक्षण-श्िविर 
सागरमें घामिक दिक्षण-शिविर महोत्सवमे प० श्री फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्रो आदि अनेक उच्च- 
कोटिके विद्वानोंके आगमनसे समाज अत्यन्त गौरवान्वित हो रहा था एवं मुमुक्षु जेबधर्मसे अत्यन्त लाभान्वित 
हो रहे थे । पं० श्री फूलचन्द्रजीने घवल ग्रन्थके तेरानवे सूत्रमे (संजद' पद होना चाहिए, इस विषय पर 
मासिक भाषण किया, जिसका वर्णीनीने उल्लेख किया-- 
“इन्हों चार दिनोंमे विद्वत्‌-परिषद्कों कार्यकारिणीकी बैठक हुई । ' संजद' पदकी चर्चा हुई, जिसमें 
श्री पं० फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्रीका तेरानवे सूत्रमे 'संजद' पदको आबद्यकतापर मामिक 
भाषण हुआ और उन्होंने सबकी दांकाओंका समाधान भी किया। इसमे श्री पं० वद्ध मानजीने 
अच्छा भाग लिया था। अस्तमें सब विद्वानोंने सिलकर निर्णय दिया कि घबल सिद्धान्तके तेरानवें 
सूत्र 'संजद' पदका होना आवश्यक है ।”” (स्ाग १ पृष्ठ ५४६) 


७६ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-अन्व 


३. गोपाचलके अब्_्चलमें 
मुरारमें कातिक माहके आष्टाह्विक पर्वमे पं० फूलचन्द्र जी सिद्धान्तश्षास्त्री आदि अनेक विद्वान पघारे 
थे । सभीके प्रवचन हुए । पं० जीके विषयमें वर्णीजी लिखते है-- 
“पं० फूलचन्द्र जीके व्याख्यान बहुत ही रोचक हुए ।” (भाग १ १० ५९१) 
४. उदासोनाअम और संस्कृत-विद्यालयका उपक्रम 
चैत्र कृष्ण ३ सं० २००६ को उदासीताश्रम की स्थापनाके समय पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री आये । 
आपके द्वारा धर्मकी जीवनमे आवश्यकता एवं दान पर प्रवचन हुए, जिससे समाजके परिणाम ऋजु हुए, कुछ 
भाई ब्रह्मचय॑ व्रत लेकर आश्रममे रहनेको आये । पं जी सा० के बनारस लोट जानेके बाद पू० वर्णी जीने 
प्रवचनमें कहा--- 
“ वं० फूलचन्द्र जी बनारससे आये थे | वे आज बनारस वापस चले गये । आप स्वच्छ बात करते 
हैं, किन्तु ससयकी गतिविधि देखकर व्यवहार करे, तब उनका प्रयास सफल हो सकता है । 
(भा० २ पृष्ठ १७६) 
५, क्षेत्रपालमें चातुर्मास 
सं० २००८ का चातुर्मास ललितपुर नगरस्थ क्षेत्र क्षेत्रपालमे हुआ। वर्णीजीके इस चातुर्मासस 
ललितपुर दि० जैन समाज धर्मसे आशातीत लाभान्वित हुआ। समाजके आग्रहवश पं० फूलचन्द्र जी पघारे । 
आपके निष्पृह मर्मस्पर्शी अविकल प्रवचनोसे समाजने अपूर्व लाभ लिया । आपकी निष्पृहता, निर्भयता विचार- 
कता एवं कर्मठ व्यक्तित््वपर वर्णीजीने अपने प्रवचनमे कहा-- 
“जनताके आग्रहवश बनारससे पं० फूलचन्द्र जी शास्त्री भी आ गये । आप बहुत ही स्वच्छ तथा 
विचारक विद्वान्‌ हैं। किसी कामको उठाते है, तो उसके सम्पन्न करने-ऋरानेमे अपने आपको 
तन्‍्मय कर देते है । किसी प्रकारका दुर्भाव इनमें देखने मे नहीं आया ।” (भा० २ पृ० २८३) 
इन शब्दोंसे स्पष्ट झ्लकता है कि आप उत्तम निष्पुह समाजसेवी है। आपने जिस कार्यको सम्हाला, 
उसे अच्छे रूपमे सम्पन्न किया । 


६. विविध विद्वानोंका समागम 


श्रावण शुक्ल ४ स० २००८ को पं० श्री फूलचन्द्र जी सिद्धान्तज्षास्त्रीका प्रवचन हुआ । प्रवचनमें 
स्वतंत्रता एवं स्वावलम्बन तथा परतंत्रता एवं परावलम्बनपर विशद व्याख्या करते हुए स्त्री, पृश्रादिकका मोह 
छोड़नेके लिए सुमधुर भाषामे प्रेरणात्मक चित्रण किया। व्याख्यानसे प्रेरित हो वर्णीजीने उस व्याब्यानका 
सार दूसरे दिन संक्षिप्त रूपसे इस प्रकार कहा-- 


“आबण शुक्ल ४ सं० २००८ को पं० फूलचन्द्रजीका प्रवचन बहुत मनोहर हुआ । आपने 
कहा कि आत्माको संसार में रखने बाली यदि कोई वस्तु है तो पराधीनता है और संसार से पार 
करने वाली कोई वस्तु है तो स्वाधीनता हैं। हम स्वतन्त्र चैतन्य पुञ्ज जात्म द्रव्य हैं। हमारा 
आत्म द्रव्य अपने आपमें परिपूर्ण हे । उसे परकी सहायताकी अपेक्षा नहीं है । फिर भी, यह जीव 
अपनी शक्तिको न समझ पद-पद पर पर-द्रव्यके सहायताकी अपेक्षा करता है और सोचता है कि 
इसके बिना हमारा काम नहीं चल सकता । यही इसकी पराधीनता है। जिस सभय परकी सहा- 
यताकी अपेक्षा छूट जावेगी उस दिन मुक्ति होनेमें देर त लगेगी । अविवेकी मनुष्य स्त्री-पुत्नादिकको 
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अपना हितकारी समझकर उनमें राग करता है, परन्तु विवेकी मनुष्य समझता है कि पुत्रादिकका 
परिकर संसारचक्रमें फँसाने वाला है, इसलिए उसमें तटस्थ रहता है। मनुष्य पुत्रकों बहुत प्रेमकी 
दृष्टिस देखते हैं, किन्तु यथार्थ बात इसके विपरीत है । मनुष्य सबसे अधिक प्रेम स्व-स्त्रीसे रखता 
है। इसीसे उसने सरुन्नीका नाम प्राणप्रिया रक्‍्खा है। स्त्री भी इसकी आज्ञाकारिणी रहती है। वह 
प्रथम पतिको भोजन कराती है परचात्‌ आप भोजन करती है। पहले पतिकों शग्नन कराती है, 
पश्चात्‌ आप शयन करती है। उसकी वैयावुत्य करनेमें किसी प्रकारका संकोच सही करती । यह्‌ 
सब है, परन्तु पुत्रके होनेपर यह बात नहीं रहती । यदि भोजनमे विलम्ब हो गया, तो पति कहता 
है--विलम्ब क्‍यों हुआ ? स्त्री कहती है--पुत्रका काम करूँ या आपका | पुत्र ज्यों-ज्यों वृद्धिको 
प्राप्त होता है, त्यों-त्यों पिता द्वारा ह्वासको प्राप्त होता है । समर्थ होने पर तो पुत्र समस्त सम्पदा 
का स्वामी बन जाता है। अब आप स्वयं निर्णय कीजिए कि पुत्रने उत्पन्त होते ही आपकी सर्वा- 
धिक प्रेमपात्र स्त्रीके मनमे अन्तर कर दिया; पीछे आपकी समस्त सम्पत्तिपर स्वामित्व प्राप्त कर 
लिया, तो वह पुत्र कहछाया या शत्रु ? आपकी सम्पत्तिको कोई छीन ले तो उसे आप मित्र मानेंगे 
या शत्रु ? परन्तु मोहके नाशमे यथार्थ बातकी ओर दृष्टि नहों जाती है। यह मोह दर्शन, ज्ञान 
तथा चारिश्र इन तीनों गुणोंको विकृत कर देता है । इसलिये हमारा प्रयत्न ऐसा होना चाहिए कि 
जिससे सर्वप्रथम मोहसे पिण्ड छूट जाबे। 

(भाग २ पु० २८८,२८९) 


इस दृष्टान्तके माध्यमसे पं० जीने स्त्री, पुत्र-प्रेमका जो बैराग्योत्पादक चित्रण किया, वह अद्वितीय 
है । इससे आपके जीवनके विरागताकी झ्ञाँकी झलकती है । 


श्रावण शुक्ल १४ सं० २००८ को क्षेत्रपालमें रक्षाबन्धनका उत्सव हुआ। पं० श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्त- 
शास्त्रीफा रक्षाबन्धन-पर्वके विषयम प्रवचन हुआ । १० जीकी प्रा।ज्जल शैलीसे समाज गद्गद्‌ हो गया। प्रव- 
चनका सार कहते हुए वर्णीजीने कहा-- 

“सबका सार यही था कि अपराधीसे अपराधी व्यक्तिकी भी उपेक्षा न कर उसके उद्धारका 
प्रयत्त करना चाहिए । श्री अकम्पनाचार्यने बलि आदि मन्त्रियोंके द्वारा घोर कष्ट भोगकर भी 
उनकी आत्माका उद्धार किया है। जैनधर्मकी क्षमा वस्तुतः अपनी उपमा नहीं रखती ।' 

(भा० २ पृ० २९०) 
७. इंटर कालेजका उपक्रम 
ललितपुर बुन्देलखण्ड प्रान्तका केन्द्र स्थान है मुलसंघ कुन्द-कुन्द अन्बयका अनुयायी दि० जैन परवारोंका 
गढ़ है। यहाँ आत्म-शञानकी शिक्षाका आयतन नही था। परन्तु पं० श्री फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्रीकी विश्षिष्ट 
प्रेरणासे समाजमे शिक्षाका केन्द्र खोलनेकी हृदयम लहर दौड़ने लगी । पं० जी की प्रेरणासे समाजके गणमान्य 
लोगोंने बहुत अनुदान लिखाया और कॉलेज खोलनेका संकल्प किया । इस संकल्पका समाचार वर्णीजीको मिला, 
वे अतिशय प्रसन्‍न हुये और कहा--- 

“मुझे यह जानकर हुष॑ हुआ कि पं० फूलचन्द्रजीकी विधिष्ट प्रेरणासे नगरके लोगोंमें इंटर 
कालेज खोलतेकी चर्चा धीरे-धीरे जोर पकड़ती जाती है। वे इस विषय मे बहुत प्रयत्न कर 
रहे है 

(भा० २ १० २९४) 


७८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र क्षास्त्रो अभिनन्‍्दन-प्रन्थे 


“धर्युषण-पर्व आ गया । पं० फूलचन्द्रजी यहाँ थे ही अतः सूतजी पर उनका सारगर्भित 
व्याख्यान होता था ।” 
(भा० २ पृ० २९४) 
८, तीब्र बेदना 
कातिक कृष्ण ११ स० २००८ को शारीरिक अवस्था बिक्रत होनेंसे एक फोड़ा हो गया । फोड़ाका 
आपरेशन हुआ तब पं० फूलचन्द्रजी सा० उनके पासमें थे । वर्णीजीने कहा-- 
“आपरेशनके समय पं० फूलचन्द्रजी पास में थे ।” 
(भा० २ पु० ३०३) 
मार्गशीर्ष २९ को चौधरी जीके मन्दिरमें प्रातःकाऊ जनता सम्मेलन हुआ । प० श्री फूलचन्द्रजीने 
अपने ब्याख्यानमें कालेजको उत्तरोत्तर वृद्धिगत करे, सौमनस्यसे काम करे, ताकि समाजकी युवा पीढ़ीका 
भविष्य उज्ज्वल हो । प० जीके प्रवचनका सार कहते हुए वर्णीजीने अपने व्याख्यानमे कहा--- 
“पं. फूलचन्द्रजीका भी व्याख्यान हुआ ओर आपने इस बातका प्रयास किया कि सब सोमनस्यके 
साय कालेजका काम आगे बढ़ावें । 
( भा० २ १० ३०३ ) 
९, प्पौरा और भहार क्षेत्र 
मार्गशीर्ष शुक्ल ५ सं० २००९ को मेलोत्सव पर अपार जनता आई हुई थी। पं० फूलचन्द्रजी सा० 
की उपस्थितिसे समाज अत्यन्त धर्म लाभान्बित हो रहो था। धर्म-प्रचारसे मेलाकी शोभा बढ़ रही थी । 
पं० फूलचन्द्र जी साहबकी उपस्थिततिसे मेछाकी जो उन्नति हुई, उसको व्यक्त करते हुये पृज्य वर्णीजीने कहा-- 
“पं० फूलचन्द्रजीके पहुँच जानेसे मेलाकी बहुगुणी उन्नति हुई ।” 
( भा० २१० ३०५ ) 
पं० फूलचन्द्रजीका वर्णीजीके पास आना और तत्त्व-चर्चाका तो उल्लेख मेरी जीवन गाथाके दोनों 
भागों में अनेक स्थलों पर देखनेको मिलता है । 
पं० फूलचन्द्जीने परवर्ती मूल संघ आम्नायी आचार्यों द्वारा रचित शास्त्रोंका मन्‍्थन कर कर्म सिद्धान्त 
के एक-एक विषय पर जितना कुशलता एव बुद्धिमत्तापूर्वक वर्णन किया, उसका वर्णन करना सम्भव नहीं है । 
सिद्धान्तके क्षेत्रम आपकी पैठ बहुत गहरी है । 
इस प्रकार असंदिग्ध रूपसे कहा जा सकता है कि पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री विद्वान्‌ आर्थाम्नायी 
है । सिद्धान्त प्रतिपादनमे वे बजोड़ हैँ। इसलिये सिद्धान्त ग्रन्थोंकी उनके द्वारा की गयी टीका जैन दर्शनकी 
अनुपम निधि है । 


बं० टोडरसलूजीके चरण चिन्हों पर 
७ पं० जगन्मोहनलाल शास्त्री, कटनी 

श्रीमात्‌ पं» फूलचन्द्र जी सिद्धान्तणास्त्री विशिष्ट क्षयोपण्मम के बनी विद्धान्‌ हैं। सन्‌ २१ में जब 
में और ५० कैलाशचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री काशी स्याद्वाद विद्यालयका अपना-अपना कोर्स पूरा कर मोरैना 
जैन सिद्धान्त विद्यालयमें जेनधर्मके विशिष्ट अध्ययनको आए तब उसी समय श्रीसात्‌ पं० फूलचन्द्रजी भी 
(संभवत: साढूमल से) मोरैना आए थे । इतके एक साथी थे पं० किशोरीलालजी । यद्यपि उस समय ये हमारी 
कक्षामें न थे पर आज तो हमसे कई कक्षाएँ आगे पार कर गये है । पंडितजी इस प्रकार हमारे बाल-सखा है। 
हमारा उनका स्नेह भावगत ६२ वर्षोंसे है । हमारा मुरैनाका कोर्स पूराहोनेके समय सन्‌ २३ में एक विशिष्ट 
घटना विद्यालयमे हुई । विद्यालयके कुछ कार्यकर्ता व पदाधिकारियोंकी जाति तथा प्रान्त पक्षपातर परक नीतिने 
एक अग्रवाल छात्रको जिसका नाम जगदीश था (जो अब डा० जगदोशचन्द्रके नामसे जेनाजेन विद्वत्‌ गोष्ठीमें 
मक्षत्रकी तरह चमक रहा है) उसे निरपराध ही सुपरि० द्वारा बेंतकी कड़ी बेंटसे सिरपर जोरोंकी भार मारी 
गई । संभवत' इस शकमें कि ये हमारी पार्टीकी जासूसी कर दूसरी पार्टीको बताएगा, जबकि ऐसा नही था, 
क्योंकि वह नीचे जहाँ इनकी पार्टोकी मीटिंग थी उस विद्यालय भवनकी मात्र घड़ीमें टाइम देखने गया था । उसकी 
कुल उम्र १२-१३ सालकी होगी | सिर फट गया और रक्‍त धारास कपड़े तर बतर हो गये । अस्पतालमें 
इलाज हुआ । तत्कालीन अधिष्ठाताके पास इस दृघंटनाकी सूचना दी गई । रकक्‍तरंजित वस्त्र भी पार्सलसे 
भेजे गये ताकि घटनाकी गंभीरता उनकी समझमें आ जाय । परीक्षाएँ चल रही थी ! अधिष्ठाता जी आये पर 
कोई पूछताछ न कर न्यायका गला घोंटकर चले गये । वह छात्र तथा उसे बचानेबाला धन्‍नालाल जमादार जो 
गोलालारे था दोनोंको विद्यालयसे निकाल दिया गया । इस विरोधम गोलापूर्व, अग्रवाल, परवार, गोलालारे-दक्षिण 
प्रान्तीय आदि २८ छात्रों और दो अध्यापकोने विद्यालय त्याग कर दिया। जिनमें एक पं० फूलचन्ध भी थे। 
अन्याय सहन करना इनकी प्रक्ृतिमें प्रारम्भसे ही न था। जबलूपुरमे इस निमित्तसे नवीन शिक्षा मन्दिर' की 
स्थापना पूज्य वर्णोजी द्वारा हुई और उन छात्रों व पाठकोको स्थान दिया गया । उक्त घटनाको हम सब 
लोगोंने कभी अखबारोंमे नहीं लिखा, समाजमे नहीं रछा आज तक यह इतिहास जो मोरैना विद्यालयके पतनका 
कारण हुआ गुप्त ही रखा इस भयसे कि गुरुवर्य स्वृ० पंडित गोपालदासजी वरैया का ताम विद्यालयके साथ 
जुडा हैं । अत. किसी भी प्रकार विद्याल्यको क्षति न पहुँचे । कारयकर्त्ता तो बदलते रहेंगे । इस सद्भावनासे सब 
मौन रहे । चूंकि पं० फूलचन्द्र की जीवनोसे इस घटनाका सम्बन्ध हैं। इस समय इसके जानकार और उस 
अन्यायकों मोनपूवक सहन करनेवाले अब हम ५-६ भ्यक्ति ही है। इसलिए इसका उल्लेख सहसा आ ही 
गया। भोरेना विद्यालयके पतनका कारण उक्त जातीय पक्षपात बना । 

पं० फूलचन्द्रजी उस समय कर्मकाण्ड गोम्मथसार पढ़े थे अतः, शिक्षा मन्दिर जबलपुर उनकी नियुक्ति 
वर्णीजी द्वारा छात्रत्वके साथ पाठकत्वकें पदपर भी हुई । पं० वशीघरजी न्यायालकारजी इस अध्यायमें 
प्रपीड़ित थे और सबिस त्यागकर छात्रोंके साथ चले आये थे के पास अध्ययन करते थे और जीवकाण्ड तकके 
छात्रोंको पढ़ाते थे। बादका पुरा इतिहास जो प० फूलचन्द्रजी की जीवनीसे संबद्ध है लम्बा है यहाँ उसका 
उल्लेख लेखको बढ़ायेंगा अत: उसे यही छोड रहा हूँ । 

छात्रावस्था पूर्णकर कार्य क्षेत्रम उन्होंने २-३ वर्ष बाद हो पदापपंण किया | पं० कंलाशचन्द्रजीने 
अस्वस्थताके कारण जब काशी विद्यालय छोड़ा तब पं० फूलचन्द्रजीने उत्त पद को सम्हाला । कुछ समय बाद 
उससे विरत हुए और पं० कैलाशचन्द्रजी स्वस्थ होकर पुनः अपने पद पर आ गए । पं० फूलचन्द्रजी सवासे 
आगमके दुढ़ श्रद्धाली रहे । आगसोकत वार्ता कहनेसे पीछे नहीं हटे । इस आगम सम्मत सिद्धान्त संरक्षणमें 


उन्होंने अनेक बार--समाजके सुप्रसिद्ध विद्वानों तथा तत्कालीन जैनाचार्योंसे भी टक्कर ली, आजीविका बिह्ठीन 
हुवे पर सिद्धान्त पक्ष नहीं;छोड़ा । 2:४7 कया 6० कप 
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देशके असहयोग आन्दोलनमें भी श्री पं० जीने सक्रिय भाग लिया और जेलकी यात्रा भी की । सामाजिक 
सुधारके वे पक्षपाती रहे, पर आगमबाह्म सुधारकी बात उन्होंने स्वप्नमें भी नहीं की । इसोसे जब सुधार- 
वादी नेताओंसे उतका मतभेद बना तो सामाजिक क्षेत्र छोड़कर साहित्यिक क्षेत्रको अपना भ्रमुख कर्मक्षेत्र 
बनाया और आज भी उसीमें संलन्‍्न हैं । पूज्य वर्णी गणेशप्रसाद जी तथा पं० देवकीनन्दनजीके वे अनन्यभकत 
थे । आज भी ( उनके दिवंगत हो जाने पर भी ) उनको इल दोनों महालुभावों पर अमित श्रद्धा हैं । देवगढ़ 
गजरभथके पक्ष प्रतिपक्ष मे पं” देवकीनन्दनजीके प्रतिपक्षम ये खड़े थे, गुरु शिष्यत्व संबन्धकी भी परवाह न 
कर वे अपने सिद्धान्तपर अटल रहे, पर गुरु भक्ति नहीं छोडी । 

वर्णो ग्रन्थमालाकी स्थापनाका श्रेय पं० फूलचन्द्रजीको ही है । सहयोगी बादमें अनेक हों पर मूल पुरस्कर्ता 
पं० फूलचन्द्रजी है उसके जन्म काठसे आज ४० वर्ष तक वें ही उसके निर्वाहक हैं। छाखों रुपयोंका व्यय, अनेक 
ग्रन्थोंका प्रकाशन केवल इस एक व्यक्तिकी श्रद्धा और शक्ति पर अवरूम्बित रहा । लाखों रुपयोंका फंड आज 
भी वर्णी संस्थानमें है । 

वर्षो ग्रन्यमालामें कई वर्षसे उसके मन्त्री थे। एक बार अध्यक्ष महोदयसे कुछ सैद्धान्तिक मतभेद हो 
गया । उनसे कहा गया कि आप उक्त चर्चाको बदलकर ग्रन्थ छापो । पंडितजीने कहा यह आगम सम्मत है। 
इसलिए मैं इसे नही बदल सकता । मै इस ग्रन्थको ग्रन्थमाला से न छापूंगा, आपकी मर्यादाका ध्यान रखूंगा 
अतः ग्रन्थ अन्यत्न से प्रकाशित कराया । 

एक बार जब मैं सम्मेदशिखरजीकी यात्राके बाद बनारस आया तो पं० फूलचन्द्रजी कषायपाहुड़ 
( जयघवला ) के किन्‍्ही भागोंका अनुवाद कर रहे थे । मैं दस दिन बनारस रहा । उन दस दिनोंमे पं० जोने 
एक लकीर भी नहीं लिखी पर अनेक ग्रन्थोंका आलोड़न ७-८ घंटे प्रतिदिन करते रहे । मैंने सहसा पूछा कि 
आपने कुछ इन दिनों लिखा नहीं ? तब आपकी आजीविका कैसे चलेगी ? पं० जी का उत्तर उनकी आत्माका 
स्वच्छ प्रतिबिम्ब था--- 

उन्होंने यह उत्तर दिया कि अमुक पंक्ति अटक गई है उसका अथं अन्य आगम अ्रंथोंसे मेल नही खा 
रहा है | में गंभीरताके साथ यह देव रहा हूँ कि यहाँ क्‍या विवक्षा है और अन्यत्र किस विवक्षासे लिखा गया 
है । या इसका अर्थ मण्झनेमें मेरी भूल है जबतक विषय स्पष्टरीत्या सुलझता नहीं, तबतक कलम कैसे चलाऊं। 

मैंने कहा कि ऐसी स्थितिमें आपका पारिवारिक व्यय तो नहीं चल सकेगा । उनका उत्तर था कि यह 


आप लोगोंके सोचनेका काम है मेरा नहीं। में तो ईमानदारीसे श्रम करके सिद्धान्तके रहस्पोंको अन्य आचायोके 
मन्तब्योंके आधारपर खोलने पर ही अपनी कलम चलाऊँगा | 


मैं चूँकि उस समय वर्णी ग्रन्थमालाका उपाध्यक्ष और भा० दि० जैन संघ मथुराका प्रधान मंत्री था। 
क्री पं० कैलाशचन्द्रकी साहित्य विभागके मंत्री थे। दोनोंने परस्पर विचार किया कि साहित्यका वह भी जैन 
आगम साहित्यके अनुवाद व सम्पादनका कार्य मिट्टी खोदनेक़ी मजदूरीका काम नहीं है कि जितनी खोदे उसी 
मापसे मजदूरी दी जाय । उपायान्तर न देखकर पारिश्रमिककी दर डेवढ़ी कर दी, भले इससे ग्रन्थ मेंहगे पड़ेंगे 
पर इन महान्‌ ग्रन्थोंपर होने वाले श्रमको देखकर वह कुछ भी नही है । 

सुविश्यात पं० टोडरमल जी अपने युगके सुप्रतिष्ठित निष्णात विद्वान थे। उन्होंने मोक्षमार्ग प्रकाक्षक 
तो लिखा पर अपने समयमें श्री ग्रोम्मभटसार जीवकाड, कर्मकाण्ड, रूब्धिसार, क्षपणासार, त्रिलोकसार आदि 
प्राकृत भाषाके उत्कृष्ट कोटिके करणानुयोग ग्रन्थोंकी संस्कृत टीकाओंका हिन्दी अनुवाद भी किया था जो अपने 
में महान्‌ कार्य था। उनका क्षयोपशम इतना उत्कृष्ट था कि वे उन कठिनतर भ्रन्थोंका स्वबुद्धिसि सरलतम 
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अनुवाद कर सके फिर भी विषय करणानुयोगका अत्यन्त जटिल है गणित विषयक अंनेक उलझनें हैं पर पं० 
उन्हें सुलभा सके | पर पठन-पाठन न हो सका । 

बत॑मान शतीमे स्वतामःन्‍्य पं० गोपालदास जी वरैया हुए जिनके समयमे करणातुयोग दर्शनमात्रकी 
वस्तु थी । माना प्रथमातुयोग और चरणानुयोगका स्वाध्याय करने वाले विरले विद्वान थे। मूल मांत्र तत्त्वार्थ- 
सूत्रका वान कर देने वाला ही बडा विद्वान्‌ माना जाता था। उस युगमें बिना किसीकी तहायताके गुर 
गोपालदास जीने इन महान्‌ ग्रंथोंका केवल स्वाध्याय ही नहीं किया, सैकड़ों शिप्योंको अध्यापन करापा । 

यह इतिहास प्रसिद्ध है कि आचार्य नेमिचंद्र चक्रवर्ती जिनके समयको १२०० वर्ष हो गया वे इन 
बटखण्डागमका स्वाध्याय कर रहे थे । इतनेमे उनके शिष्य श्री चामुण्डराय जी उस समय आए और वन्दनाकर 
बैठ गए । आचार्य श्रीने प्रन्य वाचन बंद कर दिया तब श्री चामुण्डराय जीने पूछा तो आचार्य बोले, ये महान्‌ 
ग्रन्थ है तुम इनके श्रवणमननके योग्य नहीं हो । श्री चामुण्डराय जीने पुनः अभ्यर्थना की कि फिर हम जैसे 
श्रावक इन ग्रंथोंके रहस्यको कैसे समझ पाएँगे तो उन्होंने उनके इस निमित्तको लेकर गोम्मटसारादि ग्रन्धोंकी 
रचना की । 

स्व० पं० टोडरमल जी भो इन ग्रन्थोंको देखना चाहते थे और उनकी हिन्दी टीका लिंखनेका विचार 
रखते थे पर काललब्धि नही आई थी वे अपने अल्पसे जोवनकालमे न दर्शन कर पाए न स्वाध्याय ही । 

जो कार्य पं० टोडरमल जीने अपनो प्रशाके बलपर करणानुयोगके ग्रन्थीके अनुबादकों लिखा उसी प्रकार 
यद्यपि प० फूलचंद्रजी गुरु गोपालदास जीके शिष्य प० वंशोधघर जी तथा पं० देवकीतन्दत जी द्वारा गोम्मट- 
सारादि ग्रन्थोंका अध्ययन कर चुके थे । तथापि हस्तलिखित प्रति जो प्राकृत भाषामें निबद्ध थी उसे शुद्ध करना 
फिर अनुवाद करना, फिर ग्र'थान्तरोंस उसका सामज्जस्य मिलाना और इतने विशाल ग्रन्थकों पूरा कर 
प्रकाशित करनेका कार्य इस युगका महान्‌ कार्य सुमेरु यात्रा जेंसा था । प० फूंलचन्द्र जी अपनी जन्‍्मान्तर 
की प्रज्ञाक सस्कारसे तथा वर्तमान आगमकी अटूट श्रद्धाके कारण इसे लिख सके अतः हम इन्हें इस युगके 
प्‌० टोडरमल जी ही मानते है । 

इस दुबले पतले लम्बे छरहरे बदनके व्यक्तिमे कितना गाम्भोय॑ हूँ, कितनी धर्म भ्रद्धा हैं, कितनी दृढ़ता 

है, कितना अध्यवसाय है, कितना धर्म सेवा व समाज सेवाकी लगन हैं वह उनके जीवनके कार्य कलापों तथा 
पवित्र जीवनसे दर्पणकी तरह स्पष्ट है। मैं उनके प्रति सद्भावनायें प्रकट कर सकता हूँ। अतः इस अवसरमें 


उनका सहस्नरशः अभिनन्दन करता हूँ । 


जन भारतोके ओजस्थो सपत 
७ डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन, लखनऊ 
सिलावन जैसे एक छोटेसे ग्राममे एक साधारण स्थितिके परिवारमे जन्मे पण्डितजीका बाल्य एवं 
कुमारकाछ प्रायः विपन्नावस्थामें ही व्यतीत हुआ | उन्हें वे युख-पुविधारं एवं साधन प्राप्त नहीं हुए जो 
बादकी पीढियोंके बहुभाग युवकोंको प्राप्स हुए। समाजकी धार्मिक शिक्षा संस्थाओंमे शास्त्री उपाधि पयेन्स 
शिक्षा प्राप्त करके उन्होंने क्षीत्र ही वैसी ही संस्थाओंमे अल्पवेतन पर अध्यापत कार्य करके जीवन निर्वाह 
प्रारंभ किया । गाहुस्थ्यके दायित्व भी ऊपर आ गये । बड़ा संघर्षमय जीवन रहा । किन्तु यदि आ्िक दृष्टिसे 
अल्पसन्तोषी रहता एक विवशता अथवा संस्कारजन्य गुण था, तो ज्ञानार्जतकी पिपासा उत्कट थी। ज्ञानका 
११ 
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क्षयोपद्षम अच्छा था, मेघा तेजोमय थो, लगनपूर्वक किए गये सतत शास्त्राभ्यासने उन्हें बड़े-बड़े ग्रन्थोंके सम्पा- 
दन, अनुवाद, टीकाव्याख्यादिमें निष्णात बना दिया और शास्त्री पण्डितोंकी अग्रिम पंक्तिमे प्रतिष्यित करा 
दिया । इस लेखन कार्यसे जो अतिरिबत आय हुई उसके बल पर गारईस्थिक दायित्योंका निर्वाह सन्तोष॒जनक 
खूपसे हो पाया, पुत्र-पुत्रियोंका छालन-पालन किया, उन्हें उत्तम शिक्षा दिकाकर, विवाहादि करके अपने पैरों- 
पर खड़ा कर दिया । जो कुछ किया स्वपुरुषाषंसे किया । इस बुद्धि जीवी विद्वान्‌की निजी आवष्यकताएं अति 
सोमित तथा खान-पान, रहन-सहन बडा सादा एवं सरल रहा | वह खादीब्ती रहते अये है, और स्वातन्त्र्य 
संग्राममें सक्रिय भाग लेनेके कारण १९४१ में तीन मासका कारावास भी भोगे हुए हैं। अब तो जीवनकी 
सन्ध्यामें, लौकिक क्षेत्रमें प्रायः कृतकृत्य होकर एक उदासीन श्रावकके रूपमें इन्दोरमे रहकर अपनी बृद्धा- 
वस्थाकों सार्थक कर रहे है । 

श्री पण्डितजीका सम्पूर्ण जीवन जैन शास्त्रोंके अध्ययन अध्यापन, धवलऊ, जयधवलर,, महाघवल जैसे 
अगामिक प्रन्थराजों तथा तत्त्वा्थसृत्र, तत्त्वाथंसिदश, आत्मानुशासन, लब्घिसार, पंचाध्यायी प्रभृति महत्त्वपूर्ण 
शास्त्रोंके सम्पादन, अनुवाद, टोका-व्याख्या आदि जैनतत्वमीमांसा एवं वर्ण-जाति और धर्म जैसी मौलिक 
कृतियोंके प्रणणन, ज्ञानपीठ पूजाझुजलिका सम्पादन, खानिया-तत्त्वचर्चा जैसी विस्तृत शास्त्रीय चर्चा, पन्नोंमें 
हंंका-सभाधान, अनेक विविधविषयक शोघ-खोजपूर्ण गंभीर लेखो-तिबन्धों आदिके लेखनमे व्यतीत हुआ है । 
साथ ही यह श्रेष्ठ प्रवचनकार एवं ओजस्वी सुवक्‍ता हैं । आगम ग्रन्थोंका आलोचन करनेका उन्हें सुअवसर 
मिला, फलस्वरूप कर्म-सिद्धान्तका तो उनके समकक्ष तलस्पर्शी मर्मजञ वर्तमानमे स्थात्‌ ही कोई अन्य हों । जब 
अध्यात्मवाद एवं निशचय-धर्मकी ओर उनको दृष्टिका कुछ विद्येष झुकाब हुआ तो अनेक पण्डितोंने उनकी आलो- 
चना भी पर्याप्तकी, किस्तु वह कुछ विशेष दमदार प्रमाणित नही हुई | पण्डितजीके लेखनमे, और बक्‍तृताओं 
एवं चर्चाओंमे भी, एक सुलझी हुई दृष्टि एवं स्वतन्त विचार प्रदृत्तिके दर्शन होते हैं। बह कई पुरातन प्रन्य- 
कारों और उनके ग्रन्थों या मन्तव्योंकी पर्यालोचना करते रहे है, किन्तु वह आलोचना प्राय सदाग्रहविहोन ओर 
युव्तियुक्त अथवा तकंपूर्ण रही । बह दिगम्बर आम्नायके मुलाघार आगमों एब आग्रमिक साहित्यके मन्तब्थोंका 
अतिक्रमण नहीं करती । 

इस प्रकार वर्तमान शताब्दीके जिन विद्वानोने जैन भारतीके भण्डारको सर्वाधिक समृद्ध किया है तथा 
जैन धर्म, संस्कृति, सिद्धान्त एवं दर्शनको समझनेकी सम्यक दृष्टि प्रदान करनेमे योग दिया है, उनमें श्री पं० 
फूलचन्द्रजी शास्त्रीका स्थान चिरस्मरणीय रहेगा । 


हमारे तो पष्डितजीके साथ पचासों वर्ष पुराने सम्बन्ध है । वह हमारी अग्रज पीढ़ीके विद्वान्‌ हैं । उनसे 
स्नेह एवं प्रेरणा निरन्तर मिलती रही है । जब भी लखनऊ पधारे या पाससे भी निकले अथवा कानपुर आदि 
भी आये, तो उन्होंने हमें दर्शन देनेकी अवश्य कृपा की ! स्वभावक्रे भी बड़े बिनोदी है दूसरों पर तो हँस ही 
सकते हूँ, वह स्वयं ही अपने ऊपर हंस सकते है । अपनी दुर्बलताओंकों भी ढोंगके आवरणमें ढेंकनेका प्रयल 
नहीं करते, लजीली मुस्कानके साथ उन्मुक्त स्वीकार कर लेते हैं. विद्वानोंम यह बात प्रायः विरल ही होती 
है । हमारे तो वह सदेव आदरके भाजन रहे है । बड़े भाग्यसे ऐसे वयोवृद्ध, ज्ञानवुद्ध, अनुभववृद्ध अग्रजोंकी 
स्नेहपूर्ण कृपा प्राप्त होती है । 

इस सुअवध्तर पर हम अपने उन गृहतुल्य अग्रज बन्चु पंडितप्रवर फूलचन्द्रजी धिद्धान्ताचायके चिरा- 


युष्य, बा एवं सार्थक एवं वार्ब्यकी मंगलकामना करते हुए, उनके श्राति आदरपुर्ण स्नेहांजली अपित 
करते हूँ । 
६4 


तृतीय संध्ह : ८३ 


बिरल विभूति 
७ थी यशपाल जैन, दिल्‍ली 

सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्रीके प्रति मेरे मनमें बडी आत्मीयता और आदरभाव रहा है, इसल्ए 
नहीं कि वह जैन-दर्शनके प्रकाण्ड पंडित हैं, इसलिए भी नहीं कि उन्होंने जैनधर्म और जैन वाइमयकी सराहु- 
नीय सेवा की है, बल्कि हसलिए कि इत ने बिद्वान्‌ होते हुए भी वह अत्यन्त सरल है, निरभिमानी और संवेदन- 
शील हैं। प्राय: देखनेमे आता है कि विद्वान्‌ अपनी विद्वत्ता और साथु अपनी साधुताके दंभसे आक्रान्त रहते हैं, 
किस्तु पण्डितजीने अपती विद्वसाकों अपने मानव पर कभी हाथी नहीं होने दिया । यही कारण है कि बह 
अहंंकारसे युक्त रहकर सामान्य जनकी भाँति अपना जीवन जीते हैं । 

पंडितजीसे सर्वप्रथम कब मेंट हुई, अब याद नहीं आया। धुंघला-सा स्मरण है कि किसी जैन समारोहमे 
उनसे मिलना हुआ, लेकिन जब मैने प्रेमी अभिनंदन ग्रन्थ' का कार्य अपने हाथमे लिया तो उनसे काफी 
पत्राचार हुआ । एक बार काहीमें उनके निवास-स्थान पर भी गया और अनेक विषयोंपर उनसे चर्चा की । 
वे सब चर्चाएँ अब विस्मृत हो गई हैँ, पर इतना ध्यान अब भी बना है कि उनकी विषय-प्रतिपादन-शैलीमें न 
कहीं अस्पष्टता थी, न विचारोंमे जटिलता। उन्होंने जैन तत्व ज्ञानका शास्त्रीय हंगपर अध्ययन किया है, 
उसकी सूक्ष्मताओंको समझा है, परन्तु अपने मौलिक चिन्तनसे उसे बहुत ही सबोध बना दिया है । 

पंडितजीका जन्म बुन्देलखण्डके एक भ्राममें हुआ । बहींके एक विख्यात तीर्थ कुण्डेत्वरमे ७ वर्ष मुझे 
भी रहतेका सौभाग्य प्राप्त हुआ । अपने अनुभवके आधारपर, सारे देशकी कई बार परिक्रमा करनेके बाद, कह 
सकता हूँ कि वहाँकी भूमि और जन की आज भी अपनी विशेषता है । यद्यपि समयने और परिस्थितियोंने बहुत- 
कुछ परिवर्तित कर दिया है, तथापि वहाँका लोकजीवन आज भी बड़ा निष्कपट है | पंडितजीको बचपनमे अपनी 
जन्म भूमिसे जो संस्कार प्राप्त हुए, उनकी जडें उत्तरोत्तर मजबत होती गयी । उनका कर्मक्षेत्र व्यापक बना, 
उनके ज्ञानका भण्डार विस्तृत हुआ, पर उनके हृदयकी निर्मलता यथापूर्व बनी रही । 

जैनधर्म, जैनदर्शन और जैन साहित्यकी पंडितजीने अथक सेवा की । उन्होंने 'पट्खण्डागम' (घबला) 
के सम्पादनमें जैनतत्त्ववेत्ता डॉ० होरालालका हाथ बँटाया, 'तत्त्वार्थसृत्र” की हिन्दीमे टीका तैयार की, 
'सर्वारथंसिद्ध की हिन्दी टीका लिखी । पंचाध्यायी' तथा लब्धिसार! का सम्पादन किया, और भी बहुतसे 
ग्रन्थोंके सम्पादन तथा अनुवादमें योगदान दिया । कहनेकी आवश्यकता नहीं कि जैनधर्म ओर जैनदशं नके ये 
ऐसे ब्रन्थ हैं, जिनका अतुशीलन करके भारतीय पाठकोंका अनुबाद और टीका द्वारा सुलभ करना आसान नहीं 
था; लेकिन पण्डितजीने तो अपने जीवनकों उसो दुरूह कार्यके लिए समरपित कर दिया था। वह दर्शतकी 
गहराईयोंमें डुबकी छूगाते गये और मूल्यवान-से-मूल्यवान रत्न निकाल कर छाते रहे । 

सबसे बड़ी बात उन्होंने यह की कि उनको जो निधियाँ प्राप्त हुईं, उन्हें अपने तक ही सीमित नहों 
रक्‍्खा । अत्यन्त उदारतापूर्वक अपने अर्जनका विसर्जन किया । जो पाया, उसे मृक्तभावसे समाजको दिया। 
जो निःस्वार्थ भावसे देता है, उसका भण्डार कभी रिक्त नहीं होता । पंडितजी जितना देते गये, उतना ही 
उनका भण्डार समृद्ध होता गया । 

पण्डितजी लेखनीके जितने धनी हैं, उतने ही धनी वाणीके भी है । बडे ओजस्वी वक्ता हैं ! मुझे याद 
आता है कि अ० भा० जैन विद्वत्‌ परिषदृके एक अधिवेशनमें पण्डितजी किसी दुरूह बिषयपर बोले कि और श्रोता 
मुख्ण होकर बहुत देर तक उन्हें सुनते रहे थे। एक नहीं, प्रायः सभी अवसरों पर ऐसा ही होता है । अपने 
विषयके सरल प्रतिपादनके साथ-साथ भ्रोत्ताओंकी बहुत-सी छंकाओंका भी वहू सहज ही समाधान कर देते हैं । 


८४ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अन्य 


पण्डितजीकी चि शिक्षामें भी क्रम नहीं है। उन्होंने कई शिक्षण-संस्थाओंमें जहाँ अध्यापन कार्य 
किया, वहाँ कई विद्यालयों, महात्रिद्यालयों और गुरुकुलोंकी तीवको भी पक्‍का कराया | ललितपुरका वर्णी 
कालेज और खुरईके दिगम्बर जैन गुरुकुलकों उन्होंने विपुल धन दिलवाया, बल्कि वर्णी काऊेज तो उ्होंकी 
सूझ-ब॒क्कका परिणाम है । 

जिनकी धर्ममे गहरी अभिरचि होती है, वें राजनीतिसे प्रायः दूर रहते हैं; लेकिन पण्डितजीने राज- 
नीतिके प्रति ऊगाव न रखकर भी देंश-प्रेमको अपने हृदयमे ऊँचा स्थान दिया हैं। जिस समय स्वाधीनता- 
संग्राम अपने अंतिम दौरमें पहुँच रहा था, पण्डितजीने व्यक्तिगत सत्याग्रहमे भाग लिया । उसके परिणाम- 
स्वरूप वह जेल गये और तीन महीने झाँसीके कारावासमें व्यतीत किये । 

पण्डितजी उस पीढ़ीकी विभूति है; जो अब धीरे-धीरे लुप्त होती जा रही है। राजनीतिने देशको 
एकताको ही खंडित नही किया हैं, व्यक्तिकी समग्रताको भी टुंकडे-टुकडे कर दिया हैं। आदमी आज अपनेसे 
ही पराया हो गया हैं । आत्मकल्याण पर स्वार्थका पर्दा पड़ गया हूँ और व्यष्टिके हितने समाजके हितकी गौण 
बना दिया है । किस्तु पण्डितजी है कि आज भी अपनी आस्थाकों अखड बनाये रखकर उस मार्ग पर चल रहे 
हैं, जो आत्म हितकारी होनेके साथ-साथ समाजके लिए भी लाभदायक हु । 

यद्य॑पि वय और अस्वस्थताने पंडितजी भौतिक शरीरकों शिधिल कर दिया है और उनका इधर-उधर 
आना-जाना भी बहुत कम हो गया है, फिर भी उतकी प्रज्ञा पूर्णरूपमे सचेत है और समाजको समुस्तत करनेके 
लिए वह यथासंभव अपना योगदान दे रहें है ! 

में पंडितजोका हादिक अभिनन्दन करता हूँ |. वह स्वस्थ रहे, दीर्धायु हो, ऐसी मेरी कामना और 
प्रभुसे प्रार्थना है | 

७ 


उदार व्यक्तित्वके धनी 
७ डॉ० लालबहादुर शास्त्री, दिल्‍ली 

पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य जैन समाजके उन गिने चने विद्वानोंमेंस है जिनकी सेबाएँ जैन समाजके 
छिये आदर्शभूत रही हैं। प्राचीन धवला आदि ग्रन्थोका जिनका समझना आजके विद्वानोंके लिये कठिन था 
हिन्दी रूपान्तर करके उन्हें जनसाधारणके बोधगम्य बना दिया यह आपकी बहुत बडी देन है ! इसके अति- 
रिक्त आपने और भी अनेक ग्रन्योकी सर और सुबोध टीकाएं लिखी हैं जिनका पठन-पाठन आज सर्वत्र जैन 
समाजमे प्रचलित है । आपके इस सेवा कार्यका समाजपर जो उपकार है उसके परिवर्तनमे समाजके द्वारा आपको 
अबतक उतना सम्मान नही मिला जितना मिलना चाहिये था। यह पहला ही अवसर है कि आदरणीय पंडित 
जीको समाजकी तरफसे अभिनन्दन ग्रन्थ समपित किया जा रहा है । 

पंडितजी गुरु गोपालदासजीकी तीसरी पीढ़ीके विद्वान्‌ हैं जब कि मैं चौथी पीढ़ीसे सम्बन्धित हूँ । अपनी 
इस किशोर अवस्थासे हो मै पंडितजीस परिचित हूँ । लेकिन सन्‌ १९४६ में जब मैं बनारस पहुँचा तब मेरा उनसे 
विशेष परिचय हुआ । उन दिनों दिगम्बर जैन संघ मथुराका साहित्य विभाग, वाराणसीमें पं० कैलाशचन्द्रजीके 
निर्देशनमें चल रहा था जिमके पण्डितजी प्रमख स्तम्भ थे। वहाँ मैं मोक्षप्रकाशके हिन्दी (खड़ी बोली) में 
रुपान्तरित कर रहा था। मैंने देखा कि पंडितजी जैसे उच्चकोटिके विद्वान्‌ हैं वैसे ही वे बड़े मिलनसार बिनग्र 
स्वभावके व्यक्तित हैं। दूसरेके सुख दु.खगे सम्मिलित होना उनका सहज स्वभाव है | वे जब कभी आप बीती 


तृतीय खच्छहे : ८५ 


घटनाएँ सुनाते थे हृदय भर आता था । समाजमें उन्होंने जहाँ भी काम किया सम्मानकी अपेक्षा उन्हें असम्मान 
ही अधिक मिछा । फिर भी उन्होंने अपने स्वाभिमानकी सदा रक्षा ही की है । 


गुरु गोपालदासजीकी कृपा से जब विद्वानोंकी परम्पराका सृजन हुआ तब विद्वानोंकों अपने आर्थिक कष्टके 
निबारणके लिये अध्ययन अध्यापनकी सामाजिक सेवाएँ स्वीकार करना पडीं । परिणाम यह हुआ कि विद्वानोंको 
समाज अपना सेवक समझने लगी घीरें-घीरे उतके साथ पीरबवर्ची भिश्ती खर जैसा व्यवहार होने लूगा । 
आदरणीय पं० जीने भी कही-कही इस स्थितिका सामना किया । इस कारण मेरे हृदयमे मी स्वाभिमानके 
संस्कार उदित होते थे । अपने अनुगतके लिये समपित होकर रहना पंडितजीका सहज स्वभाव था । 


मेरे सीधे हाथका अंगूठा बुरी तरह पक गया था । मैंने उसका बहुत कुछ उपचार किया लेकिन ठीक 
होना तो दूर रहा वह और अधिक पकता ही गया । पं० जी मुझे दवाखाना ले गये । रोगियोंकी भीड़के कारण 
पंडिवजी मेरें साथ २-३ घंटे बैठे रहे । अंगृठा का आपरेशन होगा सुनकर मैं रोने लगा, पडितजो ने मुझे धैय॑ 
बंधाया । और आपरेशन कराके मुझे सावधानीके साथ घर॒पर ले आये । इस घटनाके कारण वे मुझसे दूर 
रहते हुये भो चाहे जब निकट आ जाते हैं। बनारसमें क्षय रोगसे पीडित होने पर भी भा० दि० जैन संघने भी 
जीवनकी रक्षा करने के लिए तन-मन-घनकी बाजी लगा दी थी | पंडितजी भी इसमें अनुमोदक थे । 


सोनगढ़की मान्यताओको लेकर यद्यपि पंडितजीके साथ मेरे मतभेद है फिर भी आजतक मनमे भेद 
कभी नहीं हुआ । पंडितकी जब कभी देहली आते है तो मे बड़े स्नेहसे मिलता हूँ। सैद्धान्तिक मान्यताएँ तो 
पिता पुत्र, पति पत्नी और गुरु शिष्य आदियें भी भिन्न-भिन्न देखी जाती हैं पर समझदार, व्यक्तियोंमे इससे 
मनमुठाव नही होता । 


अभी कुछ माह पहले मैं प्रवासमे घमता हुआ इन्दौर पहुँचा वहाँ मालूम हुआ कि मेरे स्नेही मित्र पं० 
फूलचन्द्रजी इंदौर उदासीन आश्रममे है | मुझे उनसे मिछनेकी उत्सुकता हुई । जब मैं आश्रमके निकट पहुँचा 
तो सड़क परसे एक सज्जन जिनका शरीर कंकाल जैसा था आश्रमके बाहर दालानमे स्नान करते हुये दिखाई 
दिये । जब में बिल्कुल निकट पहुँचा तो मालूम हुआ पं० फूलचन्द्रजी है ! उनके शरीरकी यह दुर्दशा देखकर 
मेरी आँखमे आँसू आ गये । उधर उन्होने जब ुछ देरमें मुझे पहचाना तो कहने लगे कि आपका स्वास्थ्य भी 
बहुत गिर गया है--आप भी इस शरोरके कारण मुझे एकदम पहचानने में नहीं आये। हमारी परस्पर 
काफी देर तक सामाजिक चर्चाएँ होती रही । बिद्वानोंके संबंधमे पं* जी ने कहा कि अब विद्वानोंकी सृष्टि कम | 
ही रहो हैँ। अब वे ही विद्वान्‌ रहेंगे जिनके अध्ययनका क्रम तो नहीं रहेगा फिर भी वे सप्ताह-दो सप्ताहकी 
मवधिके अन्दर शिक्षण शिविरों में पडकर विद्वान्‌ बन जायेंगे । और श्रोता लोग उन्हींकी बातकों समझेंगे। गहन 
अध्ययन, मनन, चितनकी अब कोई भी आवश्यकता नही है । में सुतकर हँसने रूगा । 


पं० फूलचन्द्रजी अपना शेष जीवन अब इंदोर आश्रममे ही बिताना चाहते हैं। वे अब अपनी सभी 
घरेलू झंझटोंसे मुक्त होकर एकाकी निस्पृह चित्तसे समय व्यतीत करना चाहते है । अब आप प्रायः सामाजिक 
कार्यों में हाथ नहीं बटाते फिर भी धवला आदिके अध्ययन अध्यापन आदियमें अवश्य सम्मिलित होते है ।, 


श्री पं० जीके दीघंजीवनकी मैं हादिक कामना करता हूँ। 


८६ : सिद्धान्ताचार्स पं» फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दत-ग्रत्थ 
वर्तमान दि० जेन पाण्डित्यकी प्रमुख कड़ी 


७ प्रो० खुधालचन्द्र गोरावाला, वाराणसी 
युक्ति शास्त्राविरोधिवाक्‌ 

जिनशासन या जैन-विद्याका उद्गम यदि तीथंकरकी दिव्यध्वनि है तो उसकी कसौटी दृष्ट और 
इष्टका अविरोध अथवा युक्ति है | और युक्तिकी पुष्टि वह (आगम) स्वयं है । इसीलिए आगम 'चक्‍लू साहू 
मय जैनसंघमे शास्त्राम्यासीके या स्वाध्यायी गृहस्थकी अपनी असाधारण स्थिति है। यद्यपि बीवराग केवली 
प्रभुकी दिव्यध्वनि ही होती है किन्तु उसे शब्द-वाक्य रूपसे गणघर प्रभु गूथते हैं इसलिए वह ्रन्थ/रूपको 
प्राप्त होती है। फिर इनके शिष्यों-प्रशिष्यो; पृज्य आचायों द्वारा गुरु-शिष्य परम्पराकी अनेक परीढ़ियों तक 
सुनकर कंठस्थ रखनेके कारण 'श्रुत! रूपमे चलती हैं । और जब स्मृति या क्षयोपशम हीनतर होने लगे तब 
दिव्यध्वनिके 'त्राण' (सुरक्षित रखनेके लिए) गुणघर आदि आचारयने उसे लिपिबद्ध कराके शास्त्र” रूपसे 
भावी पीढ़ियोके लिए छोड दिया हैं । इस विधिसे हमारी चक्षुष्मत्ताका आधार शास्त्र या आगम है। क्‍योंकि 
अनेक यरुगपरिवततनोंमे हुए बोतराग प्रभुओंने समय-समयपर उसका प्ररुपण मात्र किया हैं। वस्तु स्वभाव या 
तत्त्यप्ररूपणा तो अनादिकालस यही चली आ रही (आगम) हैँ । और आगे भी चलेगी, क्योंकि वीतरागीका 
ज्ञान शाश्वत है । 
जैन पण्डित परम्परा 

साधु और शास्त्राभ्यासी गृहस्थोंकी पूरकता और पूर्यता भी काफी प्राचीन है। श्रुत'के बाद 
शास्त्र'रूप देनेवाले उत्कट महात्रती साधु ही थे। और ऐसा मात्रा जाता था कि ये आचार्य, उपाध्याय और 
साधु परमेष्ठी ही धर्मोपदेशके अधिकारी है । क्योंकि ये ख्याति-लाभ-पूजासे परे होते थे। किन्तु काल दोषसे 
ऐसा भी समय आया जब शास्त्राम्यासी गृहस्थोंकों यह दायित्व सम्हालना पड़ा । ऐतिहासिक युगमे इस 
परम्पराको आदिपुरुष मंभवतः: पडित आशाधरजी थे । इनके बाद बुधजन, दौलतराम, द्यानतराय, भागचन्द्र 
आदिकी भाषामय रचनाओंके रूपमे यह धारा प्रवाहित रही । तथा जिनवाणी साधक पंडित टोडरमलूजी आदिके 
स्वान्त:सुखाय प्रयत्नके फलस्वरूप गुरुओके गुरु पृज्यश्री १०५ गणेण वर्णो महाराज गुरु गोपालदाससे वतंमान 
पण्डितमण्डलीको प्राप्त हुई है। पृज्य गणेश वर्णीजीने तो जिनवाणीका आद्य-ज्ञान पाते ही श्रुतकालीन आचजार्योके 
चरण चिह्नोंपर यथा-काल एवं काय चलतेका निरचय करके गृह-त्यागी रूपसे ही शासनसेवाका पुनीत कार्य 
अपनाया था । किन्तु गुर गोपालदासजी भावी पीढ़ीकी सुखशीलताको आँक सके थे। अतः उन्होंने स्पष्ट कर 
दिया था कि धर्मशास्त्रोको आजीविकाका साधन शास्त्रका पठन-पाठन, वाचनादि न होकर यथासम्भब असि- 
मसि-कृष्णादि स्व॒तन्त्र वाणिज्य ही होने चाहिये। तभी जीविका और जीव-उद्धार कलाओंकी खिचड़ी 


नही होगी । 


गुरु गोपालदास परम्परा 

प्रातःस्मरणीय गुरुजीके प्रधान शिष्यों स्व० पं० देवकीनन्दन, खूबचन्‍्द्र, बंशीधघर, मक्खनलालजी 
आदिने यद्यपि आजीविकोंकी दृष्टिसे गुरुणीका अनुगसन नहीं किया, किन्तु तत्कालीन समाज और परिस्थि- 
तियोंके कारण स्वल्प-सन्तुष्ट जीवन व्यतीत किया। गुरुजीके प्रशिष्योंमे स्व० शादू'लपण्डित राजेशकुमारणी 
और राजस्थान केशरी प्व० पं० चैनसुखदासजीने गुरुजीकी परम्पराको बढानेका पर्याप्त प्रयास किया | और 
गाघीजीके आश्रमकी त्याम एवं कष्ट सहिष्णुकी परम्पराको अपनी संस्थाओंमे चलाकर समाजको क्रमशः अच्छे 
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विद्ात और नेता दिये है। इनके हो साथी और सहाध्यायी सिद्धान्तशास्त्री पण्डिल फूलचन्द्रजी हैं जिन्होंने 
छा्रावसथामें ही अपनों करणानुयोग प्रौ़ताका परिचय दिया था। और गुरुओंको भो प्रभावित किया था । 
और उसके बरछूपर अनेक स्थान भी प्राप्त किये थे । तथा द्रव्यानुयोगकी भी साधना की थी । 


स्थानश्रष्टापि शोभन्ते 

किन्तु संस्थाओंकी बाह्याम्यन्तर परिवर्तनशील परिस्थितियों और अपनी मान्यताओंके कारण करणानु- 
योगके मूर्धन्य पण्डित तथा प्राकृंत वाइमय साधक श्ञास्त्रीजीको संस्थाओका मोह अनेक बार छोड़ना पड़ा, 
तथापि ये जिनवाणी साधनाके समस्त रूपों पठन-पाठन, वाचन-प्रवचन, सम्पादन-प्रकाइनमें अडिग रहे । और 
अपनी इस असाधारण उपलब्धिका अपने सामाजिक (सुधारक या निमित्त पोषक, आध्यात्मिक आदि) रुपोंमें 
भी उपयोग करते रहे हैं। तथा यह कम आहष्चर्यकी बात नहीं है कि अपने स्वाष्याय, लेखन और विन्तवनके 
बलपर ही सिद्धान्तशास्त्रीजी किसी भी छिपे कोनेमें बंठे-बैठे भी चमकते रहे है । 

यह भूताय है कि शास्त्रीजीकी इन्ही क्षमताओके कारण गृरुओंके सम्मानवद्धक, साथियोंके प्रकाशक 
और अनुजोंके प्रतिष्ठापक भा० दि० जैनके सस्थापक महामंत्री स्व० पण्डित राजेन्द्रकुमारजीने संघसे श्री 
जयघबलाके प्रकाशनकी योजना चलायी थी। और धवला-प्रकाशक मण्ड लीको कह दिया था “ फूछचन्द्रेष्वना- 
दरः, कि त्वमेकः प्रभु” । शास्त्रीजीके एकाकी प्रयाससे अब जयधवलाका प्रकाशन पूर्णा पर हैं। भा? दिगम्बर 
जैन संघको भी इसकी पूर्णा पर विशेष आयोजन करना चाहिये ऐसा मेरा विचार था । क्योंकि आज निश्चय या 
द्रव्यादृष्टिके मुखर वक्‍ता तथा व्यवहार या पर्यायदृष्टिके घोर आचरक यह नहीं जानते कि सन्‌ १९४० से ही 
भा० दि० जैनसंघ तथा जैन सन्देशके द्वारा सीमित रूपमे समर्थित तथा प्रचारित कानजी स्वामीकी कथनी और 
अब पंथको संघके विचा र-स्वातंत््यमय वातावरणमे शास्त्रीजीने ही प्रथम शास्त्रीय भूमिका दी थी। और हम 
अनुजोंके विनोद “पण्डितजी आप तो निमित्त प्रमुखतामे उपादान क्षमताकी भूमिकामे पहुँच गये हैं । और हम 
जहाँके तहाँ 'मज्झे चिट्ठ' ही है” को सुनकर मुस्करा देते थे । अपने ज्ञान और उसकी साधनामे ही पुरा जीवन 
लगा देने वाले शास्त्रीजीको सविनय प्रणाम । 
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बहु आयामी विद्वत्ता 
७ डॉ० दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचार्य, वाराणसी 

विद्वद्वर पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री वक्ता भी हैँ लेखक भी है, सम्पादक भी हैं, अध्यापक भी 
हैं और समाज सेवी भी । जब वे प्रवचन या भाषण करते है तो श्रोता प्रसन्न होते है और कुछ लेकर जाते 
हैं । अनेकान्त आदि पत्र-पत्रिकाओंमे प्रकाशित लेख कितने महत्त्वपूर्ण होते हैं, इसे उनके पाठक अच्छी तरह 
जानते हैं । भारतीय ज्ञानपीठ आदिसे प्रकाशित-पम्पादित उनके सर्वा्॑सिद्धि, श्ञानपीठ पूजांजलि, घवला, जय- 
घबरा आदि भ्रन्थोंको जिन्होंने पढा है वे उनकी सम्पादन-कुशलतासे भी परिचित होंगे । पण्डितजीने संस्थाओंमें 
अधिक अध्यापन नहीं किया, किन्तु जो थोड़े-बहुत लोग उनके अध्यापनसे लाभान्वित हुए है थे उन्तकी अध्या- 
पन शैलीको भी जानते हैं । थे प्रश्नों एवं शड्भावओंके समय पूर्ण गम्भीर रहते हैं ओर उनका समाधान करते हैं। 
सिद्धान्तविदोंमें तो वे प्रमुख हैं । 

पण्डितजीकी समाज-सेवा भी कम नहीं है । संस्था खड़ी करना, उसे आगे बढ़ाना ओर गजरथ-विरोध 


जैसे आल्दोकनोंमें आगे रहना जैसी सामाजिक प्रवृत्तियोंमें उन्होंने खूब भाग लिया है । 


८८ : सिद्धान्ताणार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


उनका सबसे बड़ा गण यह है कि वे व्यक्तिके कष्टमे उसके न केवड मनोबलको बढ़ाते हैं, अपितु उसे 
सहानुभूतिके साथ संभव सहयोग करते है । वीर सेवा मन्दिर, दिल्लीको जब हमने छोड दिया और जैन पुस्तक- 
-भण्डार खोलकर स्वतंत्र_व्यवसाय करने छगे,तो पण्डितजीने हमे श्री गणेश वर्णी दि० जैन ग्रन्थमालासे बहुतसे 
ग्रन्थ उधार भिजा दिये तथा लिखा कि और जरूरत हो तो निःसंकोच मंगा लेना । 

उनकी साहित्यिक एवं सामाजिक सेवाओंको समाज कभी नही भूलेगा । हसारी इस मंगलमय अवसर 
पर उन्हें शत-शत मंगल-कामनाएँ है वे शतायु: हों और समाज एवं बाइमयकी सेवा में सतत संलग्न रहे । 

७ 

समाजके ज्योति पुंज 
# साहू श्रेयांसप्रसाद जैन, बम्बई 

जैन साहित्यके विकासमें पं० फूलचन्द्रजी शास्त्रीका बहुमूल्य अवदान रहा है। जैन सिद्धान्तके उच्च- 
कोटि के ग्रन्थोंका सम्पादन तथा अनुवाद आदि लेखन कार्य में वे ममाज के ज्योति पुंज माने जायेगे । आप जैसे 
विद्वानूको पाकर समाज स्वयं गौरवान्वित हुआ है । 

मूडबिद्रीकी ती्थ-यात्राके समय जिन महान्‌ सिद्धान्त ग्रन्थोंको दर्शन करके हम धन्य हो लेते थे, किन्तु 
जिनकी विषय वस्तु से अपस्चित रहकर केवल श्रद्धा व्यक्त करके सन्तुष्ट हो जाते थे, उन ग्रन्थोंका अध्ययन 
पंडितजीने बहुत प्रीरजमे किया और महान्‌ परिश्रमसे उनका सम्पादन किया। भारतीय ज्ञानपीठकों यह गौरव 
प्राप्त हैं कि महाघवलके जो सात भाग प्रकाशित किये उनमेसे ६ भाग पंडितजी द्वारा सम्पादित हैं। प्राचीन 
प्राकृत, संस्कृत, अध॑भागधी आदि भाषाओंपर पण्डित॒जीका असाधारण अधिकार है । सिद्धान्तकी व्याख्या वह 
जिस प्रभावकारी ढंगसे प्रस्तुत करते है, वह उसकी शैछीका चमत्कार है। मै तो उन्हें अपने युगका ऐसा 
आचाय॑ मानता हूँ जो भगवान महावीरको आचार्य परम्पराकी एक कड़ी है, जिसने अपना जीवन ग्रन्धोंके 
अध्ययन अध्यापनमे बिताया । वह यदि निग्नंन्थ न भी हुआ तब भी उसका पद उपाध्यायकी भाँति आदरपर्ण 
है । तत्त्व-चर्चामे उनको क्षमता अद्वितीय है। 

पण्डितजीने जैत-धर्मके उदार स्वरूपकी जो व्याख्या अपनी पुस्तक वर्ण जाति और धर्मममें की है, जो 
ज्ञानपीठसे ही प्रकाशित हुई है, उसने मुझे बहुत प्रभावित किया हैं। मेरे प्रिय अनुज स्वर्गीय साहू शान्ति- 
प्रसादजीका सौभाग्य था कि वह पण्डितजीके सम्पर्कम मुझसे अधिक आये, किन्तु पण्डितजीके साथ मेरा जो भी 
परिचय हुआ है उसने उनके सरल और प्रेम प्रदान करनेवाले व्यक्तित्वकी छाप सदाके लिए मेरे मनपर अंकित 
कर दी हैं। ज्ञानपीठ पृजाजलिका सम्पादन करके पण्डितजीने संस्कृत-प्राकृतते उन पाठोंका मर्म उजागर किया 
है, जो हम देनिक पृजा-वन्दना मे पढ़ते है । 

साहित्यिकके अतिरिक्त समाजके कार्यों भी पं० फूलचन्द्रजी अग्रणी रहे हैं । आप जैन समाजकी 
अतेक संस्थाओंसे सक्रिय रूपमे सम्बद्ध है और उनकी गतिविधियोंमे अत्यन्त निष्ठा व श्रद्धाके साथ रुचि 
लेते हैं। और उतको अपना बराबर मार्गदर्शन देते है । 


मुझे अ था है, उनके व्यक्तित्व एवं कृतित्व से सम्बन्धित यह ग्रन्थ सभी के लिए प्रेरणादायक होगा । 


पं. फूलचन्द्रजी शास्त्री के यशस्वी जीवन के लिए अपनी शुभकामनाएँ भेजता हूँ और अभिनन्दन ग्रन्थके सफल 
प्रकाशनकी कामना करता हूँ । हि 


तृतीय लष्ड : ८९ 


मेरे श्रद्धा सुमन 
७ श्रीमती चंचलाबेन शाहू, बम्बई 

विद्वद्वय पण्डित कूलचंद सिद्धांतशास्त्रीज़ोसे मेरा परिचय बहुत्त पुराना है | नातेपुते, फलठटण, बाहुबली, 
कारंजा और अम्बई पोदनपुर वगैर जगहमें उनका धर्मोपदेश सुन पायी हूँ। करणानुयोगके वे तो विश्लेष अभ्यासी 
होनेसे घबलादि ग्रन्थोंका संपादन कर सके हैं । तथा और अनुयोगका भी उनका अभ्यास होनेसे उनके प्रवचनमें 
चारों अनुयोगका समन्वयात्मक मर्म (वोतराग विज्ञानताका) सरलतासे श्रोताओंको आकलन कराते हैं । तत्त्वार्थ- 
सूत्रसे लेकर धवलादि ग्रन्थ तथा तत्वमीमासा जैसा उनका स्वतन्त्र ग्रन्थ संपादन मोलिकता रखता है। बे 
स्‍त्री शिक्षाके प्रेमी है तथा रवातंश्य सैनिक भी हैं। उनको स्वस्थ शतायुष प्राप्त हो और जैनधर्म प्रभावना हो 
ऐसी श्री जिनेध्वर चरणमें मेरी प्रार्थना है । 

७ 


प्रेरक व्यक्तित्व 
# श्रीमती सरय दफ्तरी, बम्बई 

प० पु० १०८ एलाचार्य मुनिश्री विद्यानंदजी महाराजके बोरिवलीके चातुर्मास कालमे पूज्य पण्डितजी 
के मार्गदशनमे स्वाध्याय द्वारा आत्मकल्याणके नजदीक जानेका जो सुवर्ण अवसर मिला, उस संदर्भमें मुझे बहुत 
ही आनंद हो रहा है । यह सौभाग्य बहुत ही कम लोगोंको मिलता है और यह मेरे पल्‍लेमे पड़ा यह बात मेरे 
जीवनमे बड़ी महत्ता रखती है ! 

इस उम्रमे भी आपने जिस उत्साहसे शास्त्रका निरूपषण किया और आपकी दिनचर्या प्रफुल्लित एवं 
कार्यान्वित रखी वह देखकर में सचमुच्च अचरजमे पड गई । परम पृज्य एलाचाय॑ महाराजजीने भी इस 
संदभमे समाधान अभिव्यक्त किया हैं । आपके इस मंगल कार्यक्रे प्रति आभार प्रदर्शित करना शायद औप- 
चारिकता होगी । फिर भी मेरे इस भावको आप तक पहुँचाना मेरा आनंदनिधान है । 

अहिसा परमो धर्म: । 
७ 


मेरे दृष्टिदाता विद्यागुरु 
७ श्रीमती गजाबेत, बाहुबली 

आदरणीय पण्डित फूलचदजी मेरे विद्यागुरु रहे । उनके द्वारा हमारा लब्धिसारका अध्ययन हुआ । 
जैनतत्त्वज्ञानमे जो प्रवेश पाया और दृष्टि मिली वह तो वास्तवमें उनका महान्‌ उपकार हैं। करणानुयोग, 
द्रब्यानुयोग तथा चरणानुयोगमें सर्वत्र उनकी गति है । घवला, महाबंध आदि सिद्धान्त ग्रंथोंके ज्ञाताओंमे उनका 
स्थान वर्ंमानमें सवंतोपरि है । खासकर अध्यात्म और करणानुयोग [|द्वान्त इनका मिलान करके वे कैसे पर- 
स्पर पूरक हैं यह दिखलाना उनकी बिद्वत्ताकी खास विशेषता है। जीवन भर अश्यभिचारी निष्ठासे जैनागम 
ओर जैनतस्वज्ञानका गंभीर तलस्पर्णी अध्ययन किया उस मंथनमेसे जेनतत््वमीमांसाका उदय हुआ है। उन्होंने 
जीवन भर दिगंबर जैन साहित्यकी सेवा की वहु समाज दीघंकाल तक स्मरण रखेगी । एक जैनतत्त्वमीमांसा ग्रन्थ 
उनके अध्ययन तथा सनतकी गहराई तथा बिद्वत्ताका परिचायक है। उन्हें जैन साहित्यकी सेवाके लिए दीघ॑ 
निरामय आयु प्राप्त हो यही मंगल भावना ! 

१२ 


९७० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचल्द शास्त्री अभिनन्‍्दन-भ्रन्‍्थ 


जेन-सिद्धान्तके प्रखर विद्वान्‌ 
# मेया राजकुमार सिंह, इन्दौर 

श्री सिद्धान्ताचायं पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीसे मेरा सम्पर्क कई वर्षोंस है। दश-लक्षण पर्व और 
अन्य धामिक एवं सामाजिक समारोहोंमें पंडितजी अनेक बार आमंत्रित होकर इन्दौर पधारे और यहाँकी जनता- 
को अपने प्रभावक एवं कल्याणकारी वकक्‍्तुत्वसे अपुर्व लाभ पहुँचाया | पंडितजी सरलता और सादगीके आदर्श 
हैं । संयत और नपी-तुली भाषामें जन सिद्धान्त और आध्यात्मका सार श्रोताओंको समझानेकी आपकी बिश्े- 
बता है। आप जैन सिद्धान्तके प्रखर विद्वान्‌ और विद्वानोंमे अग्रगण्य हैं । 

प्राचीन पट्खंडागम सूत्रकी घवला, जयधवला और महाधवल टीकाओंका हिन्दी अनुवाद एवं बविद्वत्ता 
पर्ण सम्पादनके कारण आपकी समाजमें विशेष ख्याति है । ज॑न विद्या, संस्कृति और साहित्यके लिये पंडितजी- 
की अमूल्य सेवायें हैं । उनके मधुर ब्यवहार, स्पष्टवादिता , सहनशीलता, स्वाभिमानता, उदारता और प्रामा- 
णिकतासे समाज गौरवान्वित है । ग्रन्थ सम्पादन एवं लेखन कार्यमे निरन्तर रहते हुए गृहस्थ होकर भी आप 
एक ग्रोगीका सा जीवन व्यतीत कर रहे हैं। समाजको आपने बहुत कुछ दिया है । आपके विचारोमें प्राचीनता 
और आधुनिकताका स्वस्थ सामंजस्य है । 
ह श्री प॑० फूलचन्द्रजी सौभाग्यसे हमारे समीप ही दि० जन उदासीनाश्रममें आकर शान्तिमय जीवन 
व्यतीत करते हुए अपना ग्रन्थ सम्पादन कार्य कर रहे हैं और प्रतिदिन अपने अध्यात्म प्रवचन द्वारा श्रोताओंको 
लाभ पहुँचा रहे हैं । ४ 

पंडितजी प्रारंमसे ही राष्ट्रीय भावनाओंसे ओतप्रोत होनेसे शुद्ध खादीके वस्त्र पहनते आये हैं। आज 
आपके सहूपाठी श्री पं० जगन्मोहनलालजी, पं० केलाशचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य इस प्रकार यह रत्नश्नयी हमारे 
समाजकी अनुपम विभूति हैँ । निःसंदेह आपकी सेवाओंसे हमारा समाज उपकृत है । समाज और बिद्वानोंके 
समक्ष अपने साधन।पूर्ण जीवनसे आपने अप्‌र्य आदर्श प्रस्तुत किया है । 


पंडितजीके प्रति इस अभिनन्दनक महान्‌ आयोजनवः रुअवसर पर मै अपनी अभिनन्दनांजलि अपित 
करते हुए उनकी दीर्घायुकी कामना करता हूँ । 


प्राधीन भारतीय परम्पराके मनीषी 
# श्री महाराजा बहादुर सिंह, इन्दौर 


आदरणीय सिद्धान्ताचाय॑ पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, वाराणसी हमारे समाजके मूरधंन्य विद्वान्‌ 
हैं। स्वास्थ्य लाभ हेतु कुछ समय तक इन्दौरमें रहनेसे आपके सान्निध्य एवं अनेक बार धार्मिक प्रवचनोंका 
लाभ मुझे मिलता रहा है । 


मैं आपके सौम्य स्वभाव, सादगी पूर्ण जीवन और निरभिमानी व्यक्तित्वसे प्रभावित हूँ । पंडितजी प्राचीन 
भारतीय परम्पराके मनीषी है, जिन्होंने अपने शोधपूर्ण लेखों एवं ग्रन्थों द्वारा भारतीय साहित्यको समृद्ध किया 


है । जैन शास्त्रों पर उनका गहन चिन्तन है। अमेक विषयोंपर शास्त्रीय प्रमाणोंक आधारपर उन्हीने पाठकोंको 
दिशा दान दिया है । 


तृतीय खण्ड : ९१ 


जब कभी किसी भी धामिक कार्यक्रममे उन्हें स्मरण किया जाता है, सदैव अपना सहयोग प्रदान करनेमें 
तत्पर रहते हैं। समाजको उनके प्रवचनों और घामिक एवं सामाजिक समस्याओंके समाघानका लाभ अभी भी 
प्राप्स हो रहा है । 

मुझे यहू जानकर अत्यन्त आदचय और हु है कि पंडितजी इन्दोरके स्वरूपचम्द हुकमचन्द दि० जैन 
पारमाधथिक संस्थाओंके अन्तर्गत छात्रावास एवं संस्कृत महाविद्यालयके (लगभग ६६ वर्ष पूर्ण) विद्यार्थी भो रहे 
हैं। वे किसी संस्थासे बंधे न रहकर बहुत समयसे स्वतन्त्र ग्रन्थ संपादन कार्य करते आ रहे हैं। पूज्य 
शणेक्षाप्रसादजी वर्णोकी स्पृतिमें उन्होंने वर्णी शोघष संस्थानके संचालनका दायित्व ले रखा है, जिसे आत्म निर्भर 
करनेका उनका संकल्प है । 

मेरी मंगल कामना है कि पंडितजी स्वस्थ रहते हुए चिरायु हों । एवं सभी मानव मात्रकों उनसे ज्ञान 
वृद्धि मिले । 

७ 


श्रमण-संस्कतिके उन्नायक 
७ श्री बाबलाल पाटौदी, इन्दौर 

श्रद्धेय प॑० फूलनन्द्रजी शास्त्री वत॑मात समयके जैनदर्शनके मूर्धन्य विद्वान्‌ हैं। उनकी सरलता, सौम्यता, 
सादगी आत्मीयभाव सिद्धान्तके प्रति दृढता आदि गुण बरबस मनुष्यको अपनी ओर खींच लेते हैं । 

श्रद्धेय पंडितजीके श्रमण संस्कृतिके उन्‍नयन निमित्त जो सतत्‌ प्रयत्न एवं पुरुषार्थ किया है, उसका 
हमारे वणिक समाज पर चाहे कोई प्रभाव न हुआ हो पर में यह कह सकता हुँ कि इतना महान्‌ कार्य यदि 
विदेशमें कोई विद्वान करता तो निश्चय हो बहांकी जनता एवं शासन उसे राष्ट्रीय सम्मानसे अवश्य विभूषित 
करता । जैनधर्मावलम्बियोको गय॑ होना चाहिये कि पंडित फूलचन्द्रजीक अहनिश भ्रयत्नोंका ही यह परिणाम है 
कि धबला-जयधवला, महाधवल जैसे महान्‌ भारष ग्रस्थको उन्होंने आजकी भाषामे जनताक समक्ष रख दिया । 
पंडितजीने अपने लम्बे जीवनमे अनेक तत्त्व ग्रन्थोपर टीका एवं भाषानुबाद लिखकर जो वतंमान पीढ़ी पर उप- 
कार किया है वह स्वर्गाक्षरामे अंकित रहेगा । अपने सरल जीवनके साथ जटिल तत्वों पर भी अपने विचार 
निर्भाकता पूर्वक प्रकट करनेकी अपूर्व क्षमता पंडितजीमे है । उन्हें अपने जीवनमे अनेकों संघर्षोका सामना करना 
पड़ा । वे सदैव राष्ट्रवादी रहे उनपर भी राष्ट्रपिता बापुका असर हुआ, आजादीक आन्दोलनमे सक्रिय रूपसे भाग 
लिया, खादीको अपनाया पर अपने धमम एवं सिद्धान्त पर दृढ़ रहे । युग प्रवर्तक बाबा गणेश प्रसादजी वर्णीको 
उन्होंने विधि ढेन्द्रोकी स्थापना एवं उनके संचालनमें पूर्ण सहयोग प्रदान करते हुए अपने आपको समपित 
कर दिया । 

बेचारिक स्वतन्त्रता एवं आममके प्रति अटूट आस्थाका एक ही उदाहरण पर्याप्त है। सोनगढ़में 
आदरणीय कानजी स्वामीने जब तक जैन सिद्धान्त एवं तत्त्वके प्रति अग्राध श्रद्धासे कार्य किया, बावजूद नाना 
विरोधोंके वे उतके साथ रहें, पर जब उन्होंने देखा कि शनैः-शनैः व्यक्ति पूजाका पाखंड वहाँ प्रवेश कर रहा 
हैं तो तत्काल आम जनताके बीच साहस एवं घै्यके साथ अपनी असहमति प्रकट की तथा उस स्थानकों सदैवके 
लिये त्याग कर दिया । 

सौभाग्यसे श्रीमंत सेठ राजकुमारसिहजी कासलीवालके आग्रह और निवेदनको स्वीकार कर आजकल 
पण्डितजी उदासीन आश्रम तुकोगंज इंदौरमें विराज रहे हैं। यहाँ भी उनका सतत अध्ययन, स्वाध्याय लेखन 


९९ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-पन्य 


चल रहा है । मैंने पूज्य एलाचार्य महाराजके सानिध्यमे बोरीवली त्रिमूति स्थलपर भी पण्डितजीको देखा है । 
नियमित स्वाध्याय एवं शेष समयमे लेखन उनका कतंव्य कर्म था। वे एक ऐसे कर्मयोगी पण्डित हैं जो घर्मको 
जोनेमें आस्था रखते है । संक्षेपमें उनका समग्र जीवन धर्ममय है । 


अखिल भारतीय संस्थाओं तथा समग्र समाजसे मैं कहना चाहूँगा कि पण्डितजीका सही सम्मान तभी 
होगा, जब हम यह संकल्प करें कि वर्तमान बिद्वानोंकी पीढीके पश्चात भी हम इस बिद्तत्‌ ज्योतिकों बुझने 
नहीं देंगे, तथा होनहार विद्वानोंके पढ़ाने उनके गृहस्थाश्रमकों चलानेके लिए विश्वविद्यालय स्तरपर 
.आधिक योगदान देंगे, तथा भविष्यके लिए भी उनके जीवन निवहिकी सुरक्षाका प्रबन्ध करेंगे। स्मरणीय है 


कि समाजके इन विद्वानोंने ही आर्य धर्म एवं श्रमण संस्कृतिको अपने उच्चतम छिखरपर पहुँचानेका भगीरथ 


 प्रयःन किया है । यह देन स्व० पंडित गोपालदासजी बरया तथा स्व० बाबा वर्णाओ जैसी महान्‌ विभतियोकी 
है | पंडित फूलचंदजी द्वारा प्रवर्तित कार्योके प्रति हमे श्रद्धा सुमन अपित करना है तथा संस्थाओंको विबादसे 
ऊपर उठकर विद्वान तयार करनेमे लगाना है जिससे हमारी संस्कृति एवं जिनवाणीकी रक्षा सम्भव हो सके । 


अन्तम मैं पूज्य पंडितजीके प्रति अपना अपरिसीम आदर भाव प्रकट करते हुए उन्हें तथा उनके 
कर्तृत्वको प्रणाम करता हूँ । 


समाजक गौरव 
७ श्रीमंत सेठ भगवानदास जन, सागर 


आदरणीय पं० फूलचंद्र जी जैन सिद्धांतशास्त्री बनारस [ उ. प्र. ) से हमारा सम्बन्ध गत्‌ ५० वर्षोसि 
है और निरन्तर ही एक दूमरे के प्रति लगाव-झुकावका भाव, धर्म-प्रेम और समाज हितकी भावनाके कार्योंकी 
प्रेरणा भी निरंतर बनी हुई है । 

पंडितजी सफल लेखक, रचनाकार, टीकाकार, साहित्य मनीषी, तत्व आराधक एवं चितक और 
जिनेन्द्रोपासक हैं। आपने घािक प्रन्थोंका अध्ययत-मनन-सितन व पठन-पाठन कर आध्यात्मिक जगतमे अविरल 
ख्याति अजित की है--अतः ऐसे मूर्धन्य विद्वान्‌का अभिनंदन किया जाना भी वास्तविकता से परे नही है । 

जन सिद्धातके महान्‌ प्रन्थ श्री घवला, जयधवला, महाधवला जेसे ग्रन्थोंकी टोौकाये अपनी विलक्षण 
प्रतिभा एवं सैद्धांतिक शैली से जो निरूपण व विश्लेषण कर समाजको समर्पित की है -वास्तवमे उनमे आपने 
“गागरमे सागर” को भर दिया है। इन टीकाओ के अलावा भी आपने लेखनी के द्वारा जिनवाणीके भंडारको 
भरने में कोई कम्ती नही रखी हैं और अभी भी सरस्वतीकी सेवा करने का ब्रत लिये हुये है । 


पंडितजी की जन्म एवं कम भूमि बुदेलखंड होने से यहां की समाजके श्रेष्ठिवर्ग जैन समाज एवं 
तीथंक्षत्रोके प्रति भी उनका असीम अनुराग एवं श्रद्धाका भाव बना हुआ है| बुदेलखंड में १६वीं क्ताब्दीके 
महान्‌ जैन आध्यात्मिक सत जिन तारण स्वामीके तीथ्थेस्थलों व साहित्यके प्रति उनकी अपार श्रद्धा बनी हुई 
है | प्रसन्‍नताकी बात हैँ कि हमारे अनुग्रहके फलस्वरूप वह श्रोमद्‌ जिन तारण स्वामीके जीवन दर्दातपर एक 
शोध पूर्ण प्रबंध लिख रहे हैं । 


बृहद तीम बत्तीसी संग्रह'--की आधुनिक टीका तथा "श्री तारण तरण जिनवाणी संग्रह'--का 
सपादनका कार्य भी आध्यात्मिक जगत्‌मे एक उपलब्धि है । 


तुतोय सब्ह : ९६ 


श्री जिनेन्द्र वेदसे हम आपके आरोग्यराय, दीर्ध एवं यशस्वी जीवनकी मंगलकामना करते ; । आप 
संपूर्ण जैन समाजकी अमूल्य निधि है । प्रमाजको आपके प्रति गर्व है। आशा है आप इसी तरह समाजका 
नेतृत्व करते रहेंगे । 


समाजकी विभूति 
# श्री सेठ डालचन्द जैन, सागर 

वास्त॒वमें यदि पुछा जाय तो वही व्यक्ति धन्य हैं और महानता का योतक है, जोकि अपने जीवनके 
कर्त्तव्य मार्गमें अपनी समाज, राष्ट्र एवं धर्मके प्रति पूर्ण आस्थावानू, लूमनशीऊरूता और कमंठताका प्रतीक बन 
कर अपने दायित्वोंका निष्ठापूर्वक वहन करता हुआ ऐसे अनुकरणोय कार्योकी अमिट छाप समाजमे प्रस्तुत कर 
देता है, जो जीवन पर्यन्त ही नही, वल्कि इतिहास भी सदैव उसके कार्योके प्रति भ्रद्धावनत रहा करता हूँ । 

ऐसे ही मानव पृजोंकी श्र खलामे आदरणीय साहित्य-मनीषी, तत्त्व रसिक, ग्रथ रचना एवं टीकाकार 
सिद्धांताचायं पंडित फूलचंद्रजी शास्त्रीका आदरणीय स्थान हैं । * 

व्यक्ति जन्मसे नहीं कमंसे महान्‌ बनता है ।' इसके साथ ही यह यह बात भी शत प्रतिशत सत्य है, 
कि व्यक्तिके गुणोंकी सर्वत्र पूजा हुआ करती हैँ ।” गुणोंके कारण व्यक्ति समाज और संप्रदायवादक दायरेसे 
ऊपर उठकर सबंप्रिय और लोकप्रिय बन जाता हैं । 

श्री जिनेन्द्रदेवसे प्रार्थना है कि वह सरस्वतीके इन वरद पुत्रकों दीर्घायु एव स्वस्थ्य जीवन प्रदान करें; 
ताकि यह समाजका नेतृत्व करते रहे । 


७ 

जेन सिद्धान्तक मर्मज्ञ 
७ प० भेवरलाल न्यायतीर्थ, जयपुर 

सिद्धान्ताचाय पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तणास्त्री प्राचीन पीढ़ीके उन विद्वानोमेसे हैं जिसने अपना सारा 
जीवन माँ सरस्वतीकी उपासनामे ही समर्पित किया हुआ है और आज भी इस वृद्धावस्थामे उसी धुनमे 
संलग्न है। साहित्य सेवाका मानो ब्रत ही ले रखा है । आज भी इस वृद्धावस्थामे साहित्य सेवामे ही आप छगे 
हुए हू । 

जब कभी आप मुझे पत्र लिखते है तो किसी ग्रन्थके बारेमे ही होता है । जयपुर अमुक ग्रन्थ भण्डार 
से अमुक ग्रन्थ भिजवाइये--सम्पादन-टीकाके लिए अपेक्षित है। जितना काम हो जाय जीवनकी उपयोगिता 
हैं। आपसे करीब चालीस वर्षोसि पत्र व्यवहार होता रहता है । और जब कभी किसी धामिक उत्सव या 
संगोष्ठी आदिमें मिलना होता है तो बडे प्रेम पूर्वक मिलते है। आपका सादा जीवन, सादा वेशभू षा--खादी 
का कोट खादीकी टोपी पहने देखकर कोई अनुमान नहीं लगा सकता कि एक विशिष्ट विद्वान हमारे सामने 
हैं । आपको ज्ञानका कोई अभिमान नहों । कही भी सैद्धान्तिक चर्चा हो, आप पहुँचते रहते हैं | इतनी लगन 


है जैन सिद्धान्सके प्रति । 
आप राष्ट्रीय विचारधाराके स्वतन्त्रता सेनानी है और कृष्ण मन्दिरकी यात्रा भी कर चुके है । 


अच्छे पत्रकार-लेखक है ओर समाज सुधारके हामी हैं! पुरानों पीढ़ी के शास्त्रकी गह्ी पर बैठकर प्रवचन करने 
वाले विद्वामोंमें आज इने गिने विद्वान्‌ ही उपलब्ध हैं । पण्डितजी उनमेसे ही है । 

पृज्य पंडितजी स्वस्थ दीर्घायु हों, साहित्य सेवामे संलग्न रहकर जेन सिद्धान्तकी प्रचार-प्रसार 
करते रहें --यही कामना है | आपका अभिनन्दन ग्रंथ नई पीढ़ीकों अवश्य प्रेरणा प्रदान करेगा । 


९४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्धे 


जिनके प्रति मेरे सनसें सबसे अधिक आदरके भाव हैं 
७ पं० बलभद्र जैन, आगरा 

दुबले पतले, गोमुखी और लम्बे, खटरके परिधानसे विभूषित, जिनके माथेको लकीरोंमें अगाघ विद्वता 
की लिपि उजागर है--उनका नाम है पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री । उन्होंने धवल, जयधवल, महाघवल, 
सर्वार्यसिद्धि जैसे सिद्धांत प्रस्थोकी टीका की । वे करणातुयोग और जैन कर्मसिद्धान्तके अधिकारी विद्वान्‌ हैं । बात 
उन दिनोंकी है, जब मैं जैन सन्देश साप्ताहिकका सम्पादक था। जैन समाजमे 'संजद पदकी चर्चा गर्म थी । 
डॉ० हीरालालजीका एक लेख आया, जिसमे प्रबल युक्तियों द्वारा पृज्य आचार्य शान्तिसागरजी महाराजके 
अभिमतका समथेन किया गया था। मैंने उसे इस टिप्पणीके साथ प्रकाशित किया कि यदि-सजद पद समर्थक 
किसी विद्वानने इसका उत्तर भेजा, तो उसे इन स्तम्भोमे सहर्ष स्थान दिया जायगा। तभी मुझे पंडित 
फूलसन्द्रजीका उत्तर मिला, जो डाक्टर साहबकी युक्तियोंका अनेक शास्त्रीय प्रमाणो और तर्कों द्वारा निराकरण 
करने वाला था । उसे पढ़कर मुझे लगा कि सिद्धान्तपर पण्डितजीकी पकड़ कितनो गहरी और दृष्टि किलनी 
पैनी है, उतनी शायद दूसरे बिद्वानोंकी नहीं है। पत्रमे वह लेख छपा और दोनों विद्वानों की यह लेखमाला 
महीनों तक चछी । इस बीच इस सम्बन्ध मैने अन्य कई विद्वानोंके भी लेख प्रकाशित किये । किन्तु विज्ञ 
पाठकोंका अभिमत यही रहा कि पंडितजीके लेखोमे परम्पराके अनुकूल जो युक्ति-प्रमाण एवं गाम्भीय॑ और 
प्रौढ़ताके दर्शन होते हैं, वे अन्य लेखोंमे परिलक्षित नही होते । मैं उनकी प्रौढ़ एवं गम्भीर विद्वताका तभीसे 
कायल हूँ भर मेरे मनमे उनके प्रति गहरे आदरके भाव हैं । 

दूसरा अवसर खानियाकी चचाके समय आया । उस चचाके दो परिणाम समाजके सामने आये । एक 
तो कानजी स्वामीकी सैद्धान्तिक मान्यताओंकी कमजोरी एवं शास्त्रीय समर्थन--ये दोनों पक्ष उजागर हुए, 
दूसरे जो विद्वान छद्म रूपमे अपने आपको क्षार्षमार्गानुयाथी कहकर समाजमे अपनी प्रतिष्ठाको भुना रहे थे, 
किन्तु बस्तुत: जो कानजी स्वामीके पृष्ठ पोषक और पक्ष समर्थक थे, उनका वास्तविक रूप समाजके सामने 
प्रगट हो गया । इसका परिणाम यह हुआ कि वे कानजी स्वामीके कैम्पमे अपनी जड नहीं जमा पाये और 
आपंभार्गी श्रद्धालु वर्गकी श्रद्धासे वंचित हो गये । उनकी स्थिति 'इतो अ्रष्टस्ततों भ्रष्ट: हो गई । किन्तु 
इस प्रसंगसे में पडित फुलचन्द्रजीकी सराहना किये बिना नही रहूँगा कि उन्होंने अपने आपको उसी रूपमें पेश 
किया, जो वे वास्तवमे हैं। अपने विचारोंके प्रति उनका यह न्याय था, यह उनकी ईमानदारी और 
नेतिकता थी । 

खानियाकी यह चर्चा सैद्धान्तिक थी। यह चर्चा दोनो पक्षोकी ओरसे पुस्तककारख्पमे प्रकाशित हो 
चुकी है । दोनों पक्षाकी इस चर्चाका मेने सावधानीकें साथ अध्ययन किया हैं। इसे पढ़कर में इस निष्कर्ष पर 
पहुँचा कि कानजी पक्ष निमित्त-उपादान, पुण्य-पाथ, शुभ-अशुभ भाव, अन्तरंग-बहिरग चारित्र, निएवय-व्यवहार 
आदिकी चर्चा करते हुए निमित्तकी उपेक्षा, पुण्यकी हेयता, शुभ भावोंका मोक्षमार्गम अनुपयोगिता, बहिरंग 
चारित्र उपेक्षा ओर व्यवहारकी सर्वधा अम्कतार्थता पर विशेष जोर देता है, वह केवल बोद़िक थ्यायाम है, इन 
मान्यताओंका कोई शास्त्रीय आधार नही हैँ और ये विचार जैन सस्कृति और परम्पराके विधातक भी है । 
किन्तु क्रमबद्ध पर्यायकी मान्यताका कोई युक्तिसगत उत्तर आर्षमा्गों पक्षके पास नहीं हैं। इस परिचर्चामे 
कानजी पक्षका प्रतिनिधित्व पण्डितजीने जिस दृढ़ता एवं आत्मविश्वासके साथ किया । उससे पण्डितजीने सभी 
श्रोताओं पर यह छाप अंकित कर दी कि कानजी कैम्पमे सैद्धांतिक पक्षका प्रतिपादन करनेकी क्षमता रखनेवाला 
और अधिकारी विद्वान्‌ पडित फूलचन्द्रजीको छोड़कर दूसरा कोई विद्वान्‌ नहीं है । 


तृतीय खण्ड : ९५ 


जहाँ तक सामात्रिक विषयोंका सम्बन्ध है, पंडितजीके विचार उदार, अग्नगामी और क्रान्तिकारी हैं । 
अन्तर्जातीय और विजातीय विवाह, जैन मन्दिरोंम हरिजनोंको प्रवेशका अधिकार, अस्पृष्यता निवारण, 
सामाजिक बहिष्कार, गजरथोत्सव और पंचकल्याणक प्रतिष्ठा, मृत्युभोज, विधवा विवाह आदि विषयोंके संबन्ध 
में पण्डितजीकी मान्यताओंमें मानवीय पहलू ही मुखर हुआ है । इसमें कोई सन्देह नही हैं कि पण्डितजीके सभी 
विचार सुपाच्य नहीं हैं, सुग्राह्म भी नहीं हैं। यहाँ विनम्रतापूर्वक मुझे यह स्वीकार करनेमे कोई संकोच नहीं 
हैं कि मैंने स्वयं पण्डितजीके कई विचारोंका विरोध किया है। मसलन जैनमन्विरोंमे हरिजनोंके प्रवेश सम्बन्धी 
अधिकार पर केबल मानवीय पहलुसे ही विचार नहीं किया जा सकता । निश्चय ही जैन समाजमें हरिजनोंकी 
कोई समस्या नहीं है, क्योंकि' जैन समाजमे कोई हरिजन हैं ही नहीं। जैनमन्दिरोंम कही भी हरिजनो या जैने- 
तरोंका प्रवेश निषिद्ध नही है, वशर्ते वे जैन परम्पराके नियमोके अनुसार प्रवेश करें। किन्तु उन्हे जैनमन्दिरोंमे 


प्रवेश करनेका कानूनी अधिकार तो नहीं दिया जा सकता । कानूनी अधिकार देनेका अर्थ है--जैन मन्दिरों पर 
उनके स्वामित्वका अधिकार, जन परम्पराके उन्मलनकी स्वीकृति । 

पंडितजी वर्षो तक राष्ट्रीय धारासे जुडे रहे । स्वतन्त्रता संग्रामके सम्मानित सेनानी रहे और इसके 
लिये वे जेल भी गये । 

कुल मिलाकर उनका व्यक्तित्व बहुमुखोी रहा है । वे बहुश्ुत विचारक मनीषी है, क्रान्तिकारी विचार 
धाराके अग्रणी नेता है, उनका हृदय मानवाय स्पन्दनसे परिपूर्ण है। कानजी सम्प्रदायको सैद्धान्तिक आधार 
देने, विद्वानोंका परिकर जमा करने और प्रचारात्मक पक्षको रचनात्मक रूप देनेमे उनकी प्र मुख भूमिका रही 
है । उनकी साहित्य-साधना जो गुणात्मक और संख्यात्मक प्रसून प्रसूत किये है उस पर हमें गवं है। 

७ 


जेन सिद्धान्तके पारगामी विद्वान्‌ 
७ डॉ० कस्तूरचन्द्र कामलीवाल, जयपुर 

वर्तमान जैन मनीषियोंमें पण्डित फुलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीका स्थान सर्वोपरि है । वे सिद्धान्त ग्रन्थों- 
के पारगामी विद्वान है। पट्खण्डागम गोस्मटसार, राजवात्तिक जैसे महान ग्रन्थोंका पूरा मर्म उनके मस्तिष्कमें 
भरा पड़ा है । उनको सैद्धान्तिक चर्चाये सुनने योग्य है । विगत ४ दशकसे वे जैन समाजमे अत्यधिक सम्मा- 
नित विद्वान माने जाते है । जो भी एक बार उनके सम्पर्कमें आ जाता है वह उन्हींका बन जाता है । 

जयपुरमें भी वे जब कभी आते ही रहते है । मुझे यह देखकर बड़ी प्रसन्नता हुईं कि समाज उनको 
सुननेमें पूरी रुचि रखता है। जयपुरमे सन्‌ १९६३ में खानियोंम जो चर्चा हुई थी और जो खानिया चर्चाके 
नामसे प्रसिद्ध है, वह पंडितजीके जीवनकी सबसे महत्वपूर्ण घटना है। मुझे स्मरण है कि राज्रिको वे किस 
प्रकार ग्रन्थोमेसे उद्धरण छॉटते थे और उनके निशान लगाते थे । उनकी स्मरण शक्ति भी गजब की थी उस 
समय वे कहते थे कि अमुक ग्रन्थकी अमक पंक्ति देखो शायद उसमें यही लिखा हुआ है । उस समय उनके 
सैद्धान्तिक शञानको देखकर बड़ा आश्चर्य होता था । 

पंडितजीमे आज भी काम करनेकी उतनी ही लगन एवं समर्पणकी भावना है । उनके जीवनका 
अधिकांश भाग उच्च ग्रन्थोंके अध्यापन, अध्ययन, शास्त्र प्रवचन, ग्रन्थ सम्पादन, लेखन एवं सम्पादनमें व्यतीत 
हुआ है । आज भी वृद्ध होनेपर भी वे उसी तरह समर्पित हैं । समाजके बे वरिष्ठतम विद्वान्‌ हैँ जिनका जितना 
अभिनन्दन किया जावे वही कम है । वे विद्वानों जनक है । समाजके बहुतसे विद्वान उनसे किसी न किसी 
रूपमें उपकृत हैं। वे बविद्वानोंका पूरा ध्यान रखते हैं। ऐसे विद्वानका अभिनन्दन ग्रंथ प्रकाशित हो रहा है 
यह उनकी सेवाओंके प्रति आभार व्यक्त करना है। में उसका हादिक अभिनन्दन करता हूँ तथा उनके शतायु 
एवं बशस्वी जीवनकी कामना करता हूँ । ७ 
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बुन्देछलखण्डकी माटीसे गढ़ा गया 
एक और ऐकलब्य 
#पश्रीनीरज जैन, सतना 

धुन रे धुनियां अपनी धुन, 

और काऊ की एक नें सुन । 

बुन्देलखण्डी व्यक्तिकी यही अस्मिता है। यह उसके ध्यक्तित्वकी विशेषता नहीं, उस व्यक्तित्वकी 

आधारशिला है। एकदम स्थिर, अकम्प और अटूट | सिद्धान्ताचायं पण्डित फूलचन्द्रजी नखसे शिख तक 
बुन्देलखण्डो है । उनकी पक्की धुन और अजेय इच्छा-शक्तिका आभास देनेवाली अनेक घटनाएँ उनके जीवन- 
वृत्तमें बिखरी दिखाई देती हैं । 

मोरैनाके विद्यालयका सत्तर साल पूर्वका वही बुन्देलखण्डी विद्यार्थी आज सिद्धान्तावायं पण्डित 
फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीके नामसे हमारे अभिनन्दनका पात्र बना हुआ, अपने उस गुरुका यश-प्रसार कर रहा 
है । जिनके मुखसे यद्यपि दो अक्षर भी सुननेका कभी उसे अवसर नही मिला, पर प्रेरणाके स्रोत वे गुरु उसके 
लिए सतत वन्दनीय हैं। स्वनामधन्य गुरुणाम्‌ गुरु, स्थात्रदवारिधि, वादिगजकेमरी, न्याय-वाचम्पति पंडित 
गोपालदासजी बरैया हो वह आदर्श गुरु थे । 

इस बीसबी शताब्दीमे ईस्वी सन्‌के साथ-साथ वार्धक्यकी ओर अग्रसर पण्डितजी जीवन-बाटिकाके 
चौरासी पतझर देख चुके हैं। आम जैन विद्वानुकी तरह आजीविकाके संघर्ष, अनिद्चय, अभाव और आदर- 
अनादरके आरोह-अवरोह पण्डतजीने भी खूब भोगे है । परन्तु उन सबके बीच खुरदरी खादीका सादा परि- 
धान घारण किये, सरल खडी बोलीके बीच सरल बुन्देलखण्डीकी भमिठाससे पगी नर्म और तकंपूर्ण वाणीके 
बलपर, अपनी बेलाग और सणक्त लेखनीको पतवार बनाकर, बुन्देलवण्डका यहू अभिनव-ऐकलब्य अपनी 
साधनाके पथपर निरन्तर बढ़ता ही रहा। 

“जैनतत्त्वमीमांसा” के लेखककों अब भममाजम किसी प्रकारके परिचयकोी आवश्यकता नहीं है । 
उनके गह॒न-ज्ञानकी झाँकी प्रस्तुत करनेके लिए यह एक कृति ही पर्याप्त मानी जा सकती है। परन्तु समाजके 
लिये पण्डितजीकी प्रेरणा और परामश्ं, उस विषयमे उनका चिन्तन और अनुभव, ये सब हमें प्राप्त होते हैं 
उनकी एक दूसरी पुस्तक “वर्ण, जाति और धर्म” में । इस कृतिके द्वारा पण्डितजीने जैन समाजमे व्याप्त 
वर्णभंद ओर छआछूत जैसी आत्मघाती और सिद्धान्त-विरुद्ध प्रवत्तियोंके बारेमे जैन आचार्यकी समत्वसे भरी 
उदारतापूर्ण विचारधाराका अच्छा प्रसार किया है। कहना न होगा कि जैनाचार्योके उसी सामाजिक ओदारय॑ने 
जैनधर्मकी परम्पराकों विरोधी परिस्थितियोमे भी न केवल जीवित रखा वरन्‌ उत्कर्ष पर पहुँचाया है और 
वही व्यावहारिक उदारता आजके युगमे भी हमारे अस्तित्वके लिये “सांस लेनेकी तरह'' जरूरी हो गई है । 
ग्रन्थ-प्रशस्तियों, अभिलेखों और मृतिटेखोके आधारपर कतिपय जातियोके इतिहासका अन्वेषण और अध्ययन 
तथा अपने प्रवचनों-भाषणोम दहेज-प्रथाका विरोध पण्डितजीके सामाजिक चिन्तनकी सहज-स्फूर्त देन है । 


पण्डित फूलचन्द्रजी अपनी उपलब्धियोंसे स्वतः गोरवान्वित हैं। आज उनका अभिनन्दन करके हम 
अपने आपको गौरवान्वित कर पा रहे है यह हमारा सौभाग्य है । 


तृतीय खण्ड : ९७ 


एक मेधावी व्यक्तित्व 
७ स० सिं० धन्यकुमार जैन, कटनी 

पंडितप्रवर श्री फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री भारतबर्षमें जैन-संसारके गिने-चुने विद्वानोंमेंसे एक हैं। 
इन्होंने अपने जीवनकालमे जेन-साहित्यकी अनुपम सेवा को है। सिद्धान्तके वस्तुतत्थकी विवेचना-विश्लेषण करने- 
की इनकी पद्धति इतनी सरल और रुचिकर है कि गृढ़से भूढ वस्तु भी साधारण जिज्ञासुओंके लिए भी सहज 
और बोघगरम्य बन जाती है । 

श्री फूलचद्रन्जीकी साहित्य-मर्मज्रता और लेखन-शैली भी अनूठी ही है। साहित्य सृजन, सम्पादन एवं 
अनुवाद आदिका जितना विपुल कार्य इनके द्वारा सम्पन्न हुआ है, उसका मूल्यांकन भविष्यमे जब इतिहासज्ञ 
करेंगे, तभी जन साधारण इनकी बहुमुखी प्रतिभाको देख नतमस्तक हो उठेंगे । बडेसे बड़े रहस्य-प्रंथों और 
कठिनसे कठिनतम स्थलोंको भी अपनी दौली, सूक्ष्म विवेचन और सहास्थ और सरलतम भाषामें समझा देनेकी 
क्षमता मुझे सिर्फ इनमें ही दिखी है । प्रवचनके समय इनकी सम्मोहक वाणी किसीको भी अपनी लणपेटनें ले 
सकतनेमें पूर्ण समर्थ है ! 

जैन-वाज़मयकी जो अनुपम सेवा इन्होंने की है, उसकी कितनो भी' अनुद्ंसाकी जावे, वह थोड़ी हो 
रहेगी । कुछ मनीधियोंका तो यह मत भी है कि करणानुयोगके जिन दुरूह ग्रंथोंका आलोडन कर इन्होंने अपनी 
विशेष कृशछता और जिस सूझ-बूझसे सम्पादन व भाषानुबाद किया हे, वह अन्य ब्यक्तियोंके लिए केबल कठिन 
कार्य ही नही, बल्कि अशक्य भी सिद्ध होगा । 

वे वयोवुद्ध है । सरलता, सात्बिकता, सादगी एवं धार्मिकता की बे प्रतिमूरति है । तरासी वर्षकी आयुर्मे 
भी वे साहित्य-निर्माणमे पूर्ण सक्रिय हैं । यद्यपि जराजीर्ण शरीर साहित्य-साधनामें बाधाएँ उपस्थित करता है, 
किन्तु उनकी वृत्तिकी देखकर ऐसा प्रतीत होता है कि वे जिनवाणीके लिए कृत-संकल्प है । उनका सम्पूर्ण 
जीवन मानो माँ सरस्वती जिन-वागदेवीको समपित है । 

मेरा उनसे बहुत समयसे परिचय एवं सम्पर्क है। उनका भरपूर सान्निध्य मी मुझे मिला है । अपनी 
स्मृतियोंमेसे एक प्रमंगकी चर्चा यदि में करूँ, तो शायद यह अप्रासंगिक न होगा । 

“काफी समयसे जेन-दर्दानके विद्वानोंमें घामिक-सैद्धांतिक प्रश्नोंको लेकर मतभेद चले आ रहे थे। इन 
मतभेदोंको दूर करनेके लिए धर्मबन्धुओंमे काफी दिनोसे चर्चा चल रही थी | अन्ततोगत्वा जयपुरम परमपृज्य 
आचार्य १०८ श्री शिवसागरजी महाराजके सान्निध्यम विद्वानोंको आमन्त्रित कर, दोनों पक्षके विद्वानोंमे 
बिचार-विनिमय द्वारा मतभेदोंको दूर करनेको योजना बनाई गई थी । सबकी इच्छा थी कि यदि विद्वतू-समाज 
मतमभंदोंकों दूर करने एवं सबंसम्मत निराकरण ढूंढनेमे सफल हो जाबें तो जन-जगत ..॥ बडा हित होगा । मत- 
भेद समाप्त हों, अ्रान्तियाँ निर्मल हों, तो इससे बडी जिनवाणीकी सेवा दूसरी न होगी। पृज्य आचार्यश्रीके 
संघकी उपस्थितिमे सन्‌ १९३३में, जयपुरमें इसी सद्हेतुसे तत्वचर्चाके लिए एक बृहत बिद्वतू-गोष्ठी आयोजित 
की गई थी | 

आचायंश्रीके समक्ष दोनों पक्षोंकी चर्चा चली । ३१ जैन बिद्वातोने गोष्ठीमे भाग लिया। आठ-दस 
दिनींमें ग्यारह बेठकें हुई । इतने पर भी जब मतभेंदोंका पूर्ण निराकरण होता सम्भव न दिखा, तब अन्तमे 
मतभेद-मूलक प्रश्नोंकी लिखित रूपसे प्रस्तुत करनेका मार्ग निर्धारित किया गया । 

विवाद चलता रहा । गोष्ठियाँ होती रही । इसी क्रममे सत्‌ ६६मे मतभेद-मृलक प्रद्तोंके लिखित 
समाधानों पर विचार एवं समीक्षा करने हेतु एक बेठक कटनी नगरमें भी आयोजेल की गई । आमंत्रण मिलने 
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पर आदरणीय पं० फूलचन्द्रजी कटनी पघारे । पूज्य पं० जगन्मोहनलाल जी सिद्धान्तशास्त्री भी इनके सहयोगी 
पक्षकार थे । समाधानोंको अन्तिम रूप देनेमें इनका सहयोग अपेक्षित था । भाई श्री नेमीचन्द्रजी पाटनी भी 
समाघान-चर्चामें भाग लेने हेतु कटनी पघारे थे ! 

प्रथम पक्षके आलेखित प्रद्नोंके उत्तरोंक वाचनमे तीन सप्ताहकी कालावधि लगी । इस पूरे कालमें मैं 
आदरणीय पण्डितजीके दाश॑निक सैद्धान्तिक असीम ज्ञानकी गहराईका सूक्ष्म एव गहन अवलोकम करता रहा । 
बस्तुतत्वके प्रति उनकी दृष्टि बड़ी पैनी थी। पूर्वाचा्योके कथन एवं शास्त्रोक्त प्रमाणोकी पुष्टि करनेकी 
उनकी पकड़ बहुत गहरी थी । अपरपक्षकी शंकाओंका खण्डन और निराकरण अकाट्य था। उत्तेजनामय 
विवादके समय भी उनका धर्य, प्रखरता, सरलता और सहृदयता अवलोकनीय थी । श्रोता तो क्‍या, विद्वान्‌ भी 
उनके तर्कों और तथ्योंके समक्ष नतमस्तक हो उठते थे। इससे उनमे प्रकाण्ड पाडित्यकी अनूठी झछकके दर्शन 
होते थे । इन दिनोंमे भी इन कार्यक्रमोंमे पूर्ण तन्मयतासे लगातार भाग लेता रहा । तब मुझे अनुभव हुआ कि 
पंडिसजी देश और समाजके लिए कितने मूल्यवान और उपयोगी है। नि.सन्देह आदरणीय पं० फूलचन्दजी जेम- 
समाजकी अमुल्यतम निधि है । 

रचनात्मक कार्योमें भी पण्डितजी सदैव गतिशील रहे है । साहित्य-सृजनको प्रेरणा एवं गति देनेके 
उद्देश्य तथा पवित्र भावनासे ही इन्होंने वाराणसी नरिया' में 'वर्णी शोध संस्थान' की स्थापना की है। एक 
बहत्‌ लायब्र रीमे दुर्लभ ग्रन्थोका संग्रह किया है । श्योध छात्रोंके प्रोत्साहन हेतु छात्रवृत्ति एवं निःशुल्क शिक्षक 
तथा निर्देशनकी भी समुचित व्यवस्था की है । 

समाज द्वारा विद्वानोंकोी समादुत किया ही जाना चाहिए । इतना ही नही, बल्कि वृद्धावस्थामें तथा 
अभावोंके समय इन्हें समाज द्वारा भरपूर आथिक सहायता भी दी जानी चाहिए | विद्वान्‌ ही तो हमारी 
समाजके सम्मान हैं । सच कहूँ तो विद्वानोंका सामान तो एक बहाना मात्र है, इसके माध्यमसे हम और हमारा 
समाज ही सम्मानित होता है । 

मेरी मंगलकामना हैं कि आदरणीय पंडितजी शतायु हों और दीघंकाल तक हमारे वीच रहकर स्वस्थ 
तथा निराकुल रह सर्के। सदेब जैनवाज़ुमयकी सेवा करते रहनेका उनका ध्येय और ब्रत पूरा हो । हमारा 
समस्त जैनजगत्‌ उनके कार्योके प्रति सदैव ही ऋणी रहेगा । 

मेरे वे श्रद्धेय हैं । उनके प्रति मेरी हादिक विनम्राजलि सम पित है । 

७ 


अशित्यनिष्ठा और सतत्‌ रूगनकी विभूति 
# श्रीमंत सेठ राजेन्द्र कुमार जैन, विदिशा 

जैनदर्शन के सिद्धान्त अध्यात्मको उन ऊंची शिखरोके कलश हे जो चिरंतन और शास्वत आलोकसे 
प्रकाशित हैं । इनको हृदयंगम करनेसे ही अधूर्व सुख और शातिका मार्ग प्रशस्त होता है, सिद्धान्तोंकी पमीक्षा 
इनमें दृढ़ निष्ठा और सतत्‌ लगनका ही प्रतिफल है । सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्रजी उन्ही ऊँचाईयों पर रहकर 
सदेव इन्हे माँजते संजोते रहे हैं । बुन्देलखण्डके पाडित्यका यह पुंज सहजता, सरलता और दृढ़तम लूगगका 
व्यक्तित्व है और जैनदर्शनके द्वादशांयका सभूचा सार उनके कंठमे विराजमान लगता है। 

जीवनकी सफलता और इस जगतके भ्रति होनेवाला कर्त्तव्य बोध इस विभूतिने अनुकरणीय बना दिया 
हैं! विदिशासे पंडितजीका निकटतम सम्पर्क रहा । पट्खंडागमके प्रकाशन कालके प्रारम्भ सन्‌ १९३४ से हमारे 
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परिवारकी निकटता आदरणीय पंडितजीसे रही । कोई भी वर्ष शायद ऐसा रहा हो जब पंडितजी विदिशा न 
पधारे हों । विदिक्षामें दो पृत्रियोंके सम्बन्ध उनने किये अतः उनके व्यक्तिगत जीवनसे यहाँका घर-घर प्रभावित 
रहा । 

सिद्धान्त और दर्शन ज्ञान उतकी मौलिकतासे गहराई तक प्रवेशकी बुद्धि आज भी इतनी उम्रमें उनकी 
अभूतपूर्व है । लेखन शैली बड़ेसे बढ विषयोंका प्रतिपादन जिस सहजतासे करती है बह भी अपूर्व हैं समाजमें 
वह एक इतिहास है | 

वे बुन्देलखंडके परवार समाजमे विद्वान शिरोमणों हैं। परवार समाजके इतिहासकी जो खोज उनके 
सौलिक प्रतिपादनके अर्थ है वह अपने आपमें इतिहास बनेगी । 

पुरातत्त्वमें भी उनकी सूझ्षबूश्त और खोज निष्ठा सराहनीय है। उन्हें जो इस क्षेत्रमे बहुमान है वहू भी 
इस उम्रके विद्वान वर्गंभ कम मिलता है। विदिशा पुरातत्त्वका महत्त्वपूर्ण इतिहास है और इसमे उनकी रुचि 
परिलक्षित होती रही है । 

स्वाध्यायका प्रचार-प्रसार उनका जीवन बन गया है एक ही कार्यमें उनकी निष्ठा सदैव जागरूक 
रहती है । 

पण्डितजीका जीवन अनुकरणीय है उन्होंने जीवनकी सफलताका सोपान जीवनभर उमंग उत्साहसे 
चढ़ा है और अब भो इसी हेतु उन्होंने इन्दौरको अपना बनाया है । 

भगवान्‌ उन्हे दीर्घायु और स्वस्थता प्रदान करे ताकि हम संसार छलोलुपी उनका और-और लाभ प्राप्त 
करते रहें । 

७ 


शत्‌-शत्‌ नमन 
ह श्रीमती नर्मदा बाई जैन, डोंगरगढ़ 
जैन-जगत॒के लिए समर्पित, जिनका तन-मन-धन है, 
सिद्धान्ताचार्य श्री फूलचन्द्रजीका शत्‌-शत्‌ वन्दन है । 
सिद्धान्ताचार्य पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्रीकों मुझे काफी निकटसे जाननेका सौभाग्य मिला है । इसलिये 
और भी कि उन्होंने हमेशा मुझे अपनी छोटी बहिनके समान स्नेह प्रदान किया । मैंने सबसे पहले उन्हें डोंगर- 
गढ़में उस समय देखा जब वे सन्‌ १९४७ में पहिली बार डोंगरगढ़ पधारे थे । पुज्य सेठजी १५ अगस्त, १९४७ 
की राश्रिमे कार दुधंटनासे आहत होकर, स्थानीय चिकित्सालयमे भर्ती थे । मे उस समय सिवनीमे थी । टेली- 
फोन मिलते ही में डोगरगढ़ आ गई । पण्डित फूलचन्द्र जी उस समय डोंगरगढ़ आये थे भौर अपने छोटे भाई 
श्री भेयालालजीके घर रुके थे । श्री मैयालानजी जैन स्थानीय पाठशालामे अध्यापनका कार्य करते थे। पृज्य 
सेठजीके अस्पतालमे भर्ती रहने तक तथा घर आनेके बाद भी भाई साहब प्रतिदिन कुशल-क्षेम पुछने घर आते 
रहे | प्रेघंटो हमारे घर बैठते तथा सेठजीके साथ जैनधर्म तथा जैनधमंके प्राचीन ग्रन्थों पर उनके द्वारा किये 
जा रहे शोध कार्यों पर चर्चा करते रहते । उनके सरल एवं मधुर स्वभावसे हमलोग काफी प्रभावित हुए । जैन- 
धर्मके इतने प्रकाण्ड बिह्ानू, निरभिमानी एवं सरल स्वभावी महामानवका मेंने पहुी बार दर्शन किये । 
भारतीय दिगम्बर जैनसंघ द्वारा उस समय तक कषायपाहुड़ (जयघवला) के दो भाग प्रकाशित किये 
जा चुके थे तथा तीसरे भागकी तैयारी चल रही थो । वीर निर्वाण संवत्‌ २४७४ में पूज्य सेठजी भारतवर्षीय 
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दिगम्बर जैनसंघके कुंडलपुर अधिवेशनमे संघके सभापति चुने गये थे। अतः संघके कार्योके सिलूसिलेमें आई 
साहबका अक्सर डोंगरगढ़ आना होता था। इस प्रकार हमारे परिवारसे उनका पारिवारिक सम्बन्ध बन 
गया था । 

सन्‌ १९५ २में में अपने भतीजे श्री प्रकाशचन्द, राजेन्द्र एवं सरोज (भतीजी) के साथ उत्तर भारतका 
अम्ण करते हुए बनारस पहुँची । स्व० सेठजो कई धार्मिक एवं समाजसेवी सस्थानोमे संलग्न होनेके कारण 
काफी व्यस्त रहते थे, कारण हम लोगोंके साथ नहीं जा सके थे। हम लोगोंके बनारस पहुँचनेपर भाई 
फूलचन्द्रजी साहबका आग्रह हुआ कि हम उनके घर पर ही रुके और बनारसके रहते तक भोजन भी उनकी 
रसोईमे ही करें | बडे भाईका आदेश कैसे टाल सकतो थी । भाई साहब व भाभीजीने हमें यह सोचनेका अवसर 
ही नहीं दिया कि हम अपने घरसे बाहर है। उस समय वर्णी शोध संस्थानके तये भवनका निर्माण-कार्य 
सुचारु पूर्वक चल रहा था । इस भवनके निर्माणमे इत मनीषियों द्वारा किया गया अथक परिश्रम, त्याग एवं 
लगन जीघ्र हो साकार हो गया । हमे भी इस पुनीत कार्यमे अपना सहयोग देनेका सौभाग्य प्राप्त हुआ । 

इसके कई वर्षो बाद स्व० सेठजी साहब कुंभोज बाहुबलि जानेका प्रोग्राम बनाये , हमारे सौभाग्यसे 
उस समय भाई साहब डोंगरगढ आये थे । स्व० सेठ साहबके अनुरोध पर वे हम लोगोंके साथ यात्रामें जानेके 
लिए तत्पर हो गये । हमारा यह सौभाग्य रहा कि इतने महान्‌ व्यक्तिकके साथ हमे तीर्थयात्राका अवसर मिला 
तथा भाई साहब प्रत्येक जन तीथथ जहाँ हम गये उनका इतिहास एवं उसके सम्बन्ध अपने अक्षय ज्ञान- 
भंडारसे महत्त्वपर्ण जानकारी देन रहते । जिसके कारण हमे तीर्थ यात्राके साथ-साथ धर्म ज्ञानका लाभ भी 
मिलता रहता । इसी दौरान सौभाग्यसे श्री पृज्य १०८ आचार्य समन्तभद्र महाराजश्री का दर्शन छाभ हुआ 
तथा थी पृज्य गजाबेनन भी परिचय हुआ । प्रवचन सुना तथा शिक्षा भी मिली । 

उसके बाद लगभग १५ वर्ष पूर्व भाई साहबसे कलकत्तामे भेट हुई । परयुषण पर्वके अबसरपर पुज्य 
स्व० सेठ साहब और सरोजके साथ वलकत्ता गयी थी । उस समय भाई साहब कलकत्तामे थे। वहां भी उनके 
आग्रहको ध्यानमे रखते हुए हमे उनका आतिथ्य स्वीकार करना पडा। उन्हें हमारे कारण काफी अर््ुविधा 
उठानी पडती । परन्तु, उनके चेहरेपर सदा मुस्कुराहट और आत्मीयताकी झलक मिलती रहती । उनती 
नि३छल स्नेह, मधुर व्यवहार एवं शालीनतामे आजन्म नही भूल सकती । 


,. ._सिद्धान्ताचार्य पंडित फूलचन्द्रजी शास्त्रीके विषयमे जो भी लिखा जाय कम हूँ। वे जंनददंनके 
मकय, विद्वान है । साहित्यके प्रचार, प्रसार एवं सुजनमे उनका योगदान अविस्मरणोय हैं । भाई फूलचन्द्रजा 
जनवनके प्राकृत भाषामे लिखे गये प्राचीन ग्रन्योंका शोधकर उनको सरल भाषामे प्रकाशित करनेमे भगोरथ 
प्रयास किया तथा उनकी अनवरत साधनाके फलस्वरूप जैन साहित्यकी जिस ज्ञान गगाका उद्गम हुआ उसकी 
पावन धारामे आनेवाले सैकड़ो वर्षो तक लाखो प्राणी अपना अज्ञान कालुस्थ धोते हुए नई ज्योति और नई 
दिशा प्राप्त करते रहेगे । 


इन्ही शुभ-कामनाओंके साथ मै हादिक अभिनन्दन करती हूं तथा उनके शतायुकी कामना 
करती हूँ । 
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बोसवों सदोफा चिरयुवा सनस्वी पुष्पदन्त-भूतवलि ०) 


# प्रो" ढॉ० राजाराम जैन, आरा 


बहु आयामी व्यक्तिस्वके विषयमें अधिक लिख पाना प्रायः कठिन ही होता है। जिसने जीर्ण-शीर्ण 
एवं सर्वथा अप्रकाशित शौरसेनी जैनागमोंके उद्धारका आजीवन ब्रत ले लिया हो, महान्‌ क्रान्तिकारी जैनधर्ममें 
व्याप्त आगमविरुद्ध परम्पराओंके बिरोधमे निर्मीकतापूर्वक लिखते रहनेका संकल्प किया हो, उस्तनीषु 
अभावसश्नस्त छात्रोंके मनोबलको बढ़ाकर उन्हें प्रगतिशील बनाए रखनेका दुढब़्त लिया हो, अपने महान्‌ प्रेरक 
गुरुतुल्य पंडित गणेशप्रसाद वर्णीकी जैन-शोध सम्बन्धी अभिलाषाओंको साकार करनेका प्रण किया हो, जैन 
दर्शन एवं कर्मसिद्धान्तके मर्मको स्पष्ट करनेके लिए जिसने विविध प्राच्यजैनाचार्योके ववाडमयके अध्ययनमे सारा 
जीवन न्योछावर कर दिया हो, देशकी आजादीके संधषंपूर्ण बर्षमि जिसने व्यक्तिगत क्षति एवं जेलयात्राके 
कष्टोंकी भी परवाह न की हो, समाज एवं राष्ट्रको व्यक्ति एवं परिवारसे निरन्तर सर्वोपरि माना हो, उस 
आदर्श साधकके विषयमे कुछ भी निष्पक्ष एवं न्यायपूर्ण लिखनेके लिए उसी जैसी बहु आयामी साधना एवं प्रौढ 
लेखनीकी आवश्यकता है । 


पूज्य पंडितजीने अपने जीवनमे विश्राम करना नहीं सीखा । भौरसेनी जैनागरमोंके अभृतपूर्च सम्पादनके 
अतिरिक्त प्रमेयरत्नमाला, तत्त्वार्थसूत्र, सर्वार्थसिद्धि जैसे ग्रन्थ रत्नोंका पाण्डित्यपूर्ण सम्पादन एवं समीक्षात्मक 
अध्ययन, जैनतत्त्वमीमासा, खानिया तस्‍्वचर्चा, बर्णजाति एवं धर्म जैसे उत्कृष्ट कोटिके मौलिक एवं 
विचारोत्तेजक गम्भीर ग्रन्भोंका छेखन, भारतीय सामाजिक एवं दार्शनिक जगतके लिए गौरवका विषय है । 

पत्र-सम्पादन कलाके क्षेत्रम भी पंडितजीके कृतिस्वका उदाहरण नहीं मिलता । भारतीय ज्ञानपीठ 
काशीने जुलाई १९४९ में एक उच्चस्तरीय शोध-पत्रिका “ज्ञानोदय'” (मासिक) का प्रकाशन किया था जिसके 
सम्पादक मण्डलपे पष्डित फूलचन्द्रजी भी थे। 


अपने आदशेकिे प्रति अकखड एवं फककड स्वभाव वाले महास्वाभिमानी इस मनीषीने अपने आदक्षों 
सिद्धान्तोके, मूल्यपर कभी समझौता नही किया । भले ही वह टूटता रहा किन्तु झुका नहीं । अकेला बना रहा 
किन्तु दृढ़तापूर्वक आगे बढ़ता रहा । ऐसे सपूत किसी समाजको बड़े ही पृण्य-भाग्यस मिलते हू । ऐंसा प्रतीत 
होता हैँ कि उनका जीवन पुष्पदन्‍्त भूतबलिकी जिनवाणीके प्रति सुरक्षाकी चिस्ता समन्तभद्रकी सर्वोदय-भावना, 
उम्रास्वामी एवं पूज्यपादके पाण्डित्य, अकलंक एबं विद्यानन्दकी दार्शनिकता तथा अभिमान मेरा पुष्पदन्तकी 
मनस्विता एवं अक्खड़पनेके तत्त्वोसे मिलकर निर्मित हुआ हैं। आगम-विरुद्ध परम्पराओं एवं सामाजिक 
कुरी तियोके प्रति उनकी विद्रोही विचारधारासे कुछ लोगोके त्यौवर लाल-पीले भी होते रहे है किन्तु इससे 
उनकी बिचार-पद्धति अप्रभावित ही रही । 


वस्तुतः यह सम्मान श्री० पं० फूलचन्द्रजीका ही नहीं, इस माध्यमसे प्राचीन आच्ार्यो एवं उनकी 
प्राच्यवाणीका भी सम्मान-अभिनन्दन है, जो सरस्वतीके समस्त आराधकों एवं शिक्षा-जगत्‌्के लिए गौरवका 
विषय है । उन्हें मेरे शतशः प्रणाम । 


१०२ : सिद्धान्ताचाय॑ पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अन्य 


सुधारवादो प्रखर विद्वान्‌ नेता 
७ पं० यतीन्द्र कुमार वैद्यराज, लखनादोन 

अत्यन्त साधारण शुद्ध खादीकी वेषभूषाम हर प्रकारकी इंत्रिमता (बनावट) से दूर, सरल स्वभावी, 
मिलनसार पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीकों कोई सरलतासे पहचान सका हैं। आजके इने-गिने शीर्ष 
विद्वानोंमें उनका प्रमुख स्थान है । 

बे दीर्घकालसे जैन शासनकी सेवामे समपित हैं । 

कलमके धनी होनेमे जिनवाणीके भंडारकों खूब समृद्धि की है । 

प्रातः स्मरणोय पूज्य गणेश प्रसादजीके शिष्य सच्चे भक्त है । 

वर्णी ग्रन्थमालाके द्वारा की गई उनकी सेवा कभी भुलाई नही जा सकती | मैं पाँच ब्षं पहले कुम्भोज 
बाहुबलि गया था वहाँके महान्‌ संत कर्मठ साधक मुनी महाराज समन्तभद्रजीके मुखसे निकले ये वचन अभी 


तक याद हैं । 

“बत॑मानमें सम्पूर्ण जैन वाज़ुमयका तलस्पर्शी ठोस विद्वान्‌ है तो पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री हैं ।' 

मेरा पं» फूलचन्दजीसे प्रेम परिचय करीब ४० वर्षसे हैँ । मे उस समय छत्तीसगढमे चिकित्सा कार्यरत 
था । पंडितजीके लत्र॒श्राता पंडित भैयालालजी उस समय डोंगरगढ (छत्तीसगढ़) मे रहते थे । वहीसे पंडितजीसे 
सम्पके स्थापित हुआ । यद्यपि उनकी ओर मेरी यःग्यतामे जमीन आसमानका फर्क था । पर वे इतने आत्मीय 
स्‍्नेहसे व्यवहार करते थे। जैसे बराबरी वालेस होता है। उस समय छत्तीसगढ़की जैन समाज जहाँ अधिकतर 
परवार लोग रहते हैं। उनमे बदो सेन तथा छोटी सेन (दस्सा) समाज ऐसे दो वर्ग थे। अनेक दस्सा ऐसे भी 
थे जिन्हें आपसी रागद्वेषसे जाति च्युत कर दिया गया था । उनके साथ अछूतों ज॑सा व्यवहार होता था खान- 
पान तो क्‍या उन्हें देव दर्शन पूजनसे भी च्युत किया जाता था। अपने धार्मिक अधिकारोंके लिये वे बेचैन 
रहते थे। इन बुराइयोको दूर करनेके लिये । उदार धर्म समाज प्रेमी सेठ भागचंद जीकी अध्यक्षतामें प्रगति- 
बादी जैन संघ बनाया गया था। मैं उसका मंत्री था । 

सेठ भागचंद्र जी पंडित फूलनंदजीके बहुत श्रद्धालु भक्त थे उसकी प्रेमके कारण पण्डितजी बनारससे ४-५ 
बार आकर मेरे साथ स्थान-स्थान पर जाकर अपने भाषणोंसे शास्त्री प्रमाणोंसे सिद्ध कर उन्हें दर्शन पूृजाका 
अधिकार दिलाया था । वे बिना हिचकके उन्हीं दस्सा भाइयोंके यहाँ ठहरकर सहभोज क रके उनकी हीन भावना 
को दूर करते थे। मेरा विःश्वास है नि स्वार्थ समाजसेवी समपित उदार सेवा भावी भविष्यका ज्ञान रखते हैं । 

पडितजी हर जगत्‌ भविष्यवाणी करते है । आज आप जिनके हाथका पानी नहीं पीते । देव दर्शनमे 
रुकावट करते हो तीस साऊू बाद अपनी बेटियाँ व्याह कर मम्मान करेंगे। आज दस्सा बीसाका भेद मिट रहा 
है आपसमें हजारों सम्बन्ध हो रहे है । दि० जनका युग है । पडित जीकी भविष्यवाणी सत्य हो रही है । 

पंडितजी सदासे सुधारवादी नेता हैं सामाजिक रूढियोंको समूल्य नष्ट करनेमे जितने आन्दोलन हुए है 
समाजमें पूरा सहयोग रहा हैं । 

आज वे वुद्धताको प्राप्त हैं । मैं ३ माह पहले उनसे मिलने इन्दौर उदासीन आश्रम गया था। 
बहुत स्नेह किया । मेंने पृछा अभो भी कुछ जागृतिकी तमन्ना हैं। तो बोले मैं बढ़ा हूँ तो कया हुआ दिलका 
नौजबान हूँ | शरोर शिथिल हो गया पर भावना प्रधान हूँ | कामना है। गतंजीवम शरद. भूयक्य गदः शतान्‌ 
शत मदीताः शतान्‌ झत प्रश्नजाम शरदः शतम्‌ भूयश्य शदः शतात्‌ । 

७ 


तृतीय खण्ड : १०३ 


निर्भोक व्यक्तित्व 
# श्री सुजानमलू जैन, अजमेर 

सन्‌ १९५६-५७ के आसपासकी बात हैं पंडित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री श्री दि० जैन मुमुक्षु 
मण्डल उदयपुरके आमंत्रणपर प्रवचनार्थ जाना था। मैं तथा मेरे मित्र श्री लक्ष्मीलालजी बंडी पंडित साहबको 
लिवाने अजमेर आये थे । उस दिन देहलीसे आनेवाली गाड़ीके समयसे देरसे आनेके कारण मैं तथा पंडित 
साहब अजमेरमें सेठ भागचन्दजी सोनीके यहाँ ठहरे । 


दिनभरमें अजमेरमें पंडित साहबसे कई विचारकों तथा स्थानीय बविद्वानोंने चर्चा की थी। इससे 
पंडित साहबकों उस समयकी अजमेरकी सामाजिक तथा धामिक स्थितिका सहज ही अबमान हो गया और 
उन्होंने यह जान लिया कि अजमेरकी जैनधर्मके सिद्धान्तोंका जिनका प्रतिपादन पूज्य कानजी स्वामीजी द्वारा 
हो रहा है विरोधी है यह बात उनके मानस पर चुभ सी गई | सायंकाल भोजन करते समय शांत वातावरणमें 


पं० साहबसे रहा नहीं गया था उन्होंने अपने मनकी बात कहनेका यह सुअवसर है, ऐसा भानकर या उनकी 
निर्भीक वृत्तिसे उन्हें ललकार आनेसे उन्होंने शांत और गम्भीर वातावरणको भंग कर सेठ साहबको सम्बोधन 
करते हुए कहा कि सेठ साहब इस मन्दिरजी और नसियाजीका निर्माण तो आपके पृज्य पितामहने अजमेरमें 
शुद्धाम्नायके प्रचार-असारके लिए पंडित श्री सदासुखदासजीके सदुपदेशसे ही कराया था । सेठ साहबने पंडित 
साहबके कथनको स्वीकारता दी । पंडित साहबने तुरन्त अपनेमे बैठी चुभनसे कहा कि उसी अजमेरमें आपके 
आपके होते हुए सोनगढके प्रसार पचारका जो शुद्धा म्नायका ही प्रसार-प्रचार है और जिसके द्वारा वर्तमानमे 
भारत भरमे अध्यात्मका डंका बज रहा हैं, उसका विरोध हो रहा हैं यह्‌ तो अति शर्मनाक है और उसमें 


आपका सहयोग है या आप मध्यस्थ होकर देख रहे है यह और अधिक लज्जाजनक हैं । 


भोजन के मि८्ठ और नमकीन स्वाद के रसमे लिप्त उस समय तो मुझे ऐसा लगा कि पण्डित साहबको 
लोकिक व्यवहारका भी ज्ञान नही है क्या वे यह बात बादमे नही कह सकते या अन्य मधुर शब्दोंमे नहीं कह 
सकते थे जो उन्होंने भारत एक दि० समाजके महान्‌ नेताको इस प्रकारकी भाषामे कही । लेकिन मुझे इस 
बातका महत्व तथा कथनकी निर्भीकताका एहसास जब हुआ जब मैंने पं० साहब द्वारा लिखित जैनतत्त्व,, 
मीमांसा के प्रथम संस्करणके प्रावकथनको पढा। जिस समय भारतके करीब-करीब सारे विद्वान्‌ सोनगढ़में पृज्य 
स्वामीजी द्वारा, जिनोक्त ओर आचार्यों द्वारा रचित ग्रन्थोंके सिद्धान्तोंके प्रतिपादन और प्रसार प्रचारका 
विरोधकर रहे थे या डगमगा रहे थे या चुप्पीसाधे थे एंसे समयमें पण्डित साहबसे उन सिद्धान्तोंको समझा 
न्याय तर्क आगम और नयकी कसौटी पर कसकर देखा और उन्हें यथावत्‌ पाया तो यह चिन्ता किये बिना 
कि सारा विद्वत्समाज विरोधमें है उन्होंने इस सत्यका विश्लेषण एक पुस्तकाकारमे लिखकर इटाबाकी विद्वतृ- 
परिषदकी ज्ञानगोष्ठीमे उसका वाचन किया जो इतिहासकी एक अनु पप्र घटना थी इस गोष्ठीमें अनेक विद्वानों 
तथा ज्ञानियोंने भाग ही नही लिया बरन्‌ पण्डितजी के वाचन पर विभिन्न विद्वानोंने अपनी पूर्व मान्यताओंके 
आधार पर भिन्न २ प्रकार के तकोंको रखा परन्तु पं० साहबने निर्भकतासे सभी उठाये गये तकोंका आगमके 
आधार से समाधान किया ओर पुरानी सिद्धान्त विरुद्ध मान्यताओंका खंडन कर कुन्दकुन्दाचार्यों द्वारा प्रति- 
पादित मान्‍्यताओंका प्रतिपादन किया जिसका हो प्रतिफल है कि आज भारतके कोने-कोनेसे गाँव-गाँवसे 
अष्यात्मकी गूज आ रही हैँ तब मुझे अपनी उस समयकी भूछका एहसास हुआ कि यह विद्वान्‌ कोरा 
पण्डित नही लेकिन जैनागमका ज्ञाता और उस पर अटल प्रतीति होने का कारण जिसके रग-रगमें निर्भीकता 


१०४ : सिद्धाखश्याय प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्रन्थ 


सभा गई है वह कैसे भोजनके मिष्ठ स्वादमें सिद्धान्तोके विरोधकों अनदेखी करता । उन्हें तो भोजनके मिष्ठानमें 
भी सिद्धान्तोंके बिरोधकी कड॒दाहटका स्वाद आ रहा था यही कारण था कि उन्होंने न भोजनका समय देखा, 
ने मिध्ठानका स्वाद और न भारन के सर्व मान्यघधी और श्रीमान्‌ नेताको देखा और न आतिथ्यको, लेकिन 
उन्होंने उन सबसे अधिक देखा जैन सिद्धान्तोंको, जो सबसे सर्वोत्कृष्ट थे तथा प्राण थे । इस तरहके निर्भीक 
वृक्तिवाले विद्वान्‌ देखनेकों कदाचित्‌ ही मिलते हैं । 

हममें भी जिनोक्त और आगमोक्त रिद्धान्तोंके प्रति इसी प्रकार की प्रगाढ़ श्रद्धा जागृत हो और उनका 
निर्भीकतासे प्रतिपादन कर सके या उनके विरोधका निर्भीकतासे मेंहतोड प्रत्युत्तर दे सके तो ही हमारा पण्डित 
साहब के प्रति वास्तविक अभिनन्दन है । 

इस निर्भीक वृत्तिके प्रति मेरा हादिक बन्दन । 

७ 


स्वाभिमानी व्यक्तित्व 
७ श्री राजमल पवेया, भोपाल 
परम आदरणीय सिद्धान्‍्ताचार्य पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तश्षास्त्रीसे मेरा परोक्ष परिचय तो बहुत पुराना 
हैं। प्रत्यक्ष परिचय तो सन्‌ १:५० में हुआ । दिसम्बर सन्‌ १९३३ में जब अ० भा० दि० जैन परिषद्का 
अधिवेशन जनता प्रसादजी कलरैयाकी अध्यक्षतामे हुआ, तब अमरावतीके स्वनामधन्य प्रो० हीरालालणीने 
धषलाके प्रकाशनकी योजना समाजके सामने रखी, उस योजनाको मूृर्त्तरूप दिया विदिशाके श्रीमंत सेठ लक्ष्मी- 
चन्दजीने । उस समय अधिवेशनमे जो हर्ष उल्लास छाया वह आज भी चित्रपटकी भाँति आँखोंमे झलता है । 
मा० पण्डितजीने अनेकों ग्रन्थोंका सपादन तो किया ही, कई स्वतन्त्र ग्रन्थोंकी भी रचना की ! वर्ण, 
जाति और धर्म” लिखकर आपने रूढिवादियोंपर भयंकर प्रहार करके आगमका अर्थ समाजके सामने सरल 
और सुबोध भाषामे प्रमाण सहित रखा, इस ग्रन्थसे पोंगापंथियोंकी खले हिल गईं, आज तक वे इसका आगम 
सम्मत उत्तर नही दे सके । 


आध्य(रत्मिक संत पूज्य कानजी स्वामीसे आपके बडे मथर सम्बन्ध रहे, शिद्धान्तों पर स्वाभीजी आपसे 
सदैव चर्चा करते रहते थे और परामर्श भी करते थे । आपकी समयसार कलशकी हिन्दी टीका पर तो स्वामी 
जी इतने मुग्ध हुए कि उन्होंने इसपर कई बार प्रवचन किये । 

आप निरन्तर साहित्य साधनामे लीन रहते है, आज भी कई महत्वपूर्ण ग्रन्थोंकी टीका कर रहे हैं ! 
शारीरिक स्वास्थ्यकी घोर भ्रतिकूलतामे भी आप जैन साहित्यकी सेवामे अपना जीवन समर्पित किये हुए है । 


पुज्य पण्डितजी समाजप्ते चोटीके महान्‌ विद्वान, सिद्धान्तोके ज्ञाता निर्भीक वक्ता है । आपने अपना 
संपूर्ण जीवन स्वाभिमानपुर्वक स्वावलम्बनसे बिताया हैं। प्रतिकूल परिस्थितियोमे भी आपकी दृढ़ता एवं 
स्मित हास्य दहांनीय होता है। स्पष्ट राय देनेमे आप कभी हिचकते नहीं है। शंकाओंके समाधानमे आपका 
कोई जबाब नहीं है| जैन धमंके सिद्धान्तोंकी रक्षाका भाव आपमे कूटकूट कर भरा है । 

धर्म प्रचारके लिए आप इस ८३ वर्षकी बुद्धावस्थामे भी युवकोंकी तरह जागरूक रहते हैं । 

आप झतायुसे भी अधिक जीवित रहते हुए जैन साहित्यकी सेवा करते रहें, यही मेरी कृदिक 
भावना हैं. । 
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धर्म और दर्शन 





नजीजज 


जेनधमसम 


जिसे लोकमें जैनधर्मके नामसे अभिहित किया जाता है, वह अपने स्वावलूम्बन प्रधान दर्शनका धनी 
होनेके कारण व्यक्ति-स्वातन्त्रकी प्राणप्रतिष्ठा करने वाला लोकोत्तर धर्म है। उसके अनुसार लोकमें जड़ और 
चेतन जितने भी (अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ता रखने वाले) पदार्थ हैं, वे सब अपने अन्वयी _स्वभावके कारण 
झ्रुव होकर भी अपने व्यतिरेकी स्वभावके कारण स्वयं अपनो पर्यायोंके कर्ता होकर विवक्षित पर्यायसे पर्याया- 
न्तर रूप जोवनमें प्रवाहित होते रहते हैं। यह उनका अपना जीवन है। इसमें अन्य किसीका हस्तक्षेप 
नहीं है । 

जैसा कि आगमसे ज्ञात होता है कि द्रव्य छह हैं। उनके नाम हैं--जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश 
ओर काल। संख्याकी दृष्टिसे जीव अनन्त है । पुदूगल उनसे अनन्तगुने हैं। पुद्गलोंका मुल रूप परमाणु है । 
इस द्रव्यकी गणनामे मुख्यरूपसे परमाणु ही विवक्षित है। धर्म, अधर्म और आकाश ये प्रत्येक एक-एक हैं 
तथा काल द्रव्य अणुरूप होकर असंख्यात है । 

इन छह द्रव्योंमे जो आकाश द्रव्य है उसके ठीक मध्यमें छोकाकाश है, इस कारण आकाश द्रव्य दो 
भागोंमें विभक्त हो गया है--डोकाकाश और अलोकाकाश । जो भाकाश शेष पाँच द्रव्योंका आधार है, वह 
लोकाकाश है तथा शेष अलोकाकाह है । 

सवाल यह हैं कि जब प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने जीवन-प्रवाहमें परनिरपेक्ष है, तब यह जीव नामक 
पदार्थ अन्यके निमित्तसे परतंत्रताकों स्वीकार कर क्‍यां तो बराधीन बनता है और पुदुगल भी परमाणुरूप 
अपने मूल स्वभावकों छोड़कर क्‍यों स्कंघ अवस्थाको धारण करता रहता है ? 


सवार हृदयंगम करने लायक है| समाधान यह है कि पुदूगलका तो ऐसा स्वभाव ही है। वह चाहें 
स्कंघ अवस्थामे रहे और चाहे परमाणु अवस्थामें रहे । चाहे उसकी परनिरपेक्ष स्वभाव पर्याय हो और चाहे 
परसापेक्ष विभाव पर्याय ही क्‍यों न हो ? दोनों अवस्थाओंमे उसमें बंधने और छूटनेका गुण है। जब बंघ 
अवस्थामें रहता है तब उसे स्कंघ कहते हैं और जब मुक्त अवस्थामें रहता है, तब उसे परमाणु कहते हैं । 

किन्तु जीवोंकी चाल इससे सर्वधा भिन्‍न हैं। उनका सदा एक रूप रहनेवाला मुल स्वभाव न तो 
बंध का ही कारण है और न मुक्ति का ही कारण है। जिसे हम बंध और मोक्ष शब्दसे अभिहित करते हैं, 
वह उनकी अवस्था ही है । मूल स्वभाव तो जैसा पहिले संसार अवस्थामे रहता है, ठीक बही मोक्ष अवस्थामें 
भी बना रहता है। इससे सिद्ध हुआ कि अवस्थाका नाम ही बंध हैं और स्वयंमें कारण विशेषके मिलनेपर 
जब वह संसार अवस्था (बंध अवस्था) विलयको प्राप्त होकर मात्र मूल आत्मा स्वभाव पर्याय सहित शेष रह 
जाता है, तो उसीका नाम मोक्ष है । 

यह तो न्यायका सिद्धान्त ही है कि कारणके बिना कार्य नहीं होता । साथ ही यह भी नियम है कि 
स्वयं ही वस्तु अपने व्यतिरेकी स्व॒भावके कारण कायरूपसे परिणमती है। साथ ही यह भी अकाठ्य नियम 
है कि प्रतिसमय होनेवाले प्रत्येक परिणमनके समय उसका कोई बाह्य निमित्त अवध्य होता है। इससे सिद्ध 
है कि यह संत्ारी जीव अनादिसे स्वयं ही अज्ञानी और रागीदेषी हो रहा है और अनादिसे उसका बाह्य 


१०८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननन्‍दन-प्रन्थ 


निर्मित्त कर्मबन्ध भी बना चला आ रहा है। जैसे बीजसे वृक्ष और वुक्षसे बीजकी संत्ति अनादि है, उसी 
प्रकार जीव और कर्मबन्धकी परम्परा भी अनादि है । 


किन्तु जैसे विवज्वित वृक्ष और उसके बीजका अभाव हो जानेपर उनकी परम्परा नहीं चलती, उसी 
प्रकार संसारी जोवके अज्ञान और रागदंपके साथ बन्धक अभाव हो जानेपर, उस जीवके संसारकी परम्परा 
भी नहीं चलतो । इसीका नाम मोक्ष है । 


इस प्रकार इतने विश्लेषणसे हम जानते हैं कि ध्वयं स्वीकारकी गयी परालम्बन प्रघानवृत्तिके कारण 
ही इस संसारी जीवके अपने जीवनमे अज्ञान, असंयम और राग-द्वेष आदि दोषोंका संचार होता है। और 
इस कारण यह जीव पर-पदार्थोसे अपनी आत्माकों युक्त करता है; पर पदार्थ नही । 


इसलिये अपनेमे व्यक्ति स्वातस्त्यकी प्राण-प्रतिष्ठा करनेके लिये जहाँ अपनी बुद्धिमे मूल स्वभावके 
अवलम्बन पूर्वक उनकी भावना द्वारा अज्ञान और रागद्वेषादि पर-संयोगी भावोंसे मुक्त होना आवश्यक है 
वही उनके उपजीवी परपदार्थोका क्रमशः ज्ञापन करते हुए शरीरातिरिक्त बुद्धि पृर्वक स्वीकार किये गये, उन 
सब पदार्थेसि वियुक्त होना भी आवश्यक है । यह नहीं हो सकता कि बुद्धिपृर्वक संयोग भी बनाये रखा जाय 
और मुत्ितका मार्ग भी प्रशस्त हो जाये । संयोग का कारण अज्ञान और रागद्वेष है । इसलिये इन दोषोका 
परिहार करनेके लिये संयो गके प्रति अनास्थापूर्वक, उनका त्याग करना आवश्यक हैं । 


तात्यर्य यह है कि जैसे स्त्री, पृत्र, कुठुम्ब और धनादि पर-पदार्थोको बुद्धिपूर्वक छोड़कर एकाकी हुआ 
जा सकता है, वैसे इस पर्यायमें रहनेकी आयुका अन्त हुए बिना शरीरमे मुक्त होना सम्भ। नहीं है | शरीरसे 
मृच्छा छोडी जाती है और वस्त्रादि बाह्य पदार्थोका बुद्धियूर्वक त्याग किया जाता है। अत. आत्माराबनाका 
इच्छुक प्राणी शरीरम ममत्वरूप मूर्च्छका त्याग करता है और वस्त्रप्रमुख॒ पर-पदार्थोका बुद्धिपूर्वक त्याग 
करता है । 


इतना अवश्य है कि जब तक अपनी पुमुषार्थशीनताके कारण परावलूम्बनके प्रतोक-स्वरूप बाह्य 
वम्तुओंका एकदेश त्याग करता है, तबतक उसे गृहस्थ कहते है । इसका जीवन जलमे रहते हुए भी उससे 
भिन्‍न कमलके समान होता हैं। कक्षा-क्ेदमे इसके अनेक भेद हैं। जिस गृहस्थक्े अन्तमे एक लंगोट मात्र 
परिग्रह रह जाता है, उसे ऐलक कहते है । यह मुनिका छोटा भाई है । मुनिके साथ वन ही इसका जीवन 
है । वह तप और झरीरकी स्थितिक्रा साधन जानकर मात्र आहार ग्रहण करनेके लिये गाँवम गृहस्थके घर 
जाता है । किन्तु जब वह परपदायोसि पूरी तरह विरक्त होकर पूर्ण स्वातलम्बनके प्रतीकस्वरूप गुरुसाक्षी 
ख़क अमणदीक्षाकर स्वीकार कर ध्यान और अव्ययनके साथ आत्माराधनाकों ही अपना प्रधान लक्ष्य बना 
लेता है, तब वह पूर्णहूपमे श्रमण धर्मका अधिकारी माना जाता हैं। यह जैनघर्मका मूलरूप है । गृहस्थधर्म 
89 है। इसके प्रयोजन विश्ेषक्रे कारण आचार्य, उपाध्याय और साथ ये तीन भेद भछे ही किये 
गये हों; पर है वे सब श्रमण (साधु) ही । ४ 


५५४8 शब्द 'समण” शब्दका संस्कृत रूप है। इससे तीन अर्थ फलित होते हैं--श्रम, सम और 
का । इसने हम जानते है कि श्रमण वह है जो श्रमणोचित क्रियाओंको दूमरेकी सहायताके बिना स्वयं 
मन्त्र करता हैँ। श्रमण (समण) वह है जो प्राणीमात्रमे समता परिणामोंसे युक्त होकर अपना 


हा ले करता हू। तथा श्रमण (झमण) वह हैं जो रागद्वेषता परिहार करके आत्माराधनामे तत्पर 
हँ 
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इसके लिये इस प्राणीको क्या करना चाहिये, इसकी क्रमबद्ध प्ररूपणा जैन साहित्यमें दृष्टिगोचर 
होती है। उसे संक्षेपमें मोक्ष-मार्ग शब्दसे अभिहित करते हुए बतलाया है कि परसे भिन्‍न आत्मा की श्रद्धा 
(अनुभूति), परसे भिन्‍न आत्माका ज्ञान, और परसे भिन्‍न आत्मामें अवस्थिति ही, साक्षात्‌ मोक्ष-मार्ग है जो 
सम्यर्दर्गन, सम्यरशान और सम्यक्चारित्र स्वरूप है। यह अज्ञान, असंयम और रागद्वेषसे मुक्त होनेका मार्ग 
होनेसे “मोक्षमार्ग ' शब्द द्वारा अभिहित किया गया है । 


यह जीव जब इस मार्गको अपना जीवन बना लेता है, तब उसके परिणाम स्वरूप वर्मबन्ध तो स्वयं 
रुक ही जाता है, संचितकर्म भी आत्मासे जुदा हो जाता है । उसके लिये अलगसे पुरुषार्थ करनेकी आवश्यकता 
उसे नहीं करनी पड़ती । जो एकाकी आत्माकी प्राप्तिका मार्ग है, वही कमंबन्धसे मुक्तिका मार्ग है। अपनेको 
अपना जानकर प्राप्त करना हो परसे मुक्ति है--यह जिनागमका सार है । 


परमार्थसे देखा जाये, तो पर-पदार्थ कभी भी अपने नहीं हुए, अज्ञानवश ही हमने उन्हें अपना माना 
हैँ । अतः अज्ञानसे मुक्त होना ही जीवनका प्रधान लक्ष्य होना चाहिये । 


अभी तक हमने जो कुछ भी लिखा हैं वह अध्यात्म को मुख्य करके ही लिखा है। उसका व्यवहार 
पक्ष भी उतना ही प्राजल है और हृदयंगम कर ने लायक है । 


आत्माश्नित भाव का नाम ही आध्यात्म है और पराश्चितभाव का नाम ही व्यवहार है। ये दोनों युगपत्‌ 
होते हैं। जब यह जीव आत्मभावना की भूमिका में एकाग्र होता है, तब मुख्यता से अध्यात्मकी चरिवार्थता 
बन जाती है और जब देव-गुरु-शास्त्र और ब्रतादिक को आलुम्बन कर प्रवृत्ति को मुख्यता देता हैं, तब व्यव- 
हार की उपयोगिता स्वीकार की गयी है । इसके लि। देव-गुरु और शास्त्र के स्वरूप को हृदयपटल पर अकित 
कर लेना उपयोगी माना गया है । क्योंकि देव आत्मा का प्रतिनिधि है । इसके स्वरूपकी यथावत्‌ श्रद्धा होने 
पर आत्माका साक्षातृकार होना सम्भव माना गया है। गुरु देवत्वकी प्राप्तिके मार्गको दिखानेके लिये दीपक- 
के समान है और शास्त्र स्वयंका ज्ञान कराता हुआ उस विधिका प्ररूपण कराता है जिस विधिको अपनाकर संसार 
के दलदलमे फंसा हुआ यह प्राणी उससे उद्धारके मार्गकी आत्मसात्‌ करनेमें समर्थ होता है । 


जैसा कि भगवान्‌ कुन्दकुन्दके वचनोंसे ज्ञात होता हँ--रत्नत्रयमे प्रथम स्थान सम्यस्दर्शनका हैं। उक्त 
तीनका आगम प्रतिपादित जो स्वरूप है, उसका तीन मुढता, छह अनायतन, आठ मद और झंकादि आठ 
दोषरहित तथा आठ अंग सहित श्रद्धान, रुचि प्रतीति करना सम्यग्दर्शन है, यह धर्मका मूल है । 

देवके लक्षणमे तीन बातोंकी मुख्यता है। वह बीतराग होना चाहिये, सर्वश होना चाहिये और 
हितोपदेशी होना चाहिए । इसी प्रकार गुरुके लक्षणम भी इन बातोकी मुख्यता रहती है--उसे पंचेन्द्रियके 
विषयोंसे विरक्‍्त होना चाहिए, लौकिक जनोके सम्पर्क, तथा आरम्भ और बस्त्रादि परिग्रहसे रहित होना 
चाहिए तथा ज्ञान-ध्यान और तपकी आराधनामे तत्पर होना चाहिए। देवकी वाणीका नाम ही शास्त्र है, वह 
वीतरागताका मार्ग प्रशस्त करने वाली होती है । 

जैसे ब्राह्मण घर्ममें संध्याकर्म करना मुख्य माता गया है, उसी प्रकार जैनधर्ममे प्रतिदिन इन तीनकी 
उपासना करना आवश्यक कृतिकर्म माना गया है । यह म॒नि और श्रावक दोनोका प्रथम कृतिकर्म है । 

इसके स्थानमे अधिकतर भाई-बहिन शासन देवताके नाम पर रागीद्वेषी क्षेत्रपाल, धरणेंद्र, पदुमावती 
आदिकी उपासना करने लगे हैं । इस समय ऐसे मुनि भी मिलेगे जो इस कल्पित मार्गके प्रचारमे लगे रहते 
हैं । वे विचारे यह जाननेमें असमर्थ हैं कि जो स्वयं मोहा और रागो-द्वेषी हैं और ससार-समुद्रको पार करने- 
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में स्वयं असमर्थ है, थे दूसरेको फैसे तारनेमे समर्थ हो सकते हैं ? लौकिक कामनाकी पूतिका होना पुरुषार्थ 
और भाग्याधीन है । इनकी वन्दना, पूजा करनेसे संचित पुण्यबन्धकी हानि होती है और बर्तमानमें पाप बन्ध- 
का भागी होना पड़ता है। इसलिये जिस प्रकार अज्ञानमूलक यह मृढ़ता छोड़ने योग्य है, उसी प्रकार शेष मुढ़ता 
ओर अनायततनोंके विषयमें भी जान लेना चाहिये । 

आठ भदोंमें ज्ञानमदका प्रथम स्थान है, वर्तमानमे ज्ञानकी प्राप्ति होना क्षयोपशमके आधीन है और 
क्षयोपशम यह परमार्थ है | इसलिये अध्यात्ममे तो इसे हेय माना ही गया हैं; व्यवहारमें भी वह हेय ही है । 
क्योंकि वह प्रतिष्ठाका साधन न होकर आत्म-प्राप्तिका साधन हैं। उसमे जो अध्यात्म-प्ररूपणाकों ही मोक्ष - 
मार्गमं एकान्त साधन मानकर, उसके अहंकारसे गविष्ठ हुए, समाजकों दिग्भ्रमित करनेमे लगे रहते हैं, उनको 
हम किन छब्दोंमे याद करें ? 

दूसरा और तीसरा स्थान जातिमद और कुलमदका है । यह सब जानते हैं. कि मन्दिर, मुनि, आयिका, 
आवक और श्राविका ये सब धर्मके आयतन है। वर्तमानमे आप इनमेंसे किसीके पास भी चले जाइये, सर्वश्र 
जाति और कुलका बोलबाला दिखायी देगा । समस्त आचार्योका तो कहना हैं कि जाति और कुल देहके आश्रित 
देखे जाते है और देहमे ममताका नाम ही संसार है । इसलिये जो इनके बड़प्पन माननेमें अपना बड़प्पन देखते 
हैं, वे तरिकाल तक अनन्त ससारके पात्र बने रहते हैं। विवेकसे देखा जाय तो शुद्धि अन्यका नाम है और 
छुआछत अन्यका नाम है, वह कल्पना मात्र है । आजीविकाके लिये पुराने कालमे जिन विभागोंकी स्थापना 
की गयी थी, उन्होंने वर्तमानमे जन्मना जातिका स्थान ले लिया है, जिससे संसार दुःखके गर्तमे फेंसता चला 
जा रहा है । इससे धर्मके प्रचार-प्रसारम जो बाधा पहुँची है, वह वल्पनातीत है। 

बहुत दिन पहलेकी बात है, काशी विद्यापीठ, बनारसमें दर्शनगोष्ठीका आयोजन हुआ था। इसमें 
दादा धर्माधिकारी मुख्य वक्ता थे । उन्होंने जैनदर्शनकी व्याख्या करते हुए कहा था कि वर्तमानमें “जैन जन्मते 
हैं, बनते नही” । उनकी इस टिप्पणीको सुनकर हम और पण्डित महेन्द्रकुमार जी न्यायाचार्य हतप्रभ होकर 
रह गये । उनकी इस बातका हम क्या उत्तर देते ? हम दोनोंके पास इसका कोई उत्तर नहीं था । 

जब बाबा साहब डॉ० अम्बेडकर भारत सरकारके कानून मन्‍्त्री थे और उन्होंने अछृतोंको बौद्ध बना- 
कर उनकी स्वतन्त्र समाजकी स्थापना कर दी थी, ऐसे समयमे हम दोनों भाई उनके निवास स्थान पर उनसे 
मिलने गये । हम दोनोंकी उपस्थितिमे उनके लिये जब चाय बनकर आयी, तब उन्होंने मात्र इसलिये हम 
दोनोंसे आग्रह नही किया कि हम दोनों उनके यहां चाय नही ले सकेंगे । चचाकि प्रसंगसे हम दोनोंने उनसे 
यह पूछा कि आपने बौद्ध धर्मकी ही दीक्षा क्‍यों ली और दूसरोंकों दिलायी ? जैनघर्ममें कया कमी थी कि 
जिससे न तो आपने स्वयं ही जैनधर्मकी दीक्षा ली और न दूसरोंको ही इसके लिये प्रेरित किया । उन्तका एक 
उत्तर था कि “यद्मपि जेनधर्म जातिवादसे मुक्त है, यह हम जानते हैँ, परन्तु आजका जैन जातिवादके भेवरमें 
फंसा हुआ है। यदि हम जैनपर्म स्वीकार भी करते, तो क्‍या आजका जैन हमें अपने बराबरीका स्थान 
देनेको लैयार हो जाता ? हम यह अच्छी तरहसे जानते हैं कि हमारा जैन बन जानेके बाद भी वही स्थान बना 
रहता जो हिन्दू रहते हुए बना हुआ था । हम इतना अवश्य कर सकते हैं कि बम्बई में जहाँ हमारी संस्था 
है । वहाँ बौद्ध मन्दिरके बगलमे समाजकी सहायतासे जैन मन्दिर बनानेको तैयार हैं। क्या आपकी समाज इसे 
स्वीकार करेगी ?” 

_एक घटना मेरे जेल जीवनकी है । जेलदें मेरे बीमार पड़ जानेपर मुझे अस्पताछमें मेज दिया गया। 

वहाँ भोजत में दूध और दलिया मिलता था। दूधमें आरारोट जैसी कुछ वस्तु मिली रहती थी, इसलिये उसे 
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मैं पी नहीं पाता था। , वलिया मात्र ही मेरा भोजन रह गया था । इससे मैं क्षुधा से पीड़ित रहने लगा । 
दूध में अपने बगलमें साथी को दे देता था । वह नाई था । ऐसा कई दिन हुआ । अन्त में उसने मेरी पीड़ा 
जानकर उसे हुर करनेका उपाय सोचकर वह किसी प्रकार अस्पतालसे निकलकर किसी अधिकारीके यहाँ गया । 
और सेवावृत्ति करके दो फुलका और करेलाकी शाक प्राप्त कर ली और आकर मेरे पास रखकर आग्रह करने 
लगा कि यह मैं आपके लिये लाया हूँ। आप निःसंकोच ले लीजिये। मैं असमंजस में पड़ गया। मैं सोचने 
लगा कि श्रम तो उसने किया है, उसके श्रमका मैं कैसे फायदा उठाऊँ ? मेरे मना करने पर बह रोने लगा 
और कहने लगा कि “आप मेरा ख्याल रखते है और मैं आपके कष्ट में संभागी न बनें, यह कैसे हो सकता 
है ?” अन्‍्तमें बेटवारा करके उसे खाया और खाते हुए मैंने उससे कहा कि इस चहार-दीवारीके भीतर हम 
दोनों भाई-भाई हैं--मनुष्य हैं । बाहर जानेपर फिर हमारा आपका कोई रिश्ता नहीं रहेगा । हम वैश्य बन 
जायेंगे और तुम नाई । 

जहाँ तक हम सोच सकते हैं; इस जातिवाद और कुलवादने जैनघर्मकी बहुत हानि की है। यह ज्ञान 
मदसे भी बड़ा है । ज्ञानमद तो पढ़े-लिखोंमे ही होता है और खासकर गद्दीपर बैठनेपर तो कहना ही क्या है ? 
परन्तु यह जातिवाद और बुलवाद व्यक्ति-ब्यवितके जीवनमें घुसा हुआ है। हमने बहुत अवसर खोया 


और खोले जा रहे हैं। हम नही जानते कि हमे अपने मूलरूपमे आनेका फिर कभी अवसर आयेगा या 
नहीं ? 


हम पहिले सम्परदर्शनके आठ अंगोंका उल्लेख कर आये है। उनमें एक स्थितिकरण अंग है । इसका 
आशय यह है कि व्यक्तिके जीवनमें क्रिसी प्रकारकी चुक रहनेपर भी केवरू इस कारण उसे अपनेसे जुदा नहीं 
करना चाहिये । परंतु हम देखते हैं कि वर्तमानमें पुरा समाज उसकी महृत्ताको भूल गया है। इस कारण 
हमने खोया बहुत, पाया कुछ भी नहीं । ओर अब स्थिति यह है क्रि कोई किसीकी सुनता ही नहीं है। आज 
हम जिनसे कुछ सीखनेकी आशा करते है, वे हमसे भी बदतर होते जा रहे हैं । शुद्धिक नामपर भाहारादिको 
निमित्त कर कहीं किसी का बहिष्कार करनेके लिये प्रोत्साहन दिया जाता है और कहीं अन्य किसीका 
बहिष्कार करनेके ल्थि प्रोत्साहन दिया जाता है । 

इसी तरह एक अंगका नाम वात्सल्य भी है । पुराने लोगोंमें इसके कुछ चिहक्त॒ दिखायी देते थे। अब 
कोई किसीको पूछता ही नही है । परस्पर पृण्य-पापका नाम लेकर टीका-टिप्पणी अवष्य करेंगे । पर कोई 
किसीकी संभाल करनेको तैयार नहीं दिखायी देता । इसके बाद भी अपनेको परम धर्मात्मा और पुृण्यात्मा 
माननेसे नहीं हिचकिचाते । वे विचारे नहीं जानते कि बात्सल्यका क्‍या अर्थ है ? यह हमें बोहरे व पारसियोंसे 
सीखना चाहिये । 

आ० कुंदकुंदने चारित्रके दो भेद लिखें हैं---सम्यकत्वाचरण चारित्र और संयमाचरण चारित्र । संयमा- 
चरण चारित्रके सम्बन्धमें हम पहिले उल्लेख कर आये हैं। सम्यक्त्वाचरण चारित्र संयमाचरण चारित्रके पूर्व 
की अवस्था है । इसमे सात व्यसनोंका त्याग और आठ खसूलगुणोंकों स्वीकार करना मुख्य है। जो देव-झस्त्र- 
गुरु की उपासनापूर्वक उक्त ब्रतोंको स्वीकार कर लेता है, उसे ही सम्यकक्‍ताचरण चारित्रका अधिकारी माना 
गया है । प्रत्येक गृहस्थके जीवनमें इन नियमोंका होना आवश्यक है। इससे प्रत्येक व्यक्तिका जीवन तो 
संस्कारी बनता ही है, अपने परिवारको और समाजको भी संस्कारी बनानेमे सहायता मिलती है । जैसे खराद 
पर रखे हुये मणिमें चमक आती है, उसी प्रकार उक्त नियमोंके पालन करनेसे व्यक्तिके जीवनमें विशेषता 
परिऊझछ्षित होने छगृती है ' छामान्यतः यह जैन जीवन है। जैनघर्मका सार भी इसे ही कहा जा सकता है । 
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हिंसा ओर अहिंसा 


“प्रमत्त थोगात्‌ प्राणव्यपरोपणं हिसा” इस सूत्रमें प्रमत्तयोगसे प्राणोंकी विनाश करनेको हिंसा 
बतलाया है। इससे ज्ञात होता है कि यद्यपि प्राणोंका विनाश करना हिंसा है, पर वह प्रमत्तयोगसे किया हुआ 
होना चाहिए । जो प्राणोंका विनाश प्रमत्त योगसे अर्थात्‌ राग-द्वेष रूप प्रवृत्तिके कारण होता है बह तो हिंसा 
है शेष नही, यह इस सूत्रका तात्पर्य है । यहाँ प्रमत्त योग कारण है और प्राणोंका विनाश कार्य है। आगम्मे 
प्राण दो तरहके बतलाये है--द्रव्य प्राण और भाव प्राण । प्रमत्तयोगके होनेपर द्रव्यप्राणोंका विनाश होता 
ही है ऐसा कोई नियम नही है, हिसाके अन्य निमित्त मिल जानेपर द्रब्यप्राणोंका विनाश होता भी है और 
नही मिलनेपर नहीं भी होता है । इसी प्रकार कभी-कभी प्रमत्तयोगके नहीं रहने पर भी द्रव्यप्राणोंका विनाश 
देखा जाता है। उदाहरणार्थ--साघु ईर्यासमितिपृर्वक गमन करते है । उनके रंचमात्र भी प्रमत्त योग नहीं 
होता, तथापि कदाचित्‌ गमन करनेके मार्गमे अचानक क्षुद्र जन्तु आकर और पैरसे दबकर मर जाता है। यहाँ 
प्रमत्तयोगके नही रहनेपर भी प्राण व्यपरोपण है, इसलिए भुख्यतया प्रमत्तयोगसे जो भाव प्राणोंका विनाश 
होता है वह हिंसा है, ऐसा यहाँ तात्पर्य समझना चाहिए । 
हिसाका मधिताथ॑ 


जैन आगममें हिसा विकारका पर्यायवाची माना गया है। जीवनमें जो भी विकार विद्यमान है उससे 
प्रतिक्षण आत्मगुणोका 'ह्वास हो रहा हैं। वह विकारभाद कभी-कभी भीतर ही भीतर काम करता रहता है 
और कभी-कभी बाहर भ्रस्फुटित होकर उसका काम दिखाई देने लगता हैँ। किसी पर क्रोध करता, उसको 
मारनेके लिए उद्यत होना, गाली देना, अपमान करना, झूठा लांछन लगाना, सन्मार्गके विरुद्ध साधनोंको 
जुटाना आदि उस विकारके बाहरी रूप हैँ और भात्मोन्नति या आत्मोन्‍नतिके साधनोंसे विमुख होकर राग- 
देष रूप परिणतिका होना, उसका आभ्यान्तर रूप है। ऐसे विकार भावसे आत्मगृणोंका हनन होता है, इसलिए 
तस्वतः इसीका नाम हिंसा है । 

मुख्यतया प्रत्येककी दृष्टि अपने जीवतके संशोधनकी न होकर बाहरकी ओर जाती है । बह इतना 
ही विचार करता है कि मैंने अन्य जीवोंपर दया की, उन्हें नही मारा तो मेरे द्वारा अहिसाका पालन हो 
गया । वह अपने जीवनका रंचमात्र भो संशोप्रन नही करता, भीतर छिपे हुए विकारभावको नही देखता । 
इससे तह हिसाको करते हुए भी अपनेको अहिसक समझ बैठता है। जगत्‌में जो विश्यृंखखता फैली हुईं है वह 
इसका प्राजल उदाहरण है । तत्त्वतः भूल कहाँ हो रही है उसकी खोज होनी चाहिए । इसके बिना हिंसासे 
अपनी रक्षा नही हो सकती और त अहिसाका मर्म ही समझमे आ सकता है । 
जीवनकी सबसे बड़ी भूल हो हिसाका कारण है 


मनुष्यके जीवनमे यह सबसे बड़ी भूल है, जिससे वह ऐसा मान बैठा हैं कि दूसरेका हिताहित करना 
मेरे हाथमें है । जिसने जितने अधिक बाहरी साधनोंका संचय कर लिया है वह उतना अधिक अपनेको शक्ति- 
मान्‌ अनुभव करता है। साम्राज्य-लिप्सा, पूँजीवाद, वर्गवाद और संस्थावाद इसका परिणाम है । ईदवरवादको 
इसी मनोवृत्तिने जन्म दिया है। जगत्‌मे बाहरी विषमताका बीज यही है । अतीत कालमें जो संघर्ष हुए या 
वर्तमानमे जो भी संघर्ष हो रहे हैं उन सबका कारण यही है ५ जब मनुष्य अपने जीवनमें इस तत्त्वज्ञानको 
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स्वीकार कर छेता है कि अन्यसे अन्यका हित या अहित होता है तब उसकी अंतर्मुखी दृष्टि फिर कर बहिमुखी 
हो जाती है । वह बाह्य साधनोंके जुटानेमें लग जाता है, उनके जुटानेमें सफल होनेपर उसे अपनी सफलता 
मानता है। जीवनमें बाह्य साधनोंको स्थान नहीं है यह बात नहीं हैं किन्तु इसकी एक मर्यादा है। दृष्टिको 
अन्तमुखी रखते हुए अपने जीवनकी कमजो रीके अनुसार बाह्य साधनोंका आलम्बन लेना एक बात है किन्तु 
इसके विपरीत बाह्य साधनोंको ही सब कुछ मान बैठना दूसरी बात है । 

तत्त्वतः प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र और अपनेमे परिपूर्ण हैं। उसमे जो भी परिवर्तन होता है वह उसकी 
अपूर्णताका द्योतत न होकर उसकी योग्यतानुसार ही होता है, इसलिए किसी भी पदाश्कों शक्तिका संचय 
करनेके लिए किसी दूसरे पदार्थभी आवश्यकता नही लेनी पड़ती । निमित्त इतना बलवान नहीं होता कि बह 
अन्य द्रव्यमें कुछ निकाल दे या उसमें कुछ मिला दे। द्रव्यम न कुछ आता है और न उसमेसे कुछ जाता हो 
है । अनन्तकाल पहले जिस द्रव्यका जो स्वरूप था आज भी वह जहाँका तहाँ और आगामी कालमे भी वह 
वैसा ही बना रहेगा । केवल पर्याय क्रमसे बदलना उसका स्वभाव है, इसलिए इतना परिवर्तन इसमें होता 
रहता है। माना कि यह परिवर्तन सर्वथा अनिमित्तक नहीं होता है, किन्तु इसका यह भी अर्थ नहीं कि 
निमित्ताघीन होता हैं । जैसे वस्तुकी कार्यमर्यादा निदिचत है, वैसे सब प्रकारके निमित्तोंकी कार्यमर्यादा निश्चित 
नही । धर्मद्रव्य, अधर्मद्र व्य, कालद्रव्य और आकाशद्र व्य--यें ऐसे निमित्त है जो सदा एक रूपमे कार्यके प्रति 
निमित्त होते हैं । धर्मद्रव्य सदा गतिमे निमित्त होता हूँ । अधर्मद्रव्य स्थितिमे निमित्त होता हैँ । कालद्रव्य 
प्रति समयकी होनेवाली पर्यायमें निममित्त होता है और आकाश द्रव्य अवगाहनामे निमित्त होता है । न 
द्रव्योके निमित्तत्वकी यह योग्यता नियत है । इसमे विकालमे भी अन्तर नही आता ।_इन द्रव्योका अस्तित्व 
भी इसी आधारपर माना गया है। किन्तु इनके सिवा प्रत्येक कार्यके प्रति जो जुदे-जुदे निमित्त माने गये है, 
बे पदार्थके स्वभावगत कार्यके अनुसार ही निमित्त कारण होते है । वे अमुक ढंगसे कार्यके प्रति निमित्त है 
ऐसी व्यवस्था उनकी निश्चित नही है| उदाहरणार्थ एक युवती एक ही समयमें साधुके लिए वैराग्यके होनेमे 
निमित्त होती है और रागीके लिए रागके होनेमें निमित्त होली है । इसका यही अर्थ है कि जिस पदार्थकी 
जिस कालप्रे जिस प्रकारके स्वभावगत कार्यमर्यादा होती है, उसीके अनुसार अन्य पदार्थ उसके होनेमें निमित्त 
कारण होता है | *इसलिए जीवनमें निर्मित्तका स्थान होकर भी वस्तुकी परिणतिकों उसके आधीन नही माना 
जा सकता । यह तान्विक मीमासा है, जिसका सम्यर्दर्शन ने होनेके कारण हो ,जीवनमे ऐसी भूल होती है 
जिससे यह दूसरेके बिगाड-बनावका कर्त्ता अपनेको मानता है और बाह्य सामनोंके जुटानेमे जुटा रहता है । 
तात्त्विक दृष्टिसि विचार करनेपर इस परिणतिका नाम ही हिसा है । हमे जगत्‌मे जो विविध प्रकारकी कषाय- 
मूलक वृत्तियाँ दिखलाई देती है वें सब इनके परिणाम हैँ । जगत्‌की अशान्ति और अव्यवस्थाका भी यही 
कारण है। एक बार जीवनमे भौतिक साधनोंने प्रभुता पाई कि वह बढती ही जाती है । धर्म और धर्मायतनोंमें 
भी इसका साम्राज्य दिखलाई देने लगा है । 

अधिकतर पढ़े-लिखे या त्यागी लोगोंका मत है कि वर्तमानमे जैनधर्मका अनुयायी राजा न होनेके 
कारण अहिंसा धर्मकी उन्‍नति नहीं हो रही है। मालूम पड़ता है कि उनका यह मत आन्तरिक विकारका ही 
थोतक है। तीर्थकरोंका शारीरिक बल ही सर्वाधिक माना गया है, किन्तु उन्होंने स्वयं अपने जीवनमें ऐसी 
असत्कल्पना नहीं की थी और न वे शारीरिक बल या भौतिक बलके सहारे धर्मका प्रचार करनेके लिए उद्यत 
ही हुए थे । भौतिक साधनोंके प्रयोग द्वारा किसीके जीवनकी शुद्धि हो सकती है यह त्रिकालमे भी सम्भव 
नहीं है । उन्‍्मादसते उन्मादकी ही वृद्धि होती है । यह भौतिक साधनोंका उन्‍्माद ही अधर्म है । इससे आत्माकी 
निर्मलताका लोप होता है और वह इन साधनोंके बलपर संसारपर छा जाना चाहता है। उत्तरोत्तर उसकी. 
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महत्वाकांक्षाएँ बढ़ती जाती है जिससे संसारमें एकमात्र घुणा और द्वेषका ही प्रचार होता है। वर्तमान कालमें 
जो विविध प्रकारके वाद दिखलाई देते हैं वे इसीके परिणाम हैं | संसारते भीतरसे अपनी दृष्टि फेर ली है । 
सब बाहरकी ओर देखने छगे है। जीवनकी एक भूलसे कितना बड़ा अनर्थ हो रहा है यह समझने और अनुभव 
करनेकी वस्तु है। यही वह भूल है जिसके कारण हिंसा पनपकर फूल-फल रही है । 


हिसाके भेद व उसके कारण 

शास्त्रकारोंने इस हिसाके दो भेद किये है--भावहिंसा और द्रव्याहसा । भावहिसा वही है जिसका 
हम ऊपर निर्देश कर आये है । द्रव्यहिसामे अन्य जीवका विघात लिया गया है। यह भावहिंसाका फछ है 
इसलिए इसे हिंसा कहा गया है। कदाचित्‌ भावहिंसाके अभावमें भी द्रव्यहिसा होती हुई देखी जाती है, पर 
उसकी परिगणना हिंसाकी कोटिमे नही की जाती है । हिसाका ठीक अर्थ आत्म-परिणामोंकी कलुपता ही है । 
कंदाचित्‌ कोई जड पदार्थमों अपकारी मानकर उसके विनाशका भाव करता है और उसके निमित्तसे वह नष्ट 
भी हो जाता है, वहाँ यद्यपि किसी अन्य जीवके द्रव्यप्राणोंका नाश नहीं हुआ है तो भी जड़-पदार्थको 
छिन्न-भिन्‍न करनेमे निमित्त होनेवाला व्यक्ति हिसक ही माना जायगा, क्योंकि ऐसे भावोंमे जो उसके आत्माकी 
हानि होती है, उमीका नाम हिंसा है । 

संसारी जीवके कषायमूलक दो प्रकारके भाव होते है--रागरूप और द्वेषर्प । इनमेंसे ढेपमुलक 
जितने भी भाव होते है उन सबकी परिगणना हिंसामेकी जाती है । कदाचित्‌ ऐसा होता है, जहाँ विद्वेषकी 
ज्वाला भड़क उठनेका भय रहता है। ऐसे स्थलूपर उपेक्षाभावके धारण करनेकी शिक्षा दी गयी है । 
उदाहरणार्थ--कोई व्यक्ति अपनी स्त्री, भगिनी, माता या कन्याका अपहरण करता हैं या धर्मायतनका ध्वंस 
क ता है तो बहुत सम्भव हैं कि ऐसा करने वाले व्यव्तिके प्रति विद्वेषभाव हो जाय । किन्तु ऐसे समयमे स्त्री 
आदि की रक्षाका भाव होना चाहिए, उसे मारनेका नही । हो सकता है कि रक्षा करते समय उस व्यक्तिकी 
मृत्यु हो जाय । यदि रक्षाका भाव हुआ तो वही आमेक्षिक अहिसा है और मारनेका भाव हुआ तो वही हिसा 
है | मख्यतया ऐसी हिंसाको ही संकल्पी हिंसा कहते हैं। कही-कही यह हिसा अन्य कारणोंसे भी होंती है 
जैसे शिकार खेलना आदि । सो इसकी परिगणना भी संकल्पी हिंसामे होती है। संकल्पी हिसा उसका नाम हूँ 
जो इरादतन की जाती है । कसाई आदि जो भी हिसा करते हैं उसे भी इसी कोटिकी हिंसा समझना चाहिये, 
मानाकि उनकी यह आजीग्किा हैं पर गाय आदिको मारते समय हिसाका संकल्प किये बिना वध नही हो 
सकता, इसलिये बह मंकल्पी हिसा है । आरम्भी और संकल्पीहिंसाम इतना अन्तर हैं कि आरम्भमे गृह निर्माण 
करना, रसोई बनाना, खेती बाड़ी करना आदि कार्यकी मुख्यता रहती हैं। ऐसा करते हुए जीव मरते है 
अवश्य, पर इसमें सीधा जीवनकों नहीं मारा जाता, पर संकल्पमे जीव-वधकी मुर्यता रहती है। यहाँ कार्यका 
श्रीगणेश जीव वधसे ही होता है । 

रागभाव दो प्रकारका माना गया हँ--प्रशस्त और अप्रशस्त । जीवन शुद्धिके निमित्तभृत पदार्थोमें 
राम करना प्रशस्त राग हैं और शेष अप्रशस्त राग है। हैँ तो यह दोनों प्रकारका रागभाव हिसा ही, परन्तु 
जब तक रागभाव नही छूटा हँ तब तक अप्रशस्त रागसे प्रशस्त रागमे रहना उत्तम माना गया है। इसीसे 


शास्त्रकारोंने दान देना, पूजा करना, जिन मन्दिर बनवाना, पाठशाला खोलना, उपदेश करना, देशकी 
उन्नति करना आदि कार्योंका उपदेश दिया है। 


जीवनमे जिसने पूर्ण स्वावलम्बनको उतारनेकी अर्थात्‌ मुनि धर्मकी दीक्षा ली है, उसे बुद्धिपूर्वक सब 
प्रकारके रागद्वेषके त्याग करनेका विधान है । क्योकि बुद्धिपृर्वक किसी भी प्रकारका रागढ्ंष बना रहना जीवन 
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की बड़ी भारी कमजोरी है । इस दृष्टिसे तो सब प्रकारके विकार भावहिंसा ही माने गये हैं । यही कारण 
है कि मुनिको सब प्रकारकी प्रवृत्तिके अन्तमें प्रायश्चित करना पड़ता है। किन्तु गृहस्थकी स्थिति इससे भिन्‍न 
हैं । उसका अधिकतर जीवन प्रव॒ त्तिमूलक ही व्यत्तीत होता हूँ । वह जीवनकी कमजोरीकी घटाना चाहता है । 
जो कमजोरी शेष है उसे बुरा भी मानता हे, पर कमजोरीका पूर्णतः त्याग करनेमे असमर्थ रहता है, इसलिये 
वह जितनी कमजोरीके त्यागकी प्रतिज्ञा करता है उतनी उसके अहिंसा मानी गयी है और जो कमजोरी शेष 
है वह हिंसा मानो गई है। किन्तु यह हिंसा व्यवहारमूलक ही होती है, अतः इससे इसका निषेध नहीं किया 
गया है । पहले जिस आपेक्षिक अहिसाकी या आरम्भजन्य हिंसाकी हम चर्चा कर आये हैं वह गृहस्थकी इसी 
वृत्तिका परिणाम है, यह हिंसा संकल्पी हिसाकी कोटिको नहीं मानी गयी है । 


अहिसाकफे ऊपर किये गये आपेक्षका निषेध 


कुछ छोग हिन्दुस्तानकी परतन्त्रताका मुख्य कारण बौद्ध और जैनोंकी अहिंसाको बतलाते है! भा० बा० 
सन्त सा० लिखते है कि---“आज यदि संसारकी प्रवृत्तिका स्थूल रूपसे अवलोकन किया जावे तो बौद्ध और जैन 
लोगो के हारा मानी हुई अहिसाको कही भी स्थान नहीं सिल सकता है यह स्वीकार करनेमे कुछ भी आपत्ति नहीं 
मालूम पढ़ती है। प्रसंग आनेपर समरागणमें अपने शत्रु के साथ युद्ध करते हुए अपने देश और धर्मकी रक्षा करने 
के लिए यदि हजारों मनुष्योंकी हिसा हुई तो भी वह क्षात्र घर्मके विरुद्ध नही है । जबतक क्षत्रिय और वीर 
जातियोंकी ऐसी कल्पना थी तबतक विदेशी लोगोंके द्वारा अपने देशके ऊपर आक्रमण होनेपर अपने देशके 
बीर लोग उनके साथ युद्ध करके जय संपादन करते थ, इतना ही नहीं यदि आपसमे बेमनस्य भी हुआ तो 
भी देशके ऊपर आपत्ति आनेपर वे छोग वैमनस्थको भूलकर देशका रक्षण करते थे । परन्तु जैसे-जैसे बौद्धधर्मका 
प्रसार बढता गया वैसे-बैंसे क्षत्रिय और दुप्तरी जातियोंकी वीरबृत्ति कम होती गई और उम्का यह परिणाम 
हुआ कि अशोकादिक राजाओंके द्वारा अहिंसाकी घोषणा सम्धूर्ण देशोंमें करनेपर शत्रुओंके साथ लड़ते हुए हिन्दू 
राजाओंका एकसरोीखा पराभव होता गया जिसके परिणाम स्वरूप सम्पूर्ण देश परतन्त्र हो गया । अपनी खुशी- 
से स्वीकार किये हुए इस निःशस्त्रीकरणके लिये जैनधरंका प्रसार भी कारण हुआ। परमेग्वरने मनुष्यके 
शरीरमे जो तामसवृत्ति निर्माणकी है उसका योग्य प्रमाणमें और योग्य समयके ऊपर यदि उपयोग नही किया 
तो तामसी जगतमें आत्मसंरक्षण करना अत्यन्त कठिन हो जायगा ।'' 


इस प्रकार श्री सन्‍्तक लिखे हुए लेखका अच्छी तरहसे मनन करनेपर यह निष्कर्ष निकलता है कि 
हिन्दुस्तानकी परतन्त्रताका और कायरताका कारण जैनधमम द्वारा स्वीकार की हुई अहिसा भी है | उनके मतसे 
अहिंसा और कायरतामे कुछ भी अन्तर नहीं माल्स पडता है । यदि एक मनुष्य आपत्तिके समय किसी दूसरे 
भनुष्यकी रक्षा करता है अथवा वह विना कारण किसीको संकटमें नहीं डालता है तो उनके मतसे वह सबसे 
बडी भयंकर कायरता करता हैं। यदि श्री सन्‍त सा० का लिखनेका यह अभिप्राय न होकर किसीके विना कारण 
अपने देशके ऊपर आक्रमण करनेपर स्वतःके और देक्षके रक्षण करनेके लिये हमें घोरतम हिंसा भी करनी पड़े 
तो भी वह क्षय है यह हो तो इससे जैनधर्मके अहिसातत््वका ही समर्थन होता है। जैनधर्ममे अहिसाका प्रति- 
पादन करते हुए यही तत्त्व आगे रक्‍्खा गया है--इससे आत्मसंरक्षण भी होता है और बिना कारण दूसरेकी 
हानि भी नही होती है । परन्तु सन्‍्त सा०का इस साधारणसे तत्त्वके ऊपर ध्यान नही गया हो यह बात नही, 
परन्तु उनके इस आशक्षेपका अर्थ अपने पड़ोसीके ऊपर दोषारोपण करनेके अतिरिक्त और कुछ भी नही कहा जा 
सकता है । यदि वे निष्पक्षताके साथ अपने देशके पूर्वेतिहासका निरीक्षण करें तो यह सिद्ध करनेमें थोड़ी भी 
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कठिनता नही हो सकती है कि हमारे देशके पतन और परतन्त्रताका कारण अहिंसा त होकर कुछ देशद्रोही 
जयचन्द सरीखे मनुष्योंकी काली करतूत ही है । इस काममे संस्कृतिके संधर्ष और ईदवरवादने भी बहुत कुछ 
मदद की है । जिस संस्कृतिने “मूर्ख यह प्राणी अपने सुख और दुःखका रवामी न होकर उसके सुख और 
दुःखका स्व्रामित्त ईश्वरकी मर्जीके ऊपर है इस सिद्धान्तकी घोषणा की और संसारकों उसीका पाठ पढ़ाया । 
लेखक महाशय उस संस्कृतिकों तो आँखें मीचकर स्वीकार करते है परन्तु विकारी भावोंका विश्लेषण करके 
ताक्त्विक आत्मवृत्तिकी द्योतक स्वतन्त्रारूप अहिसाके ऊपर इस पापके घडेंके फोड़नेका व्यर्थ ही असफल प्रयत्न 
करते हैं। फिर भी यह निविवाद सत्य है कि जैनधर्मकी अहिसा यदि उसका पालन करनेवाला विजेता हो 
तभी उसको अहिंसककी कोटिसे स्वीकार करतो है उसे परचक्रका आक्रमण थोड़ा भी सहन नही होता है । 
परचक्रका अ+्तत्व और अहिसकभाव इन दोनो विरोधी तत्त्वोंके लिये जैनधर्ममे प्रतिपादनकी हुई अहिसामे 
स्थान नहीं हैं जो कायर होकर दुसरेकी स्वाधीनता स्वीकार करता है वह अपने विरोधी बन्नुओंको कैसे 
जीत सकता हैं, इसके लिए तो उसे पूर्ण स्वतन्त्रताका भोक्ता ही होना पड़ेगा । हाँ ! यह सत्य है कि जैनधर्मकी 
अहिसा शत्रुके ऊपर विजय तामसिक वृत्तिसे न स्वीकार करके पूर्ण सात्विक वष्िसे संपादन करनेका पाठ 
पढ़ाती है। उसका यह सबसे प्रथम पाठ है कि तुम अपने विकारी स्वार्थोकी पुष्टिके लिए दूसरोंके ऊपर 
आक्रमण न करके विकारी स्वार्थंके नाश करनेके लिए दूसरोंके ऊपर आक्रमण करके विजप संपादन करो । 
ऐसा करते हुए कभी-कभी अपने आत्मीयजनोंके साथ भी विरोध करना पड़ता है, परन्तु वहापर भी हमे 
अपने आत्मीयजनोंको भूलकर विकारी भावोंको हो अपने विरोधका लक्ष्य बनाना चाहिए । इस तरह यदि 
पूर्ण सात्विकभावोंसे विरोधी शक्तिके साथ संघर्ष करते हुए हम व्यवहारी जगत्‌में एक बार असफल हुए भी 
दीखें तो भी हमारी उस असफलतामे ही सफलताका तत्त्व छिपा हुआ है, यह बात संसारके किसी भी स्याय्य- 
युद्धसे सिद्धकी जा सकती है । 

जैनधर्मकी अहिंसाकी इस प्रकार तात्विक भूमिका होनेपर भी हमे संत सा० के इस आशक्षेपका कि 
“जैनधमंकी अहिंसा देशकी पराधीनताका कारण हुई” उत्तर उसके व्यवहारी रूपको सामने रख कर दे देना 
और भी उचित प्रतीत होता हैं। कारण किसी भी सिद्धान्तके कितने ही सुन्दर होनेपर उसके अनुयायी यदि 
उसका उचित पालन न करके विक्ृत तत्त्वको स्वीकार करले तो उससे लाभके स्थानमे हानिकी अधिक 
सभावना रहती है। परन्तु इस प्रदनके उत्तरके लिए हमे अतीत भारतको सम्पन्न भारत और आपत्तिग्रस्त 
भारत--इस प्रकार दो अवस्थाओम विभाजित करना होगा। सम्पन्न भारतसे मतलब स्वशासित भारतसे 
है और आपत्तिग्रस्त भारतसे मतलब परशासित अथवा दूसरे देशोंम उत्पन्न हुई संस्कृतिके द्वारा शासित 
भारतमे है। इनमेसे भारत जिस समय स्वशासित था उस समय हिन्दुस्तानमें उत्पन्न हुई दूसरी संस्कृतियाँ 
इस देशके वैभवकों बढाने मे जितनी कारण हुई उमसे कहीं अधिक जैन संस्कृति इस देशक्ी श्भिवृद्धिका 
कारण हुई। स्वशासित भारतमे दूसरी संस्कृतियोंके लाछनरूप कारनामे जिस प्रकार प्रकट किये जा 
सकते हैं वह बात जैन सस्क्ृतिमे ढूंढनेकों भी नहीं मिल सकतो हैं। इसकी आध्यात्मिक भूमिका स्वतस्त्र 
होते हुए भी अपनी संस्कृति की रक्षाके लिये इसने दूसरी संस्कृतियोके ऊपर कभी भी आक्रमण नहीं 
किया । परन्तु यह बात दूसरोके सम्बन्ध नहों कही जा सक्रती है इसके लिये साक्षी इतिहास है। रह 
गई आपत्ति ग्रस्त भारतकी बात सो हमारे देशके ऊपर आपत्ति कैसे आई उसमे हाथ किसका था इस 
बातका यदि सन्त सा० विचार करें तो उन्हें जैनवर्मकी अहिसाके ऊपर आक्षेप करनेके लिये स्थान ही नहीं 
रहता हैं। आज ऐसे भी ऐतिहासिक प्रमाण मौजूद हैं जिनसे यह सिद्ध किया जा सकता है कि जैनेतर संस्कृति- 
में उत्पन्न हुए और उसीके अभिमानी भनुष्य जिस समय हिन्दुत्वकी विरोधी संस्कृतिका सब तरहसे सहायता 


चतुर्थ खण्ड : ११७ 


कर रहे थे उसी समय जैन संस्कृतिमें उत्पन्न हुए और उसीके अभिमानी नरभ्रेष्ठ केवल जैन संस्कृतिके लिये 
नहीं किन्तु अपनी पड़ोसिती दूसरी संस्कृतियोंकी रक्षाके लिये भी सहायक हुए। सहायक हुए इतना ही नहीं 
उनके सत्प्रयत्न और सर्वस्व अर्पण करनेसे उनकी रक्षा हुई। रह गई बौद्धोंके अहिसाके ऊपर आक्षेप करनेकी 
बात सो इसका बौद्धधर्मनुयायी जितना उचित उत्तर दे सकते हैं. उतना यद्यपि मैं नहीं दे सकता हूँ। फिर भी 
अपने देशकी पूर्व परंपराका अध्ययन करनेसे इतना हम भी लिख सकते हैं कि हमारे देझ्षमें एक ऐसा बर्ग था 
जो बौद्ध संस्कृतिके नाश करनेके लिये जी जानसे प्रयत्न करता रहा । जिससे देशकी संपूर्ण शक्ति गृहकलहमें 
बट जानेके कारण ही भारतको परतन्त्रताके दिन देखने पड़े । रह गई उनकी अहिसासे कायरताकी बात सो 
इसके छिये हम सन्त सा०को जापानकी याद दिला देना ही पर्याप्त समझते हैं | संभग है सन्‍्त सा० जापानके 
बढ़ते हुए वैभव और कीतिका स्मरण करके व्यर्थ ही अहिसाके ऊपर संस्कृति भेदसे उत्पन्त हुई अपनी मानसिक 
कलुषताको नहीं प्रकट करेंगे । 





विश्वशान्ति और अपरिग्रहवाद 


अहिंसा और विश्व 

शान्तिवादियोंके भारतमें दो दो सम्मेलन हुए--एक शान्ति निकेतनमें और दूसरा सेवाग्राममे । 
ये दोनों स्थान इस युगके दो महापुरुषोंकी साधनाभूमि रहे है। कवीन्द्र-रवीन्द्र और महात्मा गाँधीने अपने 
ढोकोत्तर कार्यों द्वारा भारतका सिर तो विश्वमे ऊँचा किया ही पर विश्वको भी जीवन और णगतके 
सम्बन्धभे नई दृष्टि दी । खास कर गांधीजी की अहिंसाका मानव जाति पर अमिट प्रभाव पडा है। और 
अधिकाश विचारक॑ अब यह मानने लगे है कि अहिसाके द्वारा प्रत्येक मानवीय समस्याका शान्तिपूर्ण हल 
किया जा सकता है। अहिंसा एक विधायक शक्ति है और विद्वका विचारक बहुभाग उसके प्रयोग और 
परीक्षणमे लगा हुआ है । यह होते हुए भी बहुतसे विचारकोंका अहिसामे जरा भी विश्वास नही है| भारतने 
अहिसक उपायोंसे जो स्वतन्त्रता प्राप्त की वह विश्व इतिहासकी अभूतपूर्व घटना है, पर उसका विश्वकी राज- 
नीति पर उतना प्रभाव नही पड़ा जितनी आशा की जाती थी । भारतको स्वतन्त्रता मिलनेके बाद जो घटनाएँ 
घट रही हैं और जिस ढंगपर कल्पित तीसरे युद्धकी तैयारीमे विभिन्‍न देश छगे हुए है, उससे स्पष्ट है कि 
अहिंसाका ठीक मर्म अभी जनताके हृदयमे नही पैठ सका है । 


अन्तर्राष्ट्रीय दलबन्दी 

वर्तमान विश्व दो बडे गुटोंमे विभाजित है--एक अमेरिकन गुट जो पूंजीका प्रतिनिधि है और दूसरा 
रूस जो श्रमका प्रतिनिधि है । इसे श्रम और पूंजीकी प्रतिद्वन्द्रता कहना अधिक उपयुक्त होगा। जीवनमे विशेष 
स्थान पूँजीका है या श्रमका यही मुख्य विवादका विषय हैं । अमेरिकन गुट पूँजीको प्रथम स्थान देना चाहता 
है और रूस श्रमको, यही इन दोनोंके बीचका झगड़ा है । यह लड़ाई विश्वके कोने-कोनेमे फैलती जा रही है। 
अमेरिकाके पक्षमे विश्वकी अधिकतर सरकारें, पूंजीपति और वे साम्प्रदायिक संस्थाएँ हैं जिनका निर्माण और 
विकास मुख्यतया पूँजीवादी तत्त्वोंके आधार पर हुआ है। तथा रूसके पक्षमें किसान, मजदू र और मध्यम 
वर्गकी जनता है । अब तो कुछ देशोंकी सरकारे भी रूसका साथ देने लगी हैं। चीनके कम्युनिस्ट देश हो 
जानेके बाद तो रूसका बल विशेषरूपसे बढ़ा है | इस स्थितिको देखते हुए यह कहा जा सकता है कि उत्तरो- 
त्तर पूँजीकी ताकत घटनेक साथ श्रमकी शक्ति बढ़ रही है। आम जनता पूँजीकी अपेक्षा श्रमको विशेष महत्त्व 
दैने लगी है । 
पूजीवादकी हार 


पिछला विश्वयुद्ध पुजी और श्रमके बीच न हो सका । हिटलर रूस पर चढ़ाई करनेके बाद उसे यह 
रूप देना चाहता था, किन्तु उस समय ब्रिटेन और उसके साथी देशोंने इस ओर दुर्लक्ष्य किया, नहीं तो उस 
समय पूँजीके आगे श्रमको झुकना ही पड़ता । रूसको पंगु बनानेका वही समय था। उस समय ब्रिटेनके 
सामने झूठी प्रतिष्ठाका लोभ और उठती हुई नई ताकतका भय था, हसलिए उसने हिटलरका विश्वास न कर 
रूसका साथ देना ही उचित समझा। इससे जमंनी हार तो गया पर इसे उसकी हार न मान कर पृंजीवादकी 
ही हार कहनी पड़ती है। पूजीवादकी यह ऐसी हार है जो सम्भवतः कभी भी जीतमे परिणत नही की जा 
सकती । 
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पूजीवादी मनोवृत्ति 

पूंजीवादी मनोवृत्ति किसीका विदवास नहीं करती । गत युद्धसे यह दोष स्पष्ट रूपसे लक्ष्यमें आ रहा 
है | हिटलर जर्मनीकी ताकत इसलिये बढ़ाना चाहता था कि जिससे वह भी मित्र राष्ट्रों की तरह दूसरे 
देशोंका शोषण कर सके । सन्धि और समझौतेसे जब यह कार्य सम्पन्न नहीं किया जा सका तब उसने युद्धका 
सहारा लिया । वस्तुत. उसकी इच्छा ब्रिटेननो उतना पंगु बंनानेकी नहीं थी, जितना कि वह अपने पड़ौसी 
रूससे डरता था | ब्रिटेन और अमेरिका इससे उचित लाभ नहीं उठा सके और इसलिये पू जीकी ताकत श्रमकी 
ताकतसे उत्त रोत्तर घटती गई । 
भारतकी प्राचीन युद्ध परम्परा 

इतिहाससे स्पष्ट है कि भारतमें युद्धोंम विजय पानेके अर्थमलक तीन आधार रहे हैं । राज।, धर्म और 
जातीयता । वैदिक कालसे ये तीनों शब्द अर्थ विशेषमे प्रयुक्त होते आये है। मनुस्मृतिके अनुसार राजा 
ईश्वरका अंश होनेसे प्रभुसत्ताका पर्यायवाची है, धर्म अर्थभ्छक समाज व्यवस्थाका प्रतिनिधि होनेसे वर्गंप्रभुत्व- 
का पर्यायवाची है और जातीयताका अर्थ उच्चत्व तथा नीचत्वके आधारसे वर्गोंको स्थायीरूप प्रदान करना 
है । ईश्वरबाद तो इस व्यवस्थाक्ा पोषक रहा ही है । किन्तु उन समस्याओंको जो ईद्वरवादके मानने पर उठ 
खडी होती है, कर्मवादसे सुलझानेका प्रयनन किया गया है । वर्णाश्रम घर्मको अधिकतर लडाईयोंमें जय इसी 
आधारपर मिली है । किन्तु दूसरे दशोसे सम्पर्क बढनेके बाद भारतवर्षकी स्थितिमे अन्तर आया हैं। अब 
ईइवरवाद और जातिवादका समाजमे को . स्थान नहीं रहा है । इनका स्थान एकमात्र पूंजीने छे लिया है । 
पूंजीकी श्रमके साथ जो लड़ाई पहले प्रच्छन्‍नरूपसे चल रही थी, वह अपने सब आवरणोंको समाप्त कर स्पष्ट- 
रूपसे दिखाई देने लगी है । 
माक्संके संगघनका आधार ह 

इस स्थितिको साफ करनेमे माक्सवाद ने बडी सहायसा की है । मावर्स विश्वकी समस्त धटनाओंकौ 
आधिक दृष्टिकोणसे देखता है । उसका कथन हैँ कि समाजका मुख्य आधार आ्थिक व्यवस्था है। किसी 
समाजकी उन्नति और अवनतिका मूल कारण उसकी उन्‍नत और अवनत भआधिक व्यवस्था ही होती है। 
समाजका अपथिक और राजनैतिक ढाचा इसी आधार पर विकसित होता है । व्यक्तिके जीवनमे जो परिवर्तन 
दृष्टिगोचर होते है, उसका मुख्य कारण आधिक आधार ही हैं। मार्क्सका यह कथन इतिहासके अनुशीलनका 
परिणाम है । मार्क्सने समाज व्यवस्था पूजीवादी आ्िक ढाँचेकों बदलनेके लिए मात्र श्रमप्र अधिक जोर 
ही नही दिया है, किन्तु उसके संग उनके उपाय भी प्रस्तुत किये है । 
मुख्य प्रबत 

इस प्रकार हम देखते हैं कि इस समय पूंजी और श्रमके आधारपर विश्व दो भागोंमे बट गया है । 
पूंजीवाद और समाजवादके आगे शेष सब वाद फ़ीके पड़ते जा रहे हैं ! ईश्वरवादी प्रत्येक व्यवस्थामें ईब्वरकी 
दुहाई देनेका प्रयत्न करते हैं अवश्य, पर अब वे अनीश्वरबादियोंको नास्तिक कहनेका साहस नही करते । 
अब तो विश्वके विचारकोंके सामने यह मुख्य प्रश्न है कि विद्वमे सद्भाव और प्रेंमका संचार कैसे हो ? यद्यपि 
हम यह जानते हैं कि पूंजीवाद और समाजवादकी समस्याक ठीक तरहसे हल हुए बिना यह सब हो सकना 
असम्भव है । यदि विश्वमें हमें युद्ध विरोधी भूमिका तैयार करनी है तो सर्वप्रथम इन बादोंकी समस्या हल 
करनी होगी । हमे देखना होगा कि तत्त्वतः किस मार्गकों स्वीकार करने पर विश्वश्ञान्तिका मार्ग प्रशस्त हो 
सकता है॥। 


१६११ ;: सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदन-प्रन्थ 


मध्यम माग पर अविश्वास 

पूंजीवाद और समाजवादकी हमें यहाँ विस्तृत चर्चा नही करनी है। हमे तो उन उपायोंकी छानबीन 
करनी है जिसके आधारसे विश्वकों इनकी ऐकान्तिक बुरासे बचाया जा सके। प्रइन यह है कि व्यक्तिको 
भर्यादित श्रमकी स्व॒तन्त्रताक॑ साथ क्या उसी ह॒द तक अर्थकी स्वतन्त्रता दी जा सकती है ? पण्डित जवाहरलाल 
नेहरू पूंजीवाद और समाजवाद इनमेंसे 'कमों एक के पक्षमे नही थे । मुख्यतया वे उत्तराधिकारमे प्राप्त 
महात्मा गांघीकी शिक्षाओंकी कार्यान्वित करना चाहते थे । उनका कहना है कि यदि रोटो और कपड़ेका प्रश्न 
हल हो जाय भर सबको शिक्षा, स्वास्थ्य और आमोद-प्रमोदके साधन जुटा दिये जाय तो इन दोनोंकी 
बुराईसे विश्वकी रक्षा की जा सकती है। उन्होंने इन विचारोंको अनेक भाषणोंद्वारा व्यक्त किया है। यद्यपि 
पण्डितजीके ये विचार समझ्नौतेकी भूमिका प्रस्तुत करते हैं अवश्य, पर दूसरी ओर इस कथन पर उतना 
विश्वास नहीं किया जाता । श्रमवादी तो इसे प्रंजीवादके लिए खुली छूट मानते हैं। इस प्रकार हम देखते हैँ 
कि यह इस यूगकी प्रधान समस्या है, जिसने इतना उम्ररूप धारण कर लिया है। 
विद्व व्यवस्थामें व्यक्ति स्वातन्त्य प्रथम शर्ते 

साधारणत: यह जनमतका युग है । किसी भी देशकी आ्थिक, राजनीतिक और सामाजिक व्यवस्था 
कैसी हो यह काम वहांकी जनताके निश्चित करनेका हैं । इस युग में वे ही शिक्षायें विष्वकी शान्ति और 
सुभ्यवस्थामें सहायक हो सकती हैं जो पूर्णत व्यक्ति-स्वातन्त्यकी पोषक होनेके साथ साथ व्यक्तिके वैयक्तिक 
और सामाजिक जीवनको ऊँचा उठानेमे सहायक हों । हमने विश्वके महपुए्षोके जीवन और उनकी शिक्षाओं- 
का अध्ययन किया है | इस दृष्टिमे हमारा ध्यान श्रमण भगवान्‌ महावीर पर्‌ विशेषरूपसे केन्द्रित हो जाता 
है । इन्होंने श्रम, शम और समके आधार पर जिन उदार तत्त्वोंको अपने जीवनमे उतारा था, उनकी विश्वको 
सदा आवश्यकता बनी रहेगी । उनका ठीक तरहसे प्रचार करनेपर न केवल विश्वमे शान्ति और सुव्यवस्थाके 
निर्माण करनेमे सहायता मिलेगी, अपितु व्यक्तिके चरित्र-निर्माणका मार्ग भी प्रशस्त होगा । 
मूल प्रवृत्ति और राज्य 

यहाँ सं प्रथम यह देखना है कि इन महापुरुषोंने संघर्षके मूलमें कौनसी बात देखो । विदवमें संघर्ष 
क्यों पनपता है और मनुष्य मनुष्यका शजन्रु क्यों बनता है? यह तो निश्चित है कि विश्वका प्रत्येक प्राणी 
सुद्बकी कामना रखता है। उसका सारा श्रम, उद्योग और शक्ति इसी कामनाकी पूर्तिके लिए है। सर्वश्रेष्ठ 
चेतन होनेसे मनुष्यके उद्योग ओर साधन अधिक विकसित हैं। दर्शनमे उसके आध्यात्मिक सुखका विश्लेषण हैं 
भौर विज्ञानमें भोतिक सुखका अनुसन्धान । मनुष्य ही नहों पशु-पक्षी और कीट पतंग भी अपने सु श-साधनका 
प्रपलल करते रहते है । बाह्य संग्रहके मूलमे यही आत्म-सुखकी प्रवृत्ति काम करती है । परन्तु जिस तरह 
मनुष्यकी बुद्धि, शक्ति और सुखकी आकाक्षा विकसित है उसी प्रकार उसकी लालसा, साधन और संग्रहकी 
भावना भी प्रबल हैं। साधारण पशु-क्षियोंकी जीवनवृत्तिके विश्लेषणसे यह बात स्पष्ट हो जाती है । उनमें 
यह प्रवृत्ति बहुत ही अल्प मात्रामे पाई जाती है। चींटी आदि कुछ ही प्राणी ऐसे है जिनमें इस प्रवृत्तिकी 
बहुलता देखो जाती हैं। शेष तिय॑ंच अपने-अपने भोजनकी खोजमे निकलते है और उसके मिल जाने पर वे 
शान्त हो जाते है। फिर वे ऐसा कोई काम नही करते जिसे समाज-विरोधी कहा जा सके । किन्तु मनुष्योंमे 
यह संप्रह करनेकी प्रवृत्ति आवश्यकतासे अधिक पाई जाती है । ये जितनेकी आवश्यकता होती है उससे कहीं 
अधिकका संचय करते है और इतका यह काम समाज-विरोधी महीं माना जाता, प्रत्युत इसके अनुकूल 
समाजने कुछ ऐसे तियमोंका निर्माण किया है जिनके विरुद्ध आचरण करनेवालेको समाज (राज्य) की ओर 
से कठोर दण्ड भोगना पड़ता है । 
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राज्यका विकास 

साधारणतः प्रत्येक जीवधारीके लिए जीवन उद्धारके समान आजौविकाका प्रइन अत्यन्त आवश्यक 
माना गया है। इस भावको व्यक्त करते हुए एक कबिने कहा है-- 

कला बहत्तर पुरुषकी तामें दो सरदार। 
एक जीवकी जीबिका दुतिय जीव उद्धार ॥ 

भौतिक छारीरके स्थायित्वके लिए आजीविका मुख्य है और आत्मोद्धारके लिए जीवन संशोधनकी 
कलामें अभिज्ञता प्राप्ककर तदनुकूल भाचरण करना मुख्य है । प्राचीन नियम यह था कि मनुष्य एक ही मार्गसे 
आजीविका करे | समाणके संधारणके लिये इस नियमका होना अत्यन्त आवश्यक था । 

किन्तु धीरे-धीरे इस नियममें परिवर्तन हुआ और कथित उच्च वर्गके मनुष्योंको यह अधिकार दिया 
गया कि वे दूसरे मार्गोसे भी आजीविका कर सकते हैं । यान्त्रिक युग के बाद तो इस व्यवस्थाका यह गुण 
कि एक व्यक्ति पूजीका अधिक संचय न कर सके और दूसरा व्यक्ति उसके अभावमें भूलों न मर सके” नष्ट 
हो गया है। राज्यसे यह आशाकी जा सकती थी कि बह ऐसी स्थितिके निर्माण करनेमें अपनी शक्तिका 
उपयोग करे जिससे प्राचीन आथिक व्यवस्थामे विशेष उलट-फेर किये बिना यह समस्या सुलझ जाय, किन्तु 
राज्य इस ओर विशेष ध्यान देनेमें असमर्थ रहा । फलत' ऐसी सामाजिक संस्था स्थापित हुई जो पिछली 
समाज संस्थाके विरोधी तत्त्वोंकी शिक्षा देने लगी। ऊपर हम समाजवादकी चर्चा कर आये है । इसका 
संगठन ऐसे ही तत्त्वोंके आधारपर हुआ है । 

पिछली सामाजिक संस्थाके अनुसार व्यक्ति पूंजीका अधिकारी माना गया है और राज्य उसकी रक्षा 
करता है, इसमें यह अधिकार व्यक्तिसे छीनकर राज्यको दिया गया हैं और इसके विरुद्ध आचरण करनेबाला 
व्यक्ति कठोर दण्डका भागी होता है । 
मूर्च्छा 

अब देखना यह है कि जिस आधारपर यह संघर्ष चाल है उसकी तहमें कौनसी मनोवृत्ति काम करती 
हैं। प्राचीन ऋषियोंने इसका गहराईसे विचार किया है । उन्होंने इसका वशरण मूर्च्छाको बतलाया है । यह 
मर्च्छा ऐसी वृत्ति है जिसके कारण विद्वमें अनादिसे संघर्ष होते आये है और सदा होते रहेगे | एक व्यवस्थाका 
स्थान दुसरी व्यवस्था लेती है, पर इससे न तो संघर्षका अन्त होता है और न स्थायी शान्ति ही स्थापित हो 
सकती है । 
दाशनिक चिन्तनकी भूल 

व्यक्ति और राष्ट्रके जीवनमें सबसे बड़ी भूल उसके दार्शनिक चिन्तनमे यह है कि वहू अपने सुख- 
दूखका एक मात्र आधार बाह्य साधनोंके होने न होने पर अवलम्बित मान बंठा है, जिसने जितने अधिक बाह्य- 
साधनोंका संचय कर लिया है वह उतना ही अधिक अपनेफो सुख मिलनेकी आशा करता है । साम्राज्यलिप्सा, 
पूंजीवाद, वर्भवाद, और संस्थावाद यहाँ तक कि समाजवाद भी इसका परिणाम है। ईश्वरवादको इसी मनो- 
वृत्तिने जन्म दिया है। जगतूमें संघर्षका बीज यही है । जब मनृष्य इस तत्त्वज्ञानकों स्वीकार कर लेता हुँ कि 
अन्यसे अन्यका हित या अहित होता है तब उसकी अन्तमुंखी दृष्टि फिरकर बहिर्मुखी हो जाठी है| वह बाह्य 
साधनोंके जुटानेमें लग जाता है और इस कार्यमें सफलता मिलनेषर उसे अपने जीवनकी सफलता मानता है । 
जीवनमें बाह्य साधनोंको सर्वथा स्थान नहीं है, यह बात नहीं है। दृष्टिको अन्तर्मुखी रखते हुए जीवनफी कम- 
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जोरीवश आवष्यक तानुसार बाह्य साधनोंका अवलम्बन लेना एक बात है तथा इसके विपरीत बाह्म-साधनोंको 
ही सब कुछ मान बैठना दूसरी बात है । 
अर्थ और विवेक 

पूँजी चाहे व्यक्तिके हाथमे रहे या राष्ट्रके हाथमे वह एकमात्र अनर्थ परम्पराकी जननी है । अर्थकी 
गरमी सबसे बड़ी गरमी है। जिसके पास यह पहुँचता है उसे ही पथश्रष्ट कर देता है । एक ही वस्तु थी 
जो व्यक्ति और राष्ट्रकों इसकी गरमीसे बचा सकनी थी और वह था विवेक । किन्तु इस समय क्या व्यक्ति 
और क्या राष्ट्र दोनों ही अपने-अपने स्वरूपको भूले हुए है । दोनों ही उ पादनकी वृद्धि द्वारा वाधिक आयके 
बढ़ानेकी फिकरमे है । विश्वका यही हाल है । इससे स्वार्थ परताम वृद्धि होकर मानवताका ह्वास हो रहा है। 
जहाँ देखो वहाँ पैसेकी लूट दिखाई देती है । समस्त धर्म-कर्म इसीमे समाया हुआ हैं। जो धामिक संस्थाएं 
इसकी गरमीको कम करनेके प्रचारके लिए स्थापित की जाती है वे धनिकोंकी जीहुजूर बनी हुई है । ब्यक्ति 
धर्ममें मुच्छामे काम न ले | धर्म मात्र आत्मशुद्धिका साधन बना रहे। जो व्यक्ति राग,द्ेप और मोह पर विजय 
पानेमे असमर्थ हैं वे तत्कालीन परिस्थितिके अनुसार सहयोगमुलक अपनी आाथिक, सामाजिक और राज- 
नीतिक व्यवस्था बना ले। किन्तु इतना ध्यान रखे कि इस द्वारा किसी व्यकितिकी स्वतन्त्रताका अपहरण न 
होने पावे । सनन्‍्त-परम्पराके इस उपदेशकी तरफ आज किसीका ध्यान नहीं हैं। सब अपने-अपने पद और 
स्वरूपको भूले हुए हैं। वास्तवमे देखा जाय तो इसकी जडमे एक मात्र मुर्च्छा ही काम कर रही है । पूजी- 
बादी राष्ट्रोंमे यह जितनी मात्रामें देखी जाती है, समाजवादी राष्ट्रोंमे वह उससे कम नही है । 


रोगका अचूक निदान मूर्च्छा 


मूर्च्छाको कम करनेका मार्ग यह था कि उत्पादनका विकेन्द्रीकरण किया जाय । जहाँ हजारों मनुष्य 
मिलकर एक साथ काम करते है ऐसे कल-कारखाने न खोले जायें । राष्ट्रके लिए जितने मालकी आवश्यकता 
है उतना ही उत्पादन किया जाय । जिन वस्तुओके बिना दूसरे राष्ट्रोंका काम नहीं चलता हो वे वस्तुएँ ही 
उन राष्ट्रोंकी दी जायें और बदलेम ऐसो वस्तुएँ ही स्वीकार की जायें जिनके बिना यहाँका काम नहीं चलता । 
भौतिकविज्ञानकों विशेष प्रोत्साहन न देकर आध्यात्मिकविज्ञानकों ही प्रमखता दी जाय । संहारक अस्त्रोका 
निर्माण सर्वथा बन्द कर दिया जाय । रक्षाकी अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था की जाय । किन्तु इस समय सब काम 
इससे विपरीत हो रहे हैं और फिर रट लगाई जाती है कि विश्वमे स्थायी शान्तिकी स्थापना होनी चाहिए । 
शान्ति आत्माका परिणाम है । वह भौतिक-साधनोके बलपर नही प्राप्त की जा सकती है । व्यक्ति जिस तरह 
राष्ट्रकी इकाई है, उसी प्रकार उसकी मूर्च्छा भी राष्ट्रीय मृ्च्छका अंग है और राष्ट्रीय मू र्च्छा विश्व मर्च्छा- 
का ही अंग है । यहाँ राष्ट्रीय मूर्च्छा और राष्ट्रीय प्रेमका भेद स्पष्ट समझ लेना चाहिए । मूर्च्छाका अर्थ है 
जीवन संशोधनके विरुद्ध पडनेवाले साधनोंमे अपनत्वकी भावना ।_ जिस भावनाके कारण व्यक्ति मात्र भौतिक 
इकाईमे सब सुख साधनोंको बटोरनेका प्रयत्न करता हैं वह मुर्च्छा ही है| व्यक्तियोंकी यही संदुचित स्वार्थ 
मय ममता विकसित होकर राष्ट्रीय मूच्छो या स्वार्थोको जन्म देती है, प्राचीन भारतीय ऋषियोंने राष्ट्रीय 
विकासमे व्यक्तिके शुद्ध विकासकी शर्त इसीलिए रखी थी। पढ्िचिमी राष्ट्र राष्ट्रीयताकी झोंकमे व्यक्तिके 
चरित्र विकासको महत्त्व नही देते, इसलिए मुट्ठीभर राजनीतिक अपने राजनीतिक प्रभावमे जब चाहें समूचे 
विद्वको विक्षुब्ध कर सकते हैं। पिछले दो महायुद्ध इसके ज्वलंत प्रमाण हैं। प्रइन है इस मूर्च्छा-संकुचित 
राष्ट्रीय स्वार्थका उन्मूलन कैसे हो ? व्यक्तित्व या राष्ट्रीयताकी ओटमे भौतिक आकाक्षाओंका विस्तार कर 
क्या विदवमें सुख-शान्ति स्थापित की जा सकती है? पूँजीवाद व्यक्तिकी आकांक्षा और उसकी पू्तिके 


ते 
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साधनोंपर प्रतिबन्ध नहीं छगाता और समाजवाद केबल पूर्तिक साधनोंका समाजीकरण तो चाहता है पर 
आफकक्षाओंको सीमित करना अभी उसके लक्ष्यमे नही आया है । पूंजीवाद प्रस्तुत विधमत।का ऐसा ही गलत 
सिदान और उपचार है, इसलिए उसका मूलोच्छेद जरूरी है। समाजबादका बाह्य उपचार ठीक हूँ पर 
निदान ठीक न होनेसे वह स्थायी नहीं हैं । वह्‌ आधिक दवाव पड़ने पर पुनः विष्मताका रूप धारण कर 
सकता हूँ । व्यवस्थायें बाह्य उपचार है । रोगका अचूक निदान है मुर्च्छा। वह भीतर से उठती हैं और जब 
तक इस मूलवृत्तिका शोधन नही होता तब तक शान्ति और सुन्यवस्था दुराशामात्र है । 


स्वतन्त्रता का अथं 

अब प्रश्न यह है कि इस मृच्छके त्यागके लिये व्यक्ति और राष्ट्र किस मार्गकी स्वीकार करें| यह 
तो मानों हुई बात है. कि मानव इतिहास और दर्शनका अन्तिम निचोड है व्यक्तिकी पूर्ण स्वतन्त्रता और 
चरम विकास । यहाँ स्वतन्त्रता शब्द विचारणोय है. 'स्व' और 'तन्त्र” इन दो ाब्दोंका मिलकर अर्थ होता है 
अपना शासन । इसका भावरूप अर्थ हुआ स्वाघीनता ! प्रत्येक व्यक्तिका अन्यके आधीन न होकर मात्र अपने 
आधीन होना ही उसकी स्वतन्त्रता हैं। जब कोई व्यक्ति अन्य व्यक्तिके अधिकारमें होता हैँ 6ब वह पराधीन 
कह शता है । दूसरेके अधिकारम रहकर व्यक्ति इच्छानुसार अपना विकास नही कर पाता । बात-बातमें वह 
परमकषपेक्षी बना रहता हे । वरतुत उसकी यह पराधीनता आरोपित है। सनातन प्रक्रियास उसमे जो 
कमजोरियाँ आ गई है वही यह सोचनेके लिये प्रेरित करती है कि अन्यका सहारा लिये बिना उसका काम 
नहीं चल सकता । यही धारणा उसकी परतन्त्रता है और इससे मुक्ति पाना ही उसकी स्वतस्त्रता है । 


स्वतन्त्रता यह जठ-चेतन प्रत्येक व्यक्तिका नैसग्रिक अभिकार है । इसका ठीक तरहसे ज्ञान होनेपर 
व्यक्तिकी म॒र्च्छा अपने आप कम होने लगती है | श्रमण भगवान्‌ महावीरने इस नैसगिक अधिकारकी ओर 
विश्वका ध्यान आक्ृप्ट किया था। इन्होंने गम्भीर वाणीमे कहा था-८ 

“आबुसो ! अपनी स्वतन्त्रताके समान सबकी रवतन्त्रता अनुभव करो । जब कोई व्यक्ति 
किसी अन्य वस्तुकों अपने अधिकारमें करनेक्री इच्छा करता है तब वह उसे अपने अधिकारमे 
करनेमे तो समर्थ नही होता, मात्र स्वयं वह्‌ अपनो इच्छाओंका दास बन जाता है | 

विदवकों प्रत्येक व्यक्तिके इस नैसशिक अधिकारकों समझना है। राज्यनें इसकी स्वीकृति दी हैं 
अवश्य, पर वह औपचारिक है । इसके आध्यात्मिक रहस्यको समझे बिना जीवन व्यकिति-स्वातन्त्यकी पूर्ण 
प्रतिष्ठा नही हो सकती । 
विविध दर्शन और जगत्‌ 

यों तो प्रागैतिहासिक कालसे विविध सिद्धान्तोकी सृष्टि होती आई है । मानवीय कमजो रियोंने भी 
इनके निर्माणमें बहुत कुछ हाथ बटाया है। इन सिद्धान्तोका जीवनके उत्थान और पतनसे घनिष्ट सम्बन्ध 
है । इस युगमे जिन समस्याओंको राजनीतिक आधारसे सुलझाया जाता है पूर्व कालमे उनके हल करनेमे 
धार्मिक दृष्टिकी मुख्यता रहती थी । धर्मका दर्शनके साथ घनिष्ट सम्बन्ध है। सुपाच्य या दुष्पाच्य जैसा भी 
भोजन मिलता है उसीके अनुरूप जीवनका निर्माण होता हैं । दर्शन जीवनका सबसे बड़ा भोजन है। इसका 
व्यक्ति और राष्ट्रके जीवनपर गहरा प्रभाव पड़ता है । विश्व क्या हैं और ब्यक्तिका उसके साथ क्या 
सम्बन्ध है ? यह समस्या निविवाद रूपसे अभी तक नही सुलझ सकी है । इसके अस्तित्वके विषयमे 'है' और 
'ना का झगड़ा अभी तक लगा हुआ है। और भी ऐसे प्रइन हैं जो विचारकोंको उलझनमे डाले हुए हैँ । 
उनमें व्यक्तिकी स्वतन्त्रता ओर परतस्त्रतासे सम्बन्ध रखनेवाला प्रइन मुख्य हैं। वेदान्त तथा उससे सम्बन्ध 
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रखनेवाले अधिकतर दर्शन यह माननेके लिये कभी भी तैयार नहो है कि व्यक्ति स्वतन्त्र अपनेमें कुछ है या 
बहू पृथक्‌ होकर भी अपने जीवनके लिये स्वयं उत्तरदायी है । भारतवर्षमे इन दर्शनोंका बडा विकास हुआ 
है और दूसरे राष्ट्रोंपर भी इसका गहरा प्रभाव पड़ा है। समस्त व्यवस्थाएँ और उनके दुष्परिणाम इन 
दर्शनोंके प्रयोगोंका ही फल हैं ! 

किन्तु दूसरी ओर ऐसे दर्शनका भी उदय हुआ है जिसने विध्वकी समस्त समस्याओंको व्यक्ति- 
स्वातन्थ्यके आधारपर सुलझानेका प्रयत्न किया है । इसकी घोषणा हैं कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्यमेसे न तो कुछ 
निकाल ही सकता है और न उसमे कुछ मिला ही सकता है । किन्तु जिस कालमे जिस द्रब्यकी जैसी योग्यता 
होती है तदनु रूप उसका परिणमन होता है। जीवनमे निमित्तका स्थान है अवश्य, पर वह व्यक्तिकी स्वतंत्रता- 
को अपहरण करनेमे असमर्थ है । 

व्यक्तिकी स्वतन्त्रता इस दर्शनकी रीढ़ हैं। यह दर्शन मानवीय कल्पना और उसके स्वार्थोकी अपेक्षा 
जिह्वके तथ्यपूर्ण जीवनक्रमको ध्यानमे रखकर विश्वका अवलोकन करता हैं। यद्यपि अब तक मानव 
जगतमें इसके उक्त मौलिक सिद्धान्तकी अवहेलना होती आई है, पर इससे उसकी उपयोगितामे अन्तर नहीं 
आता । 

इसने जगत्‌की समस्त समस्याओंका मूल कारण, व्यक्तिकी कमजोरी बतलाया है और वह कमजोरी 
है व्यक्तिकी मूच्छा, इसलिये यह उन समस्याओं के हलके लिए बाह्य व्यवस्थाओंकी अपेक्षा व्यक्ति की और 
राष्ट्रकी अन्तःशुद्धिपर अधिक जोर देता है । 


व्यक्तिस्वातन्त्रय और अपरिस्रहवाद |. 

जैसा कि हम पहले बतला आये हैँ कि /विश्वम जड़-चेतन जितने भी पदार्थ हैं थे सब स्वतन्‍्त्र हैं, 
कोई किसी के आधीन नहीं है । फिर भी यह प्राणी मृर्च्छावश अन्य बाह्य-साधनोंका संग्रह करता है और 
उनका अपनेको स्वामी मानता हैँ या उनमे इष्टानिष्ट कल्पना कर सुखी-दुःखी होता है । किन्तु व्यक्ति- 
स्वातन्त्यके सिद्धान्तके साथ इस भावनाका कोई मेल नही बैठता । इन दोनोमे पूर्व-पश्चिमका अन्तर है। 
जिसने व्यक्तिस्वातन्त्यके सिद्धान्तकों अपने जीवनमे स्थान दिया है वह यह अनुभव करता है कि ये धन, 
पुत्र, स्‍त्री, मकान और शरीर आदि भिन्‍न हैं। इनका परिय्नह मेरा स्वरूप नही है । मेरा स्वरूप तो मात्र 
जानना देखना हैं। इसलिए वह मानता है कि जो व्यक्ति या राष्ट्र इन्हें अपनी उनन्‍नतिका साधन मानकर 
इनका अधिकाधिक संग्रह करना चाहता है वह न तो कभी सुखी हुआ है और न हो सकता है । इनसे सुख 
मिलता हैँ ऐसा मानना भी भ्रम है और इनमे सुख है ऐसा मानना भी भ्रम हैं। जैसा कि हम पहले बतला 
आये है कि सुख आत्माका स्वभाव है। उसकी प्राप्तिक लिये अपनी ओर ही देखना होगा, इन बाह्य« 
साधनोंकी ओर नही । क्योंकि इनका त्याग किये बिना व्यक्तिस्वातन्ध्यकी प्रतिष्ठा नहीं हो सकती [| 

श्रमण भगवान्‌ महावीरने अने जीवनके विविध प्रयोगों द्वारा विश्वका एकमात्र यही शिक्षा दी थो॥ 
श्रमण होनेके पहले उनके हाथमे राज्य था। लेकिन उनके विचार उस राज्यसत्ता बलपर नहीं फैल सकते 
थे और न उससे विश्वश्ञान्तिका मार्ग ही प्रशस्त हो सकता था। उन्होंने देखा कि विश्वके लिये व्यक्ति- 
स्वातन्त्रयकी शिक्षा अनिवायं है। उन्हें विश्वके मानव समाजकों यह अनुभव कराना था कि यह जमीन, 
यह धन और यहाँ तक कि यह शरीर, वाणी और मन भी उसका नही है । वह तो मात्र इन सबका ज्ञाता- 
दृष्टा हैं । इसलिये स्वयं उन्होने व्यक्तिस्वातन्तश्यको प्रतिष्ठित करनेके लिये एकमात्र अपरिग्रहवादका मार्ग 
अपनाया था । उनकी घोषणा थी कि अपरिग्रही होना स्वतन्त्रता-प्राप्तिकी प्रथम शर्त है। व्यक्ति स्वतन्त्र 
होना चाह और वह्‌ अपने जीवनमे मूर्च्छाका त्यागकर पूर्ण स्वावलम्बनकों स्वीकार न करे, वहू बाह्य 
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साधनोंके व्यामोहमें उलझा रहे यह नहीं हो सकता । जो राष्ट्र या व्यक्ति स्वतन्त्र होना चाहता है, उसे 
अपने दैनंदिनके जीवनमे स्वावलम्बनका व्रत स्वीकार करना ही होगा । अपरिग्रहवाद इसके सिवा और क्‍या 
सिखाता है। जो अपना नही है उसके परिग्रहमें आसक्ति मत करो, यही तो उसकी शिक्षा है । 


श्रमण भगवान्‌ महावीर अपरिग्रहवादके मुर्तमान स्वरूप थे । उन्होंने अपने जोवनमें ऐसी कोई गाँठ 
बाँध कर नही रखी थी जो कि उन्हें पीछेकी ओर घकेलती हो । वे जाति, लिंग, वय, स्वदेश, विदेश आदि 
सब प्रकारके विकल्पोंसे परे थे। उनकी एक मात्र छ्षिक्षा थी कि पर पर है। उसका स्वीकार जीवनके पतनका 
कारण है । 
अपरियग्रहबादकी व्यावहारिक शिक्षा 

अब देखना यह है कि अपरिग्र हवादके सिद्धान्तकों अपने व्यावहारिक जीवनमे कैसे उतारा जाय | 
अपरिग्रहका अर्थ है परिग्रहका अभाव । परिग्रहके दो भेद है--बाह्य और आम्यन्तर | इनमें आमभ्यन्तर- 
परिग्रह मुख्य है। इसका दूसरा नाम मूच्छां हैं। बाह्म-परिप्रह इसके सद्भावमे होता है । इसीसे अधिकतर 
विचारकोंने मूर्च्छाको ही परिग्रह कहा है। मूर्च्छा यह समस्त दुर्गुणोंका मूल हैं और व्यक्तिस्वातन्त्यका 
अपहरण करनेवाली है । किसी व्यक्ति या राष्ट्रको अपना उत्थान करनेके लिये इसका त्याग करना अत्यन्त 
आवश्यक है । 

परिग्रहत्यागके दो मार्ग है--साधुमार्ग और गृहस्थमार्ग । 

साधु वह होता है जो अपने “दैनंदिनके जीवनमें पुर्ण स्वावलम्बनकी प्रतिज्ञा कर भौतिक साधनोंका 
मात्र शरीरकी आवश्यकताकी पूर्तिके लिये कमसे कम उपयोग करता है | वह भौतिक साधनोंका न तो अर्जन 
करता है और न संचय ही । उपयोग ऐसे साधनोंका करता है जो सार्वजनिक होते है । उदाहरणार्थ वह ऐसे 
मकान, मठ या गुफा आदिमे उठता-बैठता है जहाँ प्राणीमात्रको आने-जानेकी किसी प्रकारकी रुकावट नहीं 
होती है । भोजन भी किसी गृहस्थके स्वेच्छासे देनेपर ही लेता है। सो भी दिनमें एक बार लेता है। केशोंके 
बढ जानेपर उनका अपने हाथसे उत्पाटन करता है। इसके लिये कची आदिका उपयोग नही करता | 
यात्रा पैदल करता हैं। सवारीका उपयोग नहीं करता । सब ऋतुओंमे नग्न रहता है । बस्त्रकों मूर्च्छाका 
कारण जानकर उसका पृणंरुपसे त्याग कर देंता हें। गृहस्थोंसे अधिक ममता न बढ़ जाय इसलिये आवश्यक- 
तानुसार नगरमे अधिकसे अधिक पाँच दिन और ग्रामम एक दिन ही ठहरता है । उसमे भी नगर या ग्रामके 
बाहर ही ठहरता हैं । मात्र भोजनके लिये नगर या ग्रामम आता-जाता है । भोजनके छिये पात्रका उपयोग 
नही करता । दोनों हाथोकी अंजुलि बनाकर उससे भोजनका काम सम्पन्न करता है। भोजन खड़े-खड़े लेता 
है और इसके लिये गृहस्थोको उत्साहित नही करता । 


साधुको केवल तीन उपकरण रखनेकी भनुज्ञा है--पीछी, कमण्डलु और शास्त्र । पीछी भूमिशोधनके 
काम आती हैं, कमण्डलु मल-मूत्रके विसर्जन करने पर शुद्धिक काम आता हैं और शास्त्र ज्ञानाबन का 
साधन है । 

अधिकतर लोगोंको साधुकी यह चर्या व्यवहारमे अटपटी सी दिखाई देती है। वे इसे निठल्ले 
लोगोंकी व्यर्थकी उठाठेव मानते हैं । हम यह जानते है कि साथुसस्था दृषित हो गई है और ऐसे लोगोंकी 
कमी नही जो मात्र पेट भरनेके लिये साधु बनते हैं। पर इसमे साधुमार्गकी व्यर्थता नहीं सिद्धकी जा सकती 
है । साधका जीवनयापन करना अध्यात्मशोधका सर्वोत्क्रष्ट मार्ग है। जो ओोवनमें सच्चा साथु है बह समाज- 
से जितना लेता है उससे कही अधिक देता है । समाजने इस संस्थाके महृत्त्वको भुला दिया है या बह ऐसे 
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लोगोंके पीछे लग गई है जो या तो ढोंगी है या आलसी । वास्तवम हमे साधुचर्याके उबत नियमोंका बारीकी- 
से अध्ययन करना चाहिये । उनसे एकमात्र रवालम्बनकी ही शिक्षा मिलती है । भला विचारिये तो कि व्यक्ति- 
स्वातन्श्यको प्रतिष्ठित करनेका इससे उत्तम मार्ग और क्‍या हो सकता हैं ? 

श्रमण भगवान्‌ महावीर और उनके पूर्वबर्ती तीर्थकरोने उक्त चर्याकों अपने जीवनमे अच्छी तरहसे 
उतारा था । उन्होंने अपने अनुयायी साथुओको भी एकमात्र इसी चर्याकी शिक्षा दी थी । सम्भवत: बुद्धदेवसे 
उनका इसी बातमें मतभेद था । बुद्धदेव मध्यप मार्गके पक्षपाती थे। उनकी शिक्षाओंसे ज्ञात होता है कि 
उन्हें वैदिक धर्म और श्रमण धर्मके मध्यका मार्ग अधिक पसन्द था | पर उनका यह कार्य महावीरकी आत्माको 
टससे मस न कर सका । वे दृढ़ निदप्चयी और कठोर अनुशासनके पूर्ण पक्षपाती थे । कैवल्य लाभके बाद तो 
उनकी आत्मा और भी निखर उठी थी । उन्हें सम्यक्‌ प्रकारसे ज्ञात था कि मात्र इस मार्गके अनुसरण करनेसे 
ही संधारी प्राणी मुक्तिका अधिकारी होता है । इसलिये उन्होंने अपने अनुयायी साधुओंको न केवल परियग्रहका 
पूर्णहपसे त्याग करनेका उपदेश दिया था, अपितु आत्मसंशोधनकी दृष्टिस इसका कठोरतासे पालन भी 
कराया था । 

परिग्रहके त्यागका दूसरा मार्ग है गृहस्थधर्म । गृहस्थका अर्थ हे घरमे रहनेवाला | घर उपलक्षण है । 
इससे वे सभी भौतिक या दूसरे साधन लिये गये है जिनके बिना जीवनयापन करनेमे गृहस्थ अपनेको असमर्थ 
अनुभव करता हैं । वह जीवनकी की कमजोरीवश बाह्म-साधनोंका अवलूम्बन तो लेता है, पर उनका परिमाण 
करता है । इसे गृहस्थका परिग्रहपरिमाणब्रत कहते है। जैन-शास्त्रोंमें इसकी विस्तृत चर्चा देखनेको मिलती 
है। वहाँ इस ब्रतके व्यावहारिक उपयोगका सावधानीपुर्वक॑ सर्वांग विचार किया गया है । 


प्राचीन कालमें बाह्म-परिग्रह श्रेत्र, वास्तु, हिरण्य, सुवर्ण, धन, धान्य, दासी, दास, कुप्य और भाण्ड इन 
दश भागोंमे विभकत किया गया था। यह विभाग उस समयका है जब देशमे दास-दासी प्रथा प्रचलित थी । यह 
भी हो सकता है कि जिस प्रदेशमे दास-दासी प्रथा चालू हो उसे ध्यानमे रखकर ये भेद किये गये हों | जैन 
धर्मके अनुसार प्रत्येक गृहस्थ क्री इस दश प्रकारके परिग्रहका परिमाण करना पडता है। वह आवश्यकतासे 
अधिकका संचय नहीं कर सकता । आवश्यकता तात्कालिक रहन-सहनसे ओकी जाती हैँ । प्रथम शर्त यह है 
कि कोई भी व्यक्ति अन्याय मार्गस आजीविका नही कर सकता। न्यायवृत्तिका अर्थ राज्यके नियमोंके अनुसार 
अर्थका उपार्जन करना तो हूँ ही । साथ ही आवश्यकतासे अधिकका संचय न करना भी इसमे गर्भित है । इसके 
सिवा आचार-प्रन्थोंमे कुछ ऐसे भी नियम बतलाये है, जिनसे व्यक्तिकी इच्छाको सीमित करनेमे सहायता 
मिलती है । प्रथम तो प्रत्येक गृहस्थकी यह नियम करना पडता है कि वह यावज्जीवन आजीविका निमित्त या 
इसी प्रकार दूनरे कार्य निमित्त अमुक क्षेत्रके बाहर नहीं जायेगा । साथ ही उसे यह भी नियम करना पड़ता 
है कि वह अमुक समय तक इतने क्षेत्रके वाहर नही जायगा । प्रथम प्रकारकी मर्यादाका क्षेत्र विस्तृत होता है 
ओर दूसरे प्रकारकी मर्यादा अमुक समयके लिये उस क्षेत्रकों संकुचित करती है । इससे यावज्जीवन तक क्षेत्र- 
की मर्यादा विस्तृत होने पर भी प्रतिदिनका व्यवहारक्षेत्र सीमित होता रहता है । 

यद्याप वर्तमानमे इस पद्धतिके अनुसार गृहस्थोंका वर्तन नही पाया जाता है और न राष्ट्रका ही इस 
ओर ध्यान है तथापि इससे इस पद्धतिको अब्यावहारिक नही ठहराया जा सकता। वस्तुत: समाजवाद और 
पूंजीवादकी ऐकान्तिक बुराईको दूर कर व्यक्तिस्वातन्त्यकी प्रतिष्ठा करनेबाला यही एक ऐसा मार्ग है, जिसे 
जीवनमे स्वीकार किये बिना विश्वशान्तिकी कल्पना साकार रूप नही ले सकती । 

अभी विश्वशान्ति सम्मेलनके निमित्तसे भारतमे देश-विदेशके अनेक प्रतिनिधि इकटठे हुए थे । यों तो 
ये सभी प्रतिनिधि सेवाभावी और विश्वशान्तिके इच्छुक थे । किन्तु इनमेसे विश्वशान्तिकी प्रेरणादायिनी शक्ति 
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यदि किसीसे प्राप्वको जा सकती है तो वे थे स्वीडन निवासी स्व्रेन एरिक राइवर्ग । इन्होंने अपने जीबनकों एक 
प्रकारसे अपरिग्रही बना लिया है। इसका वें कठोरतापूर्वक पालन करते हैं। अन्य प्रतिनिधियोंके साथ इन्हे 
भी ताजमहल होटलमें ठहराया गया था | यह देख इन्हें बडा आश्चर्य हुआ । परिणामस्वरूप इन्होंने वहाँ 
उहरना अस्वीकार कर रिया। वे वहाँ जाकर ठहरे जहाँ भारतकी सच्ची आत्मा निवास करती है । उस 
समय वहाँ उन्होंने जो उद्गार प्रकट किये थे वे अन्धकारमे भटकने वाले विश्वको प्रकाशका काम देते है। वे 
कहते हैं-- 
हम उस भारतको देखने आये हैं जहाँ बेठकर विश्वका शास्तिदूत शान्तिसूत्रका संचालन 
करता था ।' 
अपरिग्रहवादकी व्यावहारिक शिक्षाका इससे बढ़ा प्रमाण और क्या हो सकता है । 
सन्त परम्परा और अपरियग्रहवाद 
जहाँ तक जैन तीर्थद्धूरोकी चर्याका सम्बन्ध है उन्होंने परिग्रहको कभी भी अपने पास नही फटकने 
दिया था। उनकी परम बीतराग, शान्तिदायिनी नग्न-परद्रा आज भी बिश्वके संतप्त हृदयकों शीतलता प्रदान 
करती है। वह मौनभावसे एकमात्र यही शिक्षा देती है-- 
उत्तम शौच सर्द जंग जाना | लोभ पापकौ बाप बखाना ॥ 
आशाफांस महा दुखदानी | सुख पावे सन्‍्तोषी प्रानी ॥ 
भर > 
उत्तम आकिचन गुण जानौ | परिग्रह चिन्ता दुख ही मानौ ॥ 
फांस तनक सी तन में साले | चाह लँगोटी की दुख भाले ॥ 
साधारणतः हम देखते हैँ कि विश्वका बहुभाग जैन वीर्थड्भू रोंकी इस आदर्श गरिमाको नही समझ सका 
हैं । अधिकतर व्यक्ति उनकी नग्न-मूर्ति देखकर विकारका अनुभव करते है । हम तो इस सम्बन्धमे इतना ही 
कहेंगे कि-- 
“जाकी रही भावता जेसी, प्रभु म्रति देखी तिन तेसो ॥” 
फिर भो हमारी समझसे यह उत्तर सहो होकर भी अपूर्ण हे । मुख्य झगड़ा आदर्शका है, इसलिए 
हम इस तत्त्वको भीतर घुस कर छानबीन करना चाहेंगे । थप्पडका उत्तर थप्पडसे देनेमे कोई छाभ नही है । 
देखना यह है कि मात्र भौतिक साधनोंका अवलम्बन लेना ही व्यक्तिका जीवन हैं या उसका वास्तविक जीवन 
इससे कोई भिन्‍न वस्तु हैं। जहाँ तक सन्तोका अनुभव है उन्होंने सदा ही बाह्य-साधनोका स्वीकार करना 
जीवनकी सबसे बड़ी कमजोरी माना है | तीर्थकरोंके समान जीसस क्राइस्टने भी इस सत्यकी समझा था। 
तभी तो उन्होंने कहा था कि-- 
सुईके छेदसे ऊंट जा सकेगा, लेकिन पैसेका मोह रखनेवाला अहिसाका साक्षात्कार नहीं कर 
सकेगा, चाहे नाम उसका वह लेता रहे ।' 
बहुत दूरकी घात जाने दीजिये । महात्मा गाघीकी जीवनचर्याका अध्ययन करनेसे ही यह बात साफ 
हो जाती है कि जीवनको पूर्ण स्वावलम्बी और निविकार बनानेके लिए बाह्य आल्म्बनका त्याग करना 
परम आवश्यक है । उन्होंने इस संत्यको छिपानेका भी प्रयत्न नहीं किया। अपरिग्र हवादकी महत्ता पर किये 
गये उनके विवेचनका सार है-- 
नग्नता आत्माके निविकारीपनका चिह्न है। निविकारी सदा रग्न रहता है। उसे आच्छादन- 
की क्या आवश्यकता _|' 
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वर्णीजी' ने कपने जीवनका बहुभाग अपरिग्रहवादकी शिक्षामें बित्ताया है। कभी-कभी इस विषयकी 
चर्चा करते हुए वे अपनेको खोये हुए सा अनुभव करने लगते है। यह उनका प्रतिदिनका कार्य है। इस विषयमें 
वे कया कहते हैं यह उन्हींकी शब्दोंमे पढिये--- 

छ् 'संसारमें जितने पाप हैं उनकी जड़ परिग्रह है। आज जो भारतमें बहुसंख्यक मनुष्योंका 

घात हो गया है तथा हो रहा है उसका मूलकारण परिण्रह ही है । यदि हम इससे ममत्व घटा देवें 
तो अगणित जीवोंका घात स्वयमेव न होगा । इस अपरियग्रहके पालनेसे हम हिंसा पापसे मुक्त हो 
सकते हैं और अहिसक बन सकते हैं। श्री वीर प्रभुने तिलतुषमात्र परिग्रह न रखके पूर्ण अहिंसा 
बतकी रक्षा कर प्राणियोंको बता दिया कि यदि कल्याण करनेकी अभिलाषा है तब देगम्बर पदको 
अज्जीकार करो । यही उपाय संसार बन्धनसे छूटनेका है ।! 

इस प्रकार हम देखते है कि विश्वमें जितने भी सन्‍त पुरुष हुए है उन्होंने एकमात्र यही शिक्षा दी है 
कि भौतिक साधनोंके बलपर कभी भी कोई व्यक्ति या राष्ट्र अपनी उन्नति करनेमें समर्थ नही होता है । इससे 
मात्र पशुता ही फूलती-फलती हैं ! 
अध्यात्म जीवनको रक्षा सर्वोत्कृष्ट मार्ग 

यह तो मानी हुई बात है कि राष्ट्र या विष्व जिस नीतिको अपनाता है उसका प्रभाव व्यक्तिके जीवन- 
पर अवध्य पडता है | ऐसे बहुत ही कम व्यक्ति है जो अपने मानवीय गुणों द्वारा राष्ट्र या विश्यकों प्रभावित 
करते है । मुख्य प्रइन समाजका है | उसने एक प्रकारसे अपने आध्यात्मिक जीवनकों भुलासा दिया है। वह 
केवल भोतिक साधनोंके बलपर विश्व-शान्तिकी कल्पना किये हुए है । अश्यान्ति कोई नही चाहता पर इसे दूर 
कैसे किया जाय इस ओर किसीका ध्यान नही है । 

जैमा कि हम पहले बतला आये हैं कि जीवनमे भौतिक साधनोंका स्थान है अवश्य, पर इसकी एक 
मर्यादा है। अध्यात्म जीवन व्यक्तिकी निजी सम्पत्ति है। स्व प्रथम उसकी रक्षाको प्रमुखता देनी 
न हम | अपरिग्रहवादको शिक्षा इसका अपरिहाय परिणाम है। अपरिहाये परिणाम हैं। राज्यकी नीति ऐसी होनी चाहिए जिससे 
'इस दिश्ञाम व्यक्तिको अधिक्रस अधिक प्रभावित किया जा सके। महात्मा गाधीने इसकी महत्ता अनुभव की थी। 
उसे वे साकार रूप देना चाहते थे। लेकिन उनके बादका भारत कुछ और ही बनना चाहता है । शायद बहु 
अमेरिका बनेगा। तब कया वह विश्वको शान्तिका सन्देश देनेका अधिकारी रह सकेगा । 

हम यह कभी भी माननेके लिये तैयार नही हैं, हम ही क्या कोई भी बुद्धिमान्‌ व्यक्ति यह नहीं मान 
सकता कि पद्िचिमीय ढगपर कलू-कारखानो, भौतिक प्रयोगशालाओ और यातायातके साधनोंका विस्तार करने 
पर भारत अपनी आध्यवात्मिकताकी रक्षा कर विश्वको शान्ति पथपर ले चलनेमे समर्थ हो सकैगा । आजका 
अणुबम और हाइड्रोजन बम इसी नीतिका परिणाम है । युद्धसे युद्धको प्रोत्साहन मिलता है और आध्यात्मिकता- 
का लोप होता है | 

अर्थका सम्बन्ध मानव जीवनसे है अवश्य, लेकिन जीवनका एकमात्र यही प्रश्न मुख्य नही है । बल्कि 
व्यक्तिकी अपनी भावनाएँ भी उसके साथ है । इनमेंसे किसी एककी अवहेंलना नहीकी जा सकती । आधिक 
हाँचेको केवल निष्प्राण मशीन बनाना उचित नही है | आवद्यकता इस बातकी है कि प्रत्येक राष्ट्र ऐसी नीति 
स्वीकार करे जिससे आथिक मन्तुलनके साथ व्यक्तिकों अपने आध्यात्मिक जीवनके विकासमे पूरी सुविधा 
मिलती रहे । 


१, जैन परम्पराके वर्तमान सन्त न्यायाचार्य पं० गणेश्षप्रसादजी वर्णी । 
२. वर्णीवाणी । 
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पहुले हुम अपरिप्रहवादकी विस्तारसे चर्चा कर आये हैं। व्यक्तिके जीबनपर उसकी व्यावहारिक 
शिक्षाका कया प्रभाव पड़ता है इसका भो हम निर्देश कर आये हैं। साधारण नियम यह है कि व्यक्तियोंके 
निर्माणते ही विश्वका निर्माण होता है। सन्त पुरुषोंने इसकी महत्ता हृदयंगमकी थी । किन्तु राजनीति आज 
इस तत्त्वको भूले हुए हैं । वे शक्तिके बलसे विश्वपर अपनी व्यवस्था लादना चाहते हैं। यदि सचमुचमें उनके 
मस्तिष्कमें यह बात समाई हुई है कि विश्वमें शान्ति स्थापित होनी चाहिये, चाहे उसके लिए कितना ही बड़ा 
मूह्य क्यों न चुकाना पड़े तो सर्व प्रथम उन्हें ऐसी शिक्षाओंकी ओर ध्यान देना होगा जो मानवताकी पूर्ण 
प्रतिष्ठा करनेमें सहायक हो सकें । केवल विश्वश्ान्तिका ढिढोरा पीटनेमात्रसे विश्वशान्ति स्थापित नही 
हो सकती । 

हमने विध्वशान्तिके साधनोंपर सावधानी पूर्वक विचार किया है। उसका एकमात्र उपाय अपरिग्रहवाद 
की शिक्षा हैं। इसके लिये निम्नलिखित योजना छलाभप्रद हो सकती है-- 

साधुसंस्थाके संगठनको मात्र स्वावलरूम्बनके आधारपर बढ़ावा दिया जाय । 

साधुसंस्थाको साम्प्रदायिक दलबन्दीसे मुक्त रखा जाय । 

व्यक्तिके सदाचारपर विद्येष ध्यान दिया जाय । यह कार्य साधुसंस्थाके जिम्मे किया जाय । साधुसंस्था 
अलिप्त भावसे इस कार्यकी संम्हाल करे । 

विश्वविद्यालयोंमें ओद्योगिक शिक्षाके साथ चरित्रनिर्माणकी शिक्षापर विशेष ध्यान दिया जाय । 

समाजमें स्वावलम्बन और अपरिग्रहवादकी शिक्षा देनेवाली धार्मिक संस्थाओंको ही प्रमुखता 
दी जाय । 

उन सिद्धान्तोंकी शिक्षा, जो व्यक्तिस्वातन्त्यके मार्गमें रोड़ा हैं, तत्काल बन्द की जाय । 

सम्प्रदायवाद, ईश्वरवाद और जात्तीयताका जिन उपायोंसे अन्त हो वे उपाय अमल मे लाये जायें । 

श्रम किसी प्रकारका ही क्‍यों न हो, राष्ट्रीय सम्पत्ति समझ कर उसकी पूर्ण प्रतिष्ठा की जाय | 

प्रत्येक गाँवको स्वावलूम्बी बनानेकी दृष्टिसे गृह उद्योगको प्रोत्साहन दिया जाय । 

बडे-बड़े कल-कारखाने न खोले जाये । जो है या जिनका निर्माण किये बिना राष्टूका काम नहीं चल 
सकता, उनका एकाचिपत्य व्यक्तिके हाथ में न रह सके इसकी तत्काल व्यवस्था की जाय । 

प्रत्येक देशकी सरकारके रहन-सहनका ढंग आडम्बरपूर्ण और भयोत्पादक न हो, इस ओर ध्यान 
दिया जाय । 

जनसाधारणके जीवन स्तरको घध्यानमे रखकर हो सरकारी नौकरीका मान निश्चित किया जाय । 


१७ 


जेनधर्म ओर वर्णव्यवस्था 


हमारे देशमें चार वर्णोंमें अन्तिम वर्णके मनुष्य झद्र माने जाते हैं। ये मानव तनघारी सबसे अभागे 
प्राणी है।हजारों वर्षोँसे ब्राह्मणोंने क्षत्रियोसे साजिश करके इनसे सब अधिकार छीन लिये हैं । इन्हें जनेऊ पहिनने, 
ब्रत-संस्कार करने आदिका कोई अधिकार नहीं दिया गया है । इतना ही नही, थे न तो दूसरे वर्णके मनुष्यों- 
के साथ बराबरीसे बैठ-उठ सकते हैं और न सार्वजनिक स्थान जैसे प्रार्थनागृह, मन्दिर और धर्मशाला आदियें 
आ-जा सकते है । इनकी शिक्षा और स्वास्थ्ययी ओर भी समुचित ध्यान नही दिया गया है ! ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और बंध्योंकी सेवा करते रहना यही इनका स्वर्ग है और यही इनकी मुक्ति !! 
भारतोय संविधान और रूढ़िवादो जैन 

भारतवर्षको स्वराज्य मिलनेके बाद भारत सरकार और जनप्रतिनिधियोंका इस ओर ध्यान 
गया है। भारतीय संविधान सभाने जिस संविधानकों स्वीकार किया है, उसमें दो सिद्धान्त निश्चित ह्पसे 
मान लिये गये है । 

१. हम मनुष्योंमें किसी भी प्रकारकी अस्पृश्यता नहीं मानते | 

२. हिन्दुओंके प्रत्येक सा्व॑जनिक स्थान और सम्पत्तिका, चाहे वह मन्दिर, धर्मशाला या टुस्ट ही 
क्‍यों न हो, सभी हिन्दू समान रूपसे उपयोग कर सकते है । 

यह तो मानी हुई बात है कि हिन्दू छब्द किसी धर्म विशेषका वाची नही है । सुदूरपूर्व कालसे जितने 
धर्मोके मनुष्य यहाँ निवास करते थे और जिन धर्मोके प्रवर्तक यहाँ जन्मे थे, वे सब हिन्द शब्दकी व्याख्यामें 
आते है। इस व्याख्याके अनुसार न केवल वैदिक धर्मके अनुयायी हिन्दू ठहरते है अपितु जैन, बौद्ध और मिख-- 
ये भी हिन्द ही माने जाते हैं । संविधानकी २५वों धाराके नियम तं० २ में इस बातका स्पष्ट रूपसे उल्लेख 
कर दिया गया है कि-- 

लाजवप गिलोएवेट६ [भ्ंत, ठिक्घ्रतेंत04 शा 5॥95, 


जहाँ तक हम देखते हैं सिखों और बौद्धोंको इसमे कोई आपत्ति नहीं है। वे इस तथ्यको न केवल 
स्वीकार करते है, अपितु इसका प्रचार भी करते है; क्योंकि इसमें वे अपना सास्कृतिक लाभ देखते है । राहुल 
जी ने अनेक बार लिखा है कि हमे किसो भी हालतमे अपनेको हिन्द कहलाना नही छोडना है । 

किन्तु कुछ रूढिवादी जैन इस तथ्यको स्वीकार करनेसे हिचकिचाये है। उनके सामने मुख्य प्रश्न 
जैन मन्दिरोंका है । उन्हें भय हे कि हिन्द्‌ शब्दकी उक्त व्याख्या मान लेने पर हमें जेन मन्दिर कथित अ- 
स्पृश्योंकी खोलने पडेगे; जबकि वे इसके लिए तैयार नही है । 

इस समय जैन समाजमे विवाद दो स्तरों पर चल रहा है। प्रथम तो यह कि जैन हिन्द है या 


नही, और दूसरा यह कि अस्पृष्य जैन मन्दिरोंमें जा सकते है या नही ।” प्रथम प्रश्न ऐतिहासिक हैं और 
दुसरा सांस्कृतिक । 


कुछ जैनोंका ख्याल है कि संस्कारसे जैन हिन्द नही हैं” इस बातके स्वीकार करा लेने पर कथित 
अस्पृश्य जैन मन्दिरोंमे जा सकते हैं या नहीं ? इस प्रइनः अलगसे निर्णय करानेकी आवश्यकता नहीं 
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हुहती । वे सोचते हैं कि इस तरह जैन मन्दिर उन कानूनोंसे अपने आप बरी हो जाते हैं; जो कथित अस्पृश्यों- 
को मन्दिर-प्रवेशका अधिकार देते है । 

बात साफ है | जैन हिन्द नहीं हैं यह कहना तो उनका बहाना मात्र है। वास्तवमे वे केवल इतना 
हो जञाहते है कि जैन मंदिरोंमे अस्पृश्यता पुर्बबत्‌ कायम बनी रहे । 

वे ऐसा क्‍यों चाहते हैं, इसका कारण बहुत स्पष्ट है। किन्तु हम उसमें जाना नहीं चाहते | हमारे 
सामने मुख्य प्रश्न संस्कृति का है। आगम इस विषयमें क्‍या कहता है, हमें तो यहाँ इसो बातका निर्णय 
करना है ! 
भारतको दो प्रमुख संस्कृतियाँ 

उसमे भी सर्वप्रथम हमे यह देखना है कि वर्ण कया वस्तु है और उसक्ली स्थापना यहाँ किन परि- 
स्थितियों में हुई ? यह तो सर्वविदित है कि भारतवर्षमे श्रमण और वैदिक ये दो संस्कृतियाँ मुख्य है । इन 
दोनोंके आचार विचार और क्रिया-कलापमे महान्‌ अन्तर है। वंदिक-सस्क्ृति मुर्यरूपसे ईश्वरबादियोंकी 
परम्परा हैं और श्रमण-परस्क्ृृति स्वावलम्बियोंकी परम्परा हैं। इन दोनोंमे पूर्व पश्चिमका अन्तर है। पतंजलि 
ऋषिने हजारों वर्ष पहले अपने भाष्यमे इसे स्वीकार किया है। वे इन दोनोके विरोधको अहि-नकुलके समकक्ष 
का मानते है। हस्तिना ताडथ मानो5डपि न गच्छेंत्‌ जैन मन्दिरम! इत्यादि वचन इसी विरोधके सूचक है । 
इसलिए जब कभी हम सास्क्ृतिक दृष्टिसे बिचार करते हैं, तब हमे इनके अन्तरको सामने रखना आवश्यक 
हो जाता है, अन्यथा पदार्थका निर्णय करनेमे न केवऊ कठिनाई आती है, अपितु दिशाश्रम होनेका भय 
रहता है । 
वर्ण शब्दकी व्याख्या 

वर्ण क्या ह यह प्रइन बहुत कठिन नहीं हैं । इसका अर्थ आकार या रूप रंग होता है। प्राधीन 
ऋषियोंने इसी अर्थ इसका प्रयोग किया था । उन्होंने मनुष्योंके रूप-रंगकी जानकारीक्रे लिए उनकी आजी- 
विका और चर्याकों मुख्य साधन माना था। मनुष्य जन्मसे अपनी आजीविका लेकर नही आता । किन्तु वह 
जिन परिस्थितियोंमे बढ़ता है और उसे अपने विकासके जैसे साधन उपलब्ध होते है, उनके आधारसे उसकी 
आजीविका निश्चित होती है । डा० अम्बेडकर आजकी कथित 'महार' जातिमे जन्मे है । महार' दक्षिणमे 
एक अछूत जाति है । इनके माता पिता इसी जातिके एक अंग थे। किन्तु आज वे कानूनके महान्‌ पण्डित है । 
भारतको उनपर नाज है । वे भारतीय संविधानके मुख्य कर्ता-धर्ता हैं । उनकी बुद्धि और प्रतिभाका विश्वने 
लोहा माना है | यों तो वदिकोंकी पुरानी व्यवस्थाके अनुसार वे अस्पृश्य ठहरते है पर आज वे किसी भो 
उच्चकों टिके ब्राह्मणसे हीनकोटिके नहीं माने जा सकते । इस तथ्यको प्राचीन ऋषियोंने भी अनुभव किया 
था। तभी तो उन्होंने कहा था-- 


क्रियाविशेषाद व्यवहारमात्राहयाभिरक्षाकूषिशिल्पभेदात्‌ । 
शिष्टाइच वर्णास्चतुरोबदन्ति न चान्यथा वर्णचतुष्टयं स्यात्‌ ॥ 
--वरांग चरित सर्ग २५ इलोक ११ 
प्राचीन शिष्ट पुरुषोंने चार वर्णोका जिन कारणों से प्रतिपादन किया था, उन्हीका इस शलोकमें 
सुस्पष्ट रूपसे वर्मीः रण किया गया है। वे कारण छह है--१. क्रियाविशेष, २. व्यवहार मात्र, ३. दया, 
४. प्राणियोंकी रक्षा, ५. कृषि और ६. शिल्प । इलोकके अन्तिम चरणमे बतलाया है कि चार वर्णोंकी सत्ता 
इन्ही कारणोंसे मानी जा सकती है, अन्य किसी भी प्रकारसे चार वर्ण नहीं हो सकते । 
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इनमें प्रारम्भके दो सामान्य कारण हैं और अन्तके चार क्रमसे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैद्य और शूद्र इन 
चार वर्णोके सूचक है । सर्वप्रधम आचार्य क्रियाविशेषकों चार वर्णोका हेतु कहना चाहते है, परन्तु उन्हें भय 
है कि बहीं कोई इस आधारसे मनुष्योके वास्तविक भेद न मान बठे, इसलिए वे कहते हैं कि मनुष्योंको ऐसा 
कहता कि यह अमुक वर्णका है, यह अमुक वर्णका है! व्यवहार मात्र है। लोकमें ब्राह्मण आदि छब्दके द्वारा 
कथन करनेकी रूढ़ि है--कोई ब्राह्मण कहलाता है और कोई क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र । इसके सिवा इस कथन" 
की अन्य कोई मौलिक विशेषता नही है । यदि थोड़ी देरकों यह मान भी लें कि व्यवहारमे इन नामोंके प्रच- 
लित होनेके कोई अन्य कारण अवश्य है, तो वे दया, अभिरक्षा, कूषि और शिल्प इनके सिवा और हो ही 
क्या सकते है | यही कारण है कि प्राचीन कालमे इन क्रियाओंके आधारसे ब्राह्मण आदि चार वर्णोंका नाम- 
करण किया गया था । 


१ ब्राह्मण वर्ण 
पहला कारण दया हैं। यह अहिसाका प्रतीक है । अहिसा आदि पाँच ब्रतोंको स्वीकार कर उनका 
पालन करना ही ब्राह्मण वर्ण की मुख्य पहिचान हैं। 'ब्राह्मण कौन” इसका निर्देश प्राचीन साहित्यमें विस्तृत 
आधारोंपर किया है ? इसकी व्याख्या करते हुए उत्तराध्ययनमे कहा है-- 
तसपाणे वियाणित्ता, संगहेण य थाबरे। 
जो न हिसइ तिविहेणं, त॑ व बूम माह॒णं ॥ 
जो त्रम-स्थावर सभी प्राणियोंको भली भाँति जानकर उनकी मन, वचन और कायसे कभी हिंसा नहीं 
करता, उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
कोहा वा जइ वा हासा, लोहा वा जद वा भया | 
मु्स न वयईं जो उ, त॑ वयं बूम माहणं॥ 
जो क्रोधसे, हास्यसे, लोभमसे अथवा भयसे असत्य नही बोलता उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
चित्तमन्तमचित्तं वा, अप्पं वा जद वा बहुं। 
न गिण्हाइ अदत्त जे, त॑ वय॑ बूम माहणणं॥ 
सचित्त या अचित्त कोई भी पदार्थ, भले ही फिर वह थोड़ा हो या ज्यादा, जो बिना दिये नहीं लेता 
उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
दिव्वमाणुसतेरिच्छं, जो न सेंबइ मेहुणं। 
मणसा कायवक्‍्केणं, त॑ वयं बम माहणं॥ 
जो देव, मनुष्य और तिय॑च सम्बन्धी सभी प्रकारके मैथुनकां मन, वचन और शरीरसे कभी सेवन 
नही करता, उसे हम ब्राह्मण कहते हैं । 
जहा पोम्म॑ जले जाय॑, नोवलिप्पइ वारिणा ॥ 
एवं अलित्तं कामेहि, त॑ बयं बूम माहणं॥ 
जिस प्रकार कमल जलूमे उत्पन्त होकर भी जलसे लिप्त नहीं होता, इसी प्रकार जो संसारमे रह 
कर भी काम भोगोंसे सर्वथा अलिप्त रहता है, उसे हम ब्राह्मण कहते है । 
आदिपुराणमे भी ब्राह्मण वर्णकी उत्पत्तिका सुस्पष्ट निर्देश किया है। बहाँ बतलाया है कि भरत 
चक्रवर्तीने तीन वर्णके ब्रती श्रावकोंकों ब्राह्मण वर्णा कहा था और तभीसे ब्राह्मण वर्ण लोकमे प्रसिद्धिको 
प्राप्त हुआ । 


जतुर्थ लण्ड : १३े हे 


चार वर्णोके कार्योंका निर्देश करते हुए वहाँ यह इलोक आया है-- 
ब्राह्मणा ब्रतसंस्कारात्‌ क्षत्रिया: शस्त्रधारणात्‌ । 
वणिजोर्थ्थार्जनान्नयायाच्छुद्रा. न्यग्वृत्तिसंश्रयात्‌ ॥ 
“+आ० पु०, पर्व ३८ इलोक '४९ 

जिन्होंने ब्रतोंकी स्वीकार किया है वे ब्राह्मण हैं, जो आजीविकाके लिए शस्त्र स्वीकार करते हैं 
वे क्षत्रिय हैं, जो न्यायमार्गसे अर्थार्जन करते हैं वे वैश्य हैं और जो जघन्य वृत्ति स्वीकार करते हैँ वे 
श्द्र हैं । 

इससे भो यही शात होता है कि ब्राह्मण वर्णका मुख्य आप्गर आजीविका नहीं है, किन्तु ब्रतोंका 
स्वीकार करना है । तभी तो पद्मचरितमे कहा है--- 

ब्रतस्थमपि चाण्डालं त॑ देवा ब्राह्मणं बिदुः ॥११,२०।। 

हंस एलोकमें रविषेण आचार्यने कितनी बड़ी बात कही है । इससे जैनधर्मकी आत्मा निखर उठती 
है । वे इसमें स्पष्ट रूपसे उस चाण्डाल (चाण्डाल कमंसे आजीविका करने वाले) को भी क्राह्मण रूपसे 
स्वीकार करते हैं जो जीवनमे ब्रतोंकों रवीकार करता है । 

जैनधर्मके अनुसार वर्ण व्यवस्थाका रहस्य क्या है यह इसमें उद्घाटित करके बतलाया गया है । 
कोई भी मनुष्य आजीविका क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र किसी वर्णकी क्यों न करता हो यदि वह ब्रतोंका पालन करने 
लगता है, तो वह बर्णसे ब्राह्मण हो जाता है यह इसका तात्पर्य है । 

मनुस्मृतिमे ब्राह्मणके अध्ययन, अध्यापन, दान और प्रतिग्रह--ये चार मुख्य कार्य बतलाये हैं । अन्यत्र 
आदिपुराणमें भी इन कार्योका निर्देश किया गया है। किन्तु इनका पृर्वोल्लेखोंसे समर्थन नही होता । बस्तुत: 
बआह्मण वर्णकी स्थापना आजीविकाकी प्रधानतासे न की जाकर जीवनमे क्नतोंका महत्व प्रस्थापित करनेके 
लिए ही की गई थी। आगे चल कर ब्राह्मण वर्ण स्वयं एक जाति बन गई। यह वेदिक धर्मकी ही कृपा 
समझिये । 
२. क्षत्रिय वर्ण 

दूसरा कारण अभिरक्षा है। किसी भी देक्षम ऐसे लोगोंकी बड़ी आवश्यकता होती है जो परचक्रसे 
देशकी रक्षा करते हुए समाजम सुज्यवस्था बनाये रखते है । अभिरक्षा शब्द द्वारा कार्यकी सूचना की गई है । 
यह कार्य क्षत्रिय वर्णकी मुख्य पहिचान हैं । इसके अनुसार शासन, सेना और पुलिसमे लगे हुए मनुष्य क्षत्रिय 
वर्णके माने जा सकते है । 

साधारणत' यह समझा जाता है कि शस्त्र धारण;करना और मार-काट करना क्षत्रियोका काम है । 
किन्तु जो लोग ऐसा कहते है, वे इस बातको भुला देते है कि शस्त्र-विद्यामे निपुणता प्राप्त करना तथा देश 
और समाजपर आपत्ति आनेपर उसके वारणका उद्यम करना यह किसी एक वर्णका काम नही है। वर्णमें 
मुख्यता आ जीविकाकी रहती है । यदि हम यह कहे कि वर्ण आजीविकाका पर्यायवाची है, तो कोई अत्युक्ति 
न होगी । जिस समय आदिनाथ जन्मे थे, उस समय उनका कोई वर्ण न था; किन्तु जब उन्होंने प्रजाकी 
रक्षा द्वारा अपनी आजीविका करना निश्चित किया और आजीविकाके आघार से मनुष्योंको तीन भागोंमे 
विभक्‍त कर दिया, तब वे स्वयं अपनेको क्षत्रिय वर्णका कहने लगे । अभिप्राय यह है कि यदि कोई पुलिस, 
पैना और द्षासनके प्रबन्धमें लग कर इस द्वारा अपनी आजीविका करता हैं, तो बह क्षत्रिय वर्णका कहा जाता 
है, अन्यथा नहीं । क्षत्रियोंका बर्ण अर्थात्‌ कार्य बतलात हुए. महाकवि त्थलिदास रघुवंशमे राजा दिलीपके 
मुखसे क्या कहलाते हैं, यह उन्हीके शब्दोंमे सुनिये-- 
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क्षतात्किल त्रायत इत्युदग्र: क्षत्रस्य शब्दों भुवनेषु रूढ़ः । 

अर्थात्‌ क्षत्रिय शब्द पृथिवी पर, आपत्तिसे रक्षा करता, इस अर्थमें रूढ़ है । 

इससे स्पष्ट है कि बहुत प्राचीन कालकी बात तो जाने दीजिए, महाकवि कालिदासके काम क्षत्रिय 
भामकौ कोई जाति विशेष नही मानी जाती थी । किन्तु जो अभिरक्षा द्वारा अपनी आजीविका करते थे, वे 
ही क्षत्रिय कहे जाते थे । 

क्षत्रिय वर्णके कार्यम अभिरक्षा गब्द अपना विशेष महत्त्व रखता है। शासनकी नीति क्‍या हो यह 
इस. शब्द द्वारा स्पष्ट किया गया है। आक्रमण और सुरक्षा--यें शासन-व्यवस्थाके दो मुख्य अंग माने जाते 
हैं । किन्तु आक्रमण करना यह क्षत्रियोंका काम न होकर मात्र परचक्रसे देशकी रक्षा करना और देशके 
भीतर सुव्यवस्था बनाये रखना उनका काम है यह 'अभिरक्षा' शब्दसे व्यक्त होता है । 

आजकल राजनीतिमें अहिंसाके प्रवेशका श्रेय महात्मा गांधीको दिया जाता हैं। यह हम मानते है कि 
महात्मा गांधीने आजकी दूषित राजनीतिमे एक बहुत बडी क्राति की हैं। इससे न केवल भारतवर्षका मस्तक 
ऊँचा हुआ है; अपितु विश्वकों बड़ी राहत मिली है। किन्तु यह कोई नई चीज नही है । हजारों वर्ष पहले 
जैन-शासकोंकी यही नीति रही हैं। भारतने दूसरे देशोंपर कभी आक्रमण नहीं किया, मात्र आक्रमणसे इस 
देशकी रक्षा की, यह इसी नीतिका सुन्दर फल हैं। आज विद्व इस चीजको समझ रहा हैं और वह इसके 
लिए भारतकी प्रशंसा भी करने लगा है । 


३. वैद्य वर्ण 

तीसरा कारण कृषि है। प्रत्येक देशकी अभिवृद्धिका मुख्य कारण कृषि, वाणिज्य, उपयोगी पश्षुओंका 
पालन, ओर उनका क्रय-विक्रयः करना माना गया है। कार्य विभाजनके साथ यह कार्य करना जिन्होंने 
स्वीकार किया था, उन्हें वैश्य संज्ञा दी गई थी । उक्त कार्य वैश्य वर्णकी मुख्य पहिचान है । 

इस समय भारतवर्षम वैश्य वर्ण एक स्वतंत्र जाति मान ली गई हैं और उसका मुख्य काम दलालीं 
करना रह गया है | कृषि ओर उपयोगी पशुओंका पालन करना यह काम उसने कभीका छोड दिया है | इन 
दोनों कार्योको करने वाले अब प्रायः शाद्र माने जाते है । इसी नोतिका परिणाम है कि देशमे आर्थिक विष- 
मता अपना मुँह बाये खड़ी है । कृषक वर्ग देशकी रीढ है। “उसके हाथमे ही व्यापार रहना चाहिए”, यह 
हमारे देशकी पुरानी व्यवस्था थी । आजकल वह व्यवस्था सर्वथा लुप्त हो गई है, जिससे न केवल भारतवर्ष 
दुखी है; अपितु विश्वमे त्राहि-त्राहि मन्री हुई है । 

उत्पादन और वितरणका परस्पर सम्बन्ध है। उत्पादन एकके हाथमे हो और वितरण दूसरेके हाथमे, 
थह परम्परा समाज-व्यवस्थाको नष्ट करनेके लिए घुनका काम करती है । हम रूसकी आशिक प्रणालीको दोष 
दे सकते हैं; पर बारीकीसे देखनेपर विदित होता है कि उसमे इसी तत्त्वकी प्रकारान्तरसे प्रतिष्ठा की गई है । 
इसमें सन्देह नहीं कि इससे किसी हद तक व्यक्तिकी स्वतंत्रताका घात होता है और व्यक्तिको आर्थिक 
दृष्टिकोणसे समष्टिके अघीन रहनेके लिए बाध्य होना पड़ता है, किन्तु वर्तमान उत्पादन और वितरणकी 
प्रणालीके चाल रहते इस दोषके प्रक्षालनका अन्य कोई उपाय भी नहीं हैं। 

प्राचीन कालमें कृषकको ही सर्वेसर्वा माना गया था। वही उत्पादक था और वही बितरक | उस 
समय आजके समान क्षषकोंसे व्यापात्योका स्वृतत्र वर्ग न था । यह बात इसीसे स्पष्ट है कि उस समय कृषि 
और वणिज्‌ एक ही व्यक्तिके हाथमे रखे गये थे । 


सतुर्थ खष्छ : है ह९ 


४, शाद्र वर्ण 

चौथा कारण शिल्प है। गृह उद्योगमें इसका महत्त्व सर्दोपरि है । प्राचीनकालमें यह काम करने वाले 
मनुष्योंको ही शूद्र वर्णका कहा गया था इसमें सन्देह नहीं । 

किन्तु धीरे-धीरे यह स्थिति बदलती गई और आजीविकाके आधारसे अनेक जातियाँ बनने लगीं । 
समाजमें ऐसे मनुष्योंका एक स्वतंत्र वर्ग बना, जो नाच-गानसे अपनी आजीविका करने लगा । इसके बाद 
इस स्थितिमें और भी अनेक परिवर्तन हुए और अन्तमे उन मनुष्योंका एक वर्ग सामने आया, जिनका पेशा 
सेबावृत्ति करमा रह गया । समाजमे ये स्थित्यन्तर कैसे हुए, इसके कारण अनेक है । किन्तु यहाँ हम उन 
कारणोंका विचार नहीं करेंगे; क्योंकि यह एक स्वतंत्र निबन्धका विषय हैं। तत्काल हमें यह्‌ देखना है कि 
शूद्वोंकी इस स्थितिके उत्पस्त करनेमे मुख्य कारण कौन है ? 

यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि हमारे देशकी श्रमण और वैदिक--ये दो संस्कृतियाँ मुख्य 
हैं, इसलिए झाद्रों की वर्तमान स्थितिके कारणोंकी छान-बीन करनेके लिए इनके साहित्यका आलोडन करना 
आवध्यक हो जाता है। उसमें भी सर्वप्रथम प्राचीन जैन और बोद्ध साहित्यको लीजिये । बौद्धोंके ''धम्मपद” 
और जैनोंके ''उत्तराष्ययन” 'मे समान रूपसे यह गाथा आती है-- 

कम्मुणा बंभणों होइ, कम्मुणा होइ खत्तिओ | 
वइसो कम्मुणा होइ. सुदृदो हवइ कम्मुणा॥ 

इसमे चारों वर्णोकी स्थापनाका मुख्य आधार कर्म माना गया है । 

यद्यपि इससे इस बातपर प्रकाश नही पड़ता कि किस वर्णका कर्म क्‍या है ? फिर भी श्रमण संस्क्ृतिके 
अनुसार इन चार वर्णोकी स्थापनाका मुख्य आधार सामाजिक उच्चता और नीचता तथा जातिवाद नही है, 
इतना इससे स्पष्ट हो जाता है । 

इन वर्णोका पृथक-पृथक कर्म क्‍या हैं इसकी विशद व्याख्या आचार्य जटासिहनन्दिने अपने वराग- 
सरितमे की है । इसका उल्लेख हम पहले कर ही आये हैं । 

जेन-परम्परामे इसके बाद आदिपुराणका काल आता है। आदिपुराणमे चार वर्णोके वे ही कार्य 
लिखे है, जिनका उल्लेख जटासिहनन्दिन किया है। किन्तु शूद्रोंके कार्योमे उसके कर्ताने एक नये कर्मका प्रवेश 
और किया है, जिसे उन्होंने न्यग्वुत्ति (सेवावृत्ति) शब्दसे सम्बोधित किया है। वे श्षूद्र वर्णके कार्यका शिल्प- 
कर्मके रूपमें उल्लेख न कर उसके स्थानमे मुख्य रूपसे न्यग्वुत्ति शब्दका निर्देश करते है । 

यह तो श्रमण-परम्पराकी स्थिति है । अब थोड़ा वैदिक-परम्पराका आलोडन कीजिए । 

वैदिक-परम्परामे वेदोका प्रथम स्थान है। उनमें ऋग्वेद पहला हैं । इसके पुरुषसू क्तमे सृष्टिके उत्पत्ति 
क्रमका निर्देश करते हुए लिखा है कि जिस विराट्‌ पुरुषने नदी, तालाब, वृक्ष, लताएँ, पशु, देव और दानव 
बनाए, उसका ब्राह्मण मुख है, क्षत्रिय बाहु है, वैश्य जंघाएँ हैं और शूद्र दोनों पैर हैँ । 

अथर्ववेदमे भी यह उल्लेख आता है, किन्तु वहाँ वेध्योंकी जंघाओकी उपमा न देकर उदरकी उपमा 
दी गई है । 

बेदोंके बाद ब्राह्मण और उपभिषद्‌ कार आता हैं; किन्तु वहाँ इनके कार्योका अछगसे विचार नहीं 
किया गया है। 


74६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र क्षास्त्रो अभिनन्दन-ग्रन्थ 


इसके बाद मनुस्मृति काल आता है | मनुस्मृति ब्राह्मण धर्मका प्रमुख ग्रन्थ है । इसकी रचना मुख्यतया 
चार वर्णोंके धर्म कर्तव्योंका कथन करनेके लिए की गई थी । 
यहाँपर हम प्रसंगसे धर्मके सम्बन्धमे दो शब्द कह देना चाहते हैं । 'घर्म' शब्द मुख्यतया दो अरथॉमें 
व्यवहृत होता है--एक व्यक्तिके जीवन संशोधनके अर्थमे जिसे हम आत्मघर्म कहते हैं और दूसरा समाज 
कर्तंब्यके अर्थपमें । मनुस्मृतिकारने इन दोनो अर्थोे धर्म शब्दका उल्लेख किया है । वे समाज कर्त्तव्यकों वर्णधर्म 
कहते हैं और दूसरेको सामान्य धर्म कहते है | धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष--इन चार पुरुषार्थो्में धर्म पुरुषार्थसे 
वर्ण धर्म ही लिया गया है। उनके मतसे सामान्य धर्म अर्थात्‌ आत्मधर्मके अधिकारी सब मनुष्य है, किन्तु 
समाज कर्त्तव्य सबके जुदे-जुदे हैं। गीतामे 'स्वधर्म निघनं श्रेय 'से इसी समाज धर्मका ग्रहण होता है । 
मनुस्मुतिकार ९वें अध्यायमे शृद्र वर्णके कार्योका निर्देश करते हुए कहते है-- 
विप्राणां वेदविदुर्षां गृहस्थ।नां यशस्विनाम्‌ । 
शुश्रुषव तु शुद्वस्य धर्मो नेश्रेयसः परः ॥३३४॥ 
वेदपाठी, गृहस्थ और यशस्वी विप्रोंकी सेवा करना यही'शूद्रोंका परम धर्म है जो निश्रेयस का हेतु है । 
इसके आगे वे पुनः कहते है-- 
दचिरुत्कृष्टशुश्रूषु मंदुवागनहंकृत । 
ब्राह्मणाद्याश्रयो नित्यमुत्कृष्टां जातिमइनुते: ॥३३५॥। 
पवित्र रहने वाला, अच्छी टहल करने वाला, धीमेसे बोलने वाला, अहंकारसे रहित और ब्राह्मण आदि 
तीन वर्णोके आश्रयमे रहने वाला श्‌द्र ही उत्तम जातिको प्राप्त होता है । 
इस तरह इन दोनों परम्प राओंके साहित्यका आलोडन करनेसे यह बात बहुत साफ हो जाती है कि 
शद्र वर्ण का मुख्य कत्तंव्य तीन वर्णोकी सेवा करना मनुस्मृति की देन है । आदिपुराणमें यह बात मनुस्मृतिसे 
आई है । आदिपुराणमे जो शूद्रोके स्पृष्य और अस्पृश्य--ये भेद किये गये है, वह भी मनुस्मृति व इतर ब्राह्मण 
ग्रन्थोंका अनुकरणमात्र हैं। यह इसीसे स्पष्ट है कि आदिपुराणके पहले अन्य किसी आचार्यने शूद्रोंके न तो 
कारु-अकारु और स्पृश्य-अस्पृश्य--यें भेद किये हैं ओर न उनका काम तीन वर्णोकी सेवा करता ही बतलाया 
हैं। आदिपुराणकारको ऐसा क्‍यों करना पडा इसके लिए हमे भारतकी तात्कालिक और इससे पहलेकी परि- 
स्थितिका अध्ययन करनेकी आवश्यकता है। इस समय भारतवपमे हिन्दुओं और मुसलमानोंका विरोध जिस 
स्तरपर चालू है ठीक वही स्थिति उस समय श्रमण-ब्राह्मणों की थी । उस समय श्रमणो और श्रमणोपासकोंको 
नंगा लुच्चा' कहकर अपमानित किया जाता था, उनके मंदिर ढाये जाते थे, मूत्तियोंके अंग भंगकर उन्हें 
बिद्दुप बनाया जाता था, बौद्धोकों बुद्धृ' शब्द द्वारा सबोधित किया जाता था और जैन-बौद्ध-साधुओंको अनेक 
प्रकारसे कष्ट दिये जाते थे । मीनाक्षी के मन्दिरमे अंकित चित्र आज भी हमे उन घटनाओंकी याद दिलाते है । 
८-९वी दाताब्दिम यह स्थिति इतनी अमह्य हो गई थी जिसके परिणामस्वरूप बौद्धघोंको तो यह देश ही छोड़ 
देना पडा था और जैनोंको तभी यहाँ रहने दिया गया था जब उन्होंने ब्राह्मणोके सामने सामाजिक दृष्टिसे एक 
तरहसे आत्मसमर्पण कर दिया था । यह तो हम आंगे चल कर बवलायेंगे कि आदिपुराणमे मनुस्मृतिसे कितना 
अधिक साम्य है। यहाँ केवल इतना ही उल्लेख करना पर्याप्त है कि आदिपुराणमे शूद्र वर्णका जो सेवावृत्ति 
कार्य बतलाया गया है उसका श्रमण परम्परासे मेल नहीं खाता । 
इस प्रकार शूद्र वर्णका प्रधान कार्य क्या था और बादमे उनकी सामाजिक स्थिति में किस प्रकार परि. 
बर्तन द्ोता गया इसका संक्षेप मे निर्देश किया । 


चतुर्थ खण्ड : १३७ 


भनुस्मृति और छाद्गववर्ण 

अब यहाँ यह देखना है कि शूद्र वर्णी इस तरहकी निकृष्ट अवस्थाके होनेमें मनु स्मृतिका कितना 
हाथ है । यह तो हम पहले हो बतला आये हैं कि मनुस्मृतिमे चारों वर्णोंके कार्यों और उनके परस्पर सम्बन्ध- 
का विस्तृत विचार क्रिया गया है । उसके कर्ता प्रन्थके आदिमें मंगलाचरणके बाद स्वयं लिखते हैं-- 


भगवन्‌ सर्ववर्णानां यथावदनुपूबंशः । 
अन्तरप्रभवाणां च धर्माननो वकक्‍तुमहंसि ॥२॥ 
है भगवन्‌ ! सब वर्णों और संकीर्ण जातियोंके धर्मोको आद्यन्त आप हमें कहनेके योग्य हैं । 


मनुस्मृति कहती है-- 

“ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य इनकी निष्कपट-भावसे सेवा करना यही एक धर्म शूद्रका कहा गया है 
(१.९१) । शुद्र सन्ध्या करनेके अधिकारी नहीं तथा जो द्विज प्रात: और सायंकालके समय संध्या नहीं करता, 
वह भी शूद्रके समान सब प्रकारके द्विज कर्त्तव्यसे बहिष्करणीय है (२.१०३) । शूद्र-कन्यासे चारों वर्णोके 
भनृष्य विवाह कर सकते हैं, परन्तु श्द्र-शूद्र कन्यासे ही विवाह कर सकता है (३.१३) । श्राद्धमें भोजन करते 
समय ब्राह्मणको चाण्डाल'”न देखे (३२-२३९) । शूद्रोंके राज्यमें निवास न करे (४.६१) । शद्रको उपदेश न 
देवे और न जूठ और हवनमे बचा हुआ झाकल्य देवे, तथा शूद्रोंको धर्म और ब्रतोंका उपदेश न करे (४.८०) । 
छुद्रोंकी धर्म और ज़्तका उपदेश करने वाला मनुष्य उसी शूद्रके साथ असंवृत नामक नरकको प्राप्त होता हैँ 
(४.८१) | श्राद्ध कर्मके अयोग्य शूद्रका पका अन्न न खा, किन्तु अन्न न मिलनेपर एक रात्रि निर्वाह योग्य 
उससे कच्चा अन्न ले लेवे (४-२२३) । मृतक श॒द्रको गाँवके दक्षिण द्वारसे ले जावे (५-९२) । भरे हुए ब्राह्मण- 
को शूद्रके द्वारा न ले जाय, क्योंकि शूद्रके स्पशंसे दूषित हुई वह शरीरकी आहुति स्वर्ग देने वाली नहीं होती 
(५.१०४) । शुद्रोको मासमे एक बार हजामत बनवाना चाहिए और ब्राह्मणका जूठा भोजन करना चाहिए 
(५,१८०) । केवल जातिसे जीविका निर्वाह करने वाला धर्महीन ब्राह्मण राजाकी ओरसे धर्मबक्ता हो सकता हैं, 
परन्तु शूद्र कदापि नहों हो सकता (८ २०)। जो श्ूद्र अपनेसे उच्च वर्णकी निन्‍्दा करे, तो राजा उसकी 
जिह्ना निकाल ले, क्‍्य कि उसका पैरसे जन्म है और उसको अपनेसे उच्चको कहनेका अधिकार नही है (८. 
२७०) । यदि कोई शूद्र ब्राह्यणको नीच आदि कुवचन कहे तो अग्निमि तपाकर १० अंगुलकी लोहेकी कील 
उसके मुंहमे ठोक दे (८.२७१) | (८.२७२) । मनु जी की भाज्ञा हैं कि छूद्र जिस अंगसे द्विजातियोंकी ताड़ना 
करे उसी अंगका भंग करना चाहिए (८-२७९)। हाथसे मारे तो हाथ, पैरसे मारे तो पैर भंग कर देना 
चाहिए (८.२८०) । शूद्रके ब्राह्मणके आसनपर बैठनेपर लोहा गर्भ करके उसकी पीठ दाग दे, देशसे निकाल दे 
और उसके झरीरसे मास पिण्ड कटवा दे (८.८१) । छूद्रके ब्राह्मणपर थुकनेपर दोनों होंठ कटवा दे, मृतनेपर 
लिगेन्द्रिय छिदवा दे और अपान वायु छोडनेपर गुदा छेदन कर दे (८,२८२) | जो घूद्र अभिमानवश द्विजाति- 
को बाल पकड़ कर पीड़ा दे या पैर या वृषणोंको कष्ट दे; तो उसके हाथकों कटवा दे (८२८३) | थुृद्र यदि 
भर्ता आदि द्वारा रक्षित स्त्रीके साथ गमन करे तो उसका सर्वस्व राजा हर लेवे । यदि अरक्षित स्त्रीके संग 
गमन करे; तो उसकी लिंगेन्द्रिय कटवा दे (८.३७४) | क्रीतदास या प्राप्तदास इन्हींसे टहल सेवा करावे, 
क्योंकि ब्रह्म जीने शूद्रको ब्राह्मणका दास कर्म करनेके लिए ही उत्पन्त किया है (८.४१३), (८.४१४) । 
(८.४१६) । शूद्रका काम है कि वह निरंतर अपने कार्यमें रत रहे (८.४१८)। स्वर्ग की प्राप्तिके वास्ते और 
इस छोकमें अपनी गुजरके वास्ते श॒द्र ब्राह्मणकी सेवा करे, क्योंकि वह ब्राह्म णका सेवक है । सेबक शब्दसे शुद्रकी 
कुतकृत्यता है (१०.१२२) । बाह्मणकी सेवा करना छद्गका परम धर्म कहा है, शूद्र जो अन्य कर्म करता है, 


१4 


१३८ : सिद्धान्ताज्षार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


बह सब निष्फल हो जाता है (१०.१२३) । सेवक शूद्रके वास्ते ब्राह्मण उच्छिष्ट भोजन, पुरामे वस्त्र और 
पास्मोंके बाकी बचे कण और पुराने बर्तन देवे (१२.१२५) । झूद्का उपनयन संस्कार न करे (१०.१२६) । 
क्योंकि उसके पास धन बढ़ जामेपर बह ब्राह्मणोंको सताने लगता हैं (१० १२९) ।” 

भारतीय परम्पराम विषमताके दीज मनुस्मृतिं बोए, यह इन उल्लेखोंसे स्पष्ट हो जाता है । 
उपसंहार 

भारतवषंभें ईसवी चौथी शताब्दिके पूर्व अछूतपनकी बीमारी नही थो । जब ब्राह्मण धर्मका भारतवर्ष- 
में प्रावल्य हुआ और वे जैन-बौद्धोंकों पशास्त कर मतुस्मृतिक आधारसे समाजव्यवस्थाकों दृढ़ मूल क रनेमें 
समर्थ हुए, तभोसे इस भयानक बीमारीने हमारे देशमे प्रवेश किया है । 

बौद्ध इस देशको छोडकर चले गये इसलिए वे इस बीमारीके शिकार न हो सके, किन्तु जैनोंको ८- 
९वी शताब्दीमे इसके सामने न केवल नतमस्तक होना पड़ा. अपितु समानताके आधारपर स्थापित अपनी 
पुरानी सामाजिक व्यवस्थासे उन्हें चिरकालके लिए हाथ धोने पढ़े ! 

ब्राह्मण धर्मकी समाज व्यवस्थाके अनुसार अछूतपन एक स्थायी वछ्यानुगत कलक है, जो किसी तरह 
घुल नही सकता । 

आजके रूढ़िवादी जैनी कुछ भी क्‍यों न कहें, पर हमे इस बातका सतोष है कि जैनधर्मकी उस उदात्त 
भावना दर्शन उसके विशाल साहित्यमे आज भी होते है, जिसने इसका सदा काल तिरस्कार किया है | तभी 
तो आचार्य जिनसेन कहते हैं-- 


मनुष्यजातिरेकेव जातिकर्मोदयोद्भवा । 
वृत्तिभेदाहिताद्‌ भेदाच्चातुविध्यमिहाब्नुत्ते ॥ 
-“आदिपुराण पर्व ३८ इलोक ४५ 
जाति नाम कर्मके उदयसे उत्पन्न हुई मनुष्य जाति एक हैं। यदि उसके चार भेद माने भी जाते है, 
तो केवल आजीविकाक कारण ही हैं । 





देव-पूजा 


यह संसारी जीव आत्मकल्याणका इच्छुक है । परन्तु जब तक इसे पूर्ण सुखकी प्राप्ति नहीं हुई है, 
पराधीन सुखको हा यह आन“म-सुख मानता है। इन्द्रियद्वारा पदार्थके ग्रहण करने पर तज्जन्य अनुभव करनेके 
लिये ही यह धड़पड करता है तब नक यह आत्मकल्याणका मार्ग चुका हुआ है--इनमें कुछ भी संदेह नही है, 
कारण इच्छाके अनुकूल इन्द्रियोंके द्वारा निरन्तर पदार्थोका ग्रहण होता रहेगा अथवा जिस पदार्थको आज यह्‌ 
अपने लिये हितकर समझता है उसमें इसकी सर्वदा उसी प्रकाःकी कल्पना बनी रहेगी, यह निश्चित नही 
कहा जा सकता है। हम देखते हैं कि इस समय जो पदार्थ हमे हितकर माल्‌म पड़ता है, इच्छा बदलनेपर उसी 
पदार्थकी प्राप्तिके लिये हमारी अरुचि उत्पन्न हो जाती हैं। आज जो पदार्थ हमे तिरस्करणीय मालम पड़ता हैं 
अतएव उसे हम अपनेसे बिल्कुल दूर कर देते हैं । दूसरे दिन उसी पदार्थंकी प्राप्तिके लिये हम अत्यन्त व्याकुल 
हो उठते है । इतना ही नही, किन्तु ज्यों-ज्यों वह पदार्थ हमसे दर होता जाता है, त्यों-त्यो उसकी प्राप्तिके 
लिये हमारी इच्छा और अधिक तीत्र होती जाती है और अन्तमे उसकी प्राप्ति न होने पर हमारी वही इच्छा 
दु.खरूपमे परिणत होकर अनुकूल दूसरे पदार्थोकी प्राप्ति में भी अरुचिको उत्पन्न करने लगती है। इस तरह 
यह निश्चित हो ज.ता हैं फि सच्चा सुख इन्द्रियोके द्वारा परवस्तुके ग्रहण करनेमे न होकर कई विलक्षण ही 
वस्तु है । 
फिर बह सुख क्‍या वस्तु है, यह प्रइन हमारे सामने एकदम खड़ा रहता है । इस प्रदनके उत्तरके लिए 
हमे दुख और सुखके स्वरूपका विचार करना होगा । उनके स्वरूपका विचार करने पर यह स्पष्ट मालूम 
पड जाता है कि इच्छाओके ऊपर इच्छाओंका उत्पन्त होना ही दुःख है और उन इच्छाओका अभाव करना 
ही गुख है इस तरह दुःख और सुखके स्वरूपका निर्णय हो जाने पर हमे यदि सुखकी प्राप्ति करना है तो 
उसकी प्राप्ति इच्छाओंके अनुकूल विषयोकों जुटानेमे न होकर इच्छाओके स्ंधा अभाव करने पर ही हो सकेगी 
यह हमे और समझ लेना चाहिये | कारण, इच्छाके अनुकूल उसका खाद्य देनेसे यद्यपि एक इच्छा शान्त हो 
जाती है, परन्तु उसके स्थानमे उसी समय दूसरी इच्छा खडी रहती हैं । इस तरह हम निरन्तर इच्छाओंके 
अभाव का प्रयत्न करते हैं और निरन्तर इच्छाये उत्पन्न होती रहती है। इसका कारण--इच्छाओके अभाव- 
का मार्ग चुका हुआ है, यही समझना चाहिए । इच्छाओंके अभाव करनेका सबसे उत्तम उपाय यदि है तो वह 
यही हो सकता है कि हम इच्छाओंकी पुष्टि न करके उनके नाशका प्रयत्न करें । 


यदि हम इच्छाओंका सर्वथा नाश कर सके तो इच्छाजन्य दुःखका अभाव होकर परम वितृष्णरूप 
सुख की हमारी आत्मामे उत्पत्ति होगी, इसमें कोई सन्देह नही और उस वितृष्णहूप सुखका विशेधी कोई 
कारण न रहनेसे वह सुख स्थाई और अनन्तरूप होगा । 

इस तरह सुखके स्वरूपका पता लग जाने पर हमे उसके मार्गका भी पता लगाना ही होगा । कारण, 
बिना मार्गके उस निराकुछतारूप सुखकी प्राप्ति होना अत्यन्त कठिन है । 

निराकुलतारूप सुखके मार्गका निश्चय करते हुये वह निविकल्पदशाका ही पोषक होना चाहिये । 
कारण, जब तक अपनी आत्मामें विकल्प अवस्था है तब तक यह ॒जीव अपना कल्याण नहीं कर सकता हूँ । 
इसके लिये इसे सहायक आदर्शकी अत्यन्त आवश्यकता हैं। परन्तु मानसिक विकल्प बहुत करके इन्द्रियोंके 
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द्वारा ग्रहण किये हुये पदार्थमें ही होता है, इसलिये यह जीव अपरिपक्व अवस्थामे अपने जीवनका ध्येय किसी 
भी वस्तुकों बना छेता है, ऐसे जीवके अपने जीवनका एक भी ध्येय स्थिर नही रहता है, इसीलिये यह अवस्था 
इस जीवके कल्याण# लिये सहायक न होकर उसके लिये बाधक ही सिद्ध होती है। कारण इस अपरिपक्य 
अयस्थामें यह जीव विकल्प छोड़नेकी इच्छा तो करता है, परन्तु वह छूटता नही हैं। परन्तु विकल्पसे रहित 
हुये बिना पूर्णशांति अथवा सुखकी प्राप्ति नही हो सकती है । 

इसके साथ दूसरी बात यह है कि यदि पूर्ण झ्ान्तिकी प्राप्तिके लिये यह प्राणी समस्त विकल्पोंको 
एकदम छोडनेका भी प्रयत्न करे तो वह असंभव है। पूर्ण शान्ति केवल नासाग्नदृष्टि, निर्जजस्थान और घर- 
कुटुम्ब आदिके त्यागमें नहीं है । वह तो आत्मपरिणाम हैं, इसलिये इन्द्रियोंका निरोध और रागद्वेष रहित मन- 
की स्थिरता होनेपर ही उसकी प्राप्ति हो सकती है । 

इस तरह जबकि ससारके बंधनों अथवा दुःखसे छूटनेंके लिये इसका ध्येय अथवा सच्चा आदर्श निवि- 
कल्पदशा किवा पूर्णशांति है तो इसे उसकी प्राप्ति करना ही चाहिए। उसकी प्राप्तिके दो मार्ग सम्भव है । 
पहिला विकल्पके कारणरूप बाह्य वस्तुओंका त्याग करके घीरे-भीरे आत्मवृतिको अपनी आत्मामे स्थिर करना 
और दूसरा विकल्परूप अवस्थामे रह कर भी अथवा विकल्प अवस्थाके कारणरूप अवस्थामे रह कर भी अथवा 
विकल्प अवस्थाके कारणरूप बाह्य पदार्थ और शरीर आदिके ऊपर प्रेम करते हुए भी धीरे-धीरे उनका त्याग 
करना--इन दोनों अवस्थाअंमें निधिकल्प अवस्था उत्पन्न करनेवाली सामग्रीमे मनको स्थिर करना अत्यन्त आव- 
इयक है। इस समय जो पहिले मार्गका आश्रय कर चुके है, उन्होंने तो बाह्य-क्रियाओको व्यर्थका महत्व न देकर 
राग, द्वेष और मोहसे रहित छक्ुद्ध आत्मपरिणतिको अपने आत्मामे स्थिर करना चाहिए परन्तु हम पहले मार्ग- 
से अभी दूर हैं और दूसरे मार्गमे भी हमारी स्थिरता निधिकल्प अवस्थाकों उत्पन्न करनेवाली सामग्रीके बिना 
नहीं हो सकती है, इसलिए अपने लिये निविकल्प अवस्थाको उत्पन्न करनेवाली अथवा शान्तिकी सामग्री एकत्र 
करना चाहिये । 


सामग्रीके सम्बन्धमे जिसने उस निविकल्प अवस्थाको प्राप्त कर लिया हो, ध्येयकी सिद्धिके लिए बही 
अपनी पूजाकी उपयुक्त सामग्री समझना चाहिए । परन्तु आज अपने लिए ऐसे पवित्र आत्माके साक्षात्‌ दर्शन 
नहीं होते है, इसलिए हम और आप उस परमात्माकी आदर्शहूपसे स्थापना करते है। परन्तु उस 
स्थापनाको साक्षात्‌ परमात्मा न समझकर उस स्थापनामे अपने अन्तर्चक्षुओंके द्वारा ध्यान करना चाहिए । 
ऐसा करनेसे यद्यपि स्थापनामे परमात्माके दर्शन नहो होंगे तो भी उस निमित्तसे अपनी अन्तरात्मामें परमात्म- 
ज्योति जागृत होगी । इससे यह निष्कर्ष निकल आता है कि स्थापनापूजा भी परमात्माकी पूजा है। कारण, 
परमात्मा साक्षात्‌ रहो अथवा परोक्ष रहो, अपनेको जब भी सबसे पहिले परमात्माके दर्शन होंगे तब अपनी 
अन्तरात्माम ही होंगे अर्थात्‌ ध्यान द्वारा यह आत्मा स्वयं अपनेमें ही परमात्मदशाका अनुभव करेगा । उसे 
कर्मके नि्ित्तसे होनेबाला विकारीभाव अलग अनुभवमे आवेगा । और शुद्ध चिट्रप आत्मा अलग अनुभवमें 
आवेगा । इस अनुभवके माहात्म्यसे उसकी यह विवेकदृष्टि अपने आप जागृत हो जाती हैं कि मैं स्वयं जन्म 
आदि रोगोंसे रहित हूँ, ज्ञानधन हूँ, वीतराग हूँ, चिन्मय परम सुखका भोक्‍ता हुँ । यह दिखनेवाली विकारी 
अवस्था मेरी न होकर उपाधिजन्य हैं। जब तक मैं इसे अपनी समझता हूँ, तभी तक यह मुझसे सम्बन्ध किये 
हुए हैं। इस बिकारी अवस्थामेसे ममत्वभावकी कमी होते ही वह अपने आप मुझसे दर हो जावेगी और मेरा 


यह स्वभावसे शुद्ध, परन्तु उपाधिसे सम्बन्धको प्राप्त, अतएब अशुद्ध-आत्मा अपनेमे ही परमात्मदशाका अनुभव 
करने लगेगा । 
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इंस तरह इस संसारी प्राणीको आत्मस्वरूप अथवा सच्चे सुखकी प्राप्तिके लिए साक्षात्‌ परमात्मा 
अथवा स्थापनाके रूपमें परमात्मा ही कारण है। वह परमात्मा वीतराग सर्वश और हितोपदेशी ही हो सकता 
है। वही अपना दृष्ट देव है, उसकी ही अपनेको पूजा करनी चाहिये । स्थापनाके रूप॑में यदि हम और आप 
उस महाप्रमुकी पूजा करते हैं तो भी साक्षात्‌ देवकी पूजा करते है। इसके अतिरिक्त विकल्प रूप अबस्थामें 
अपने लिये दूसरा कोई भी तत्त्व अपने आत्मकल्याणका विषय नही हो सकता है। गुरुमें भी अंशरूपसे परमात्म- 
ज्योति जागृत होती है, इसलिए वह भी अपनी उपासनाकी वस्तु समझनी चाहिए। गृहस्थको इस प्रकार 
परमात्माकी अनन्यभावसे निरन्तर पूजा करनी चाहिये । हमारे आत्मीक सुखकी प्राप्तिके लिए यही सबसे 
सरल और हितकर मार्ग है ; 

७ 


गुरूपास्ति 


विषयाशावशातीतो. निरारम्भोष्परिग्रह: । 
ज्ञानध्यानतपोरक्तस्तपस्वी स॒ प्रशस्यते ॥ 
समन्तभद्रस्वामीने गुरुका लक्षण बतलाते हुये र॒त्नकरण्डश्रावकाचारमें कहा है कि जो पाँच इन्द्रियोंके 
विषयोंसे विरफ्त है, संसारके सर्व प्रकारके प्रलोभनोंसे जिसका मन उदास हो गया है। जिसमे व्यापार आदि 
सर्वप्रकारके आरम्भका त्याग कर दिया हैं । जो बाह्य और आम्यन्तर--इस तरह दोनों प्रकारके परिग्रहसे 
रहित है और जो निरन्तर ज्ञान, ध्यान तथा तपमे लीन रहता है वह साधु--गुरु प्रशंसायोग्य है । 


परिवर्तनका नाम संसार हैं इसलिये इस परिवर्तनमे पडे हुये सब जीव संसारी समझने चाहिये । उस 
संसारकी उत्पत्ति अपने विभाव-परिणामोंसे होती है। जब तक यह संसारी प्राणी अपने स्वस्वरूपसे च्युत है 
अर्थात्‌ परभावमे निजमावकी कल्पना करता है, तब तक विभावपरिणति होना स्वाभाविक बात हैं। बहुतसे 
प्राणी अपनेसे सर्वधा भिन्‍न परभाव ऐसे गृह, स्त्री और पुत्रादिकका त्याग करके भी आत्मा और कर्मके 
संयोगसे उत्पन्न होनेवाले परभावोंमे अर्थात्‌ परनिमित्तक भावोंमे अपनत्वकी कल्पना करते हैं। उसी प्रकार 
बहुतसे प्राणी पर-कर्मनिमित्तक भावोके होते हुये भी तथा उन भावोंके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाली आत्माकी 
विकारी अवस्थाका प्रत्यक्ष अनुभव करते हुए भी आत्माको वर्तमानसे भी स्वंथा शुद्ध मानते है । परन्तु ये 
दोनों ही मान्यतायें वस्तुस्थितिको छोड़कर है। यद्यपि स्वतंत्र आत्मा अनन्त ज्ञानादि गुणवाला हैं तो भी 
अनादिकालसे इस आत्माके कर्मबन्ध होनेके कारण केवलज्ञानादि गुण शक्तिरूपसे है, प्रकट नही । उन गुणोंकी 
व्यक्तता रहते हुये जो काम होता है वह अशुद्ध आत्माके नही होता है । दियासलाइयोंकी पेटी जो काम नहीं 
कर सकती है वह एक जलती हुई सीक काम करती है। इस तरह कर्मबद आत्माको सर्वथा शुद्ध मानना 
जिस प्रकार भिथ्या है, उसी प्रकार उसको सर्वथा रागी और द्वेषी कल्पना करना भी मिथ्या है। आत्माको 
व्यवहारसे जो रागी और द्वेषी कहा जाता है इसका कारण, परनिमित्त है। कारण, व्यवहार परनिमित्तसे 
उत्पन्न हुये घर्मको ग्रहण करता है । वहांपर केवलज्ञानादि दाक्ति रहते हुये भी वह्‌ उसका विषय नहीं होनेसे 
उसे ग्रहण नहीं करता है। उसी प्रकार निश्चयसे जो आत्माको दुद्धनमुद्ध और निरंजन आदि कहा जाता है 
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इसका कारण केवल वस्तु स्वरूपकी मुख्यता है। कारण, निश्चय केवल बस्तुरबरूपको ग्रहण करता है, वहाँ 
पर राग और द्वेष आदि पा णति रहते हुये भी वह निशचयनयका विषय न होनेके कारण निहवयनय उसे 
ग्रहण नही करता है। इस तरह इन दोनों नयोके विषयमे व्यवहारब्रा विषय हेय हैं और निईचयरा विषय 
उपादेय है, इसप्रकारकी दृढ्भद्धाके द्वारा परवस्तुके ऊपर होनेवाले मोह, राग और द्वेषको क्रमसे त्याग करना 
चाहिए | इतना ही नही, किन्तु इन ओऔदयिक-भावोंक्री तरह क्षायोपशमिक और ओऔपश मेक अवस्थामे भी 
हेयबुद्धि रहनी चाहिए। और स्वस्वरूपकी प्राप्तिके लिये निरन्तर अभ्यास करना चाहिए । परन्तु अनादि- 
कालीन वातनाका सहसा त्याम करना कठिन हैं, उसके लिए अति अभ्यासकी आवश्यकता हैं। जैसे-जैसे यह 
प्राणी संसारमे रतिक्रों दु.खरूप और संसारकी अवस्थाओंके त्यागकों सुखरूप अनुभव करेगा, वैसे-वैसे इस 
प्राणीकी परवस्तुके ऊपरकी मोहरूप वासना छूटती जावेगी । परवस्तुसम्बन्धी ममत्वकी कमी हो जानेके कारण 
राग और द्वेषरूप परिणति अपने आप कम होतो जाती है | इस तरह धीरे-धीरे घर, स्त्री आदि पदार्थकि 
छुट जानेपर शरीर सम्बन्धी इष्टानिष्ट बुद्धिकी भी कगी हो जाती है और यह प्राणी इत सबको दु खका कारण 
समझकर उनका त्याग कर देता है । इसके बाद इसकी स्थिति आन्मामे होती है, चर्या भी आत्माके लिये ही 
करता है और यह अपना सम्बन्ध अपनी आत्मासे ही जोडता है। अर्थात्‌ इसकी जो कुछ भी प्रवृत्ति होती है 
वह सब आत्माके लिए ही होती है, दूसरे पदार्थोके छिए नहीं। जिस प्रकार सोनेको शुद्ध करनेके लिये उसे 
तपाया जाता हैं, पीटा जाता है और दूसरे पदार्थका मेल किया जाता है, वह सब विधि सोनेकी अशुद्धता दूर 
करनेमे ही सहकारी होती है । उसी प्रकार परम वैराग्यको प्राप्त हुआ साधु बाह्य समस्त क्रियाओंको करता 
हुआ भी वे सब उसके कर्मबन्धके लिये वारण न होकर कर्म-निर्जराके लिये ही कारण होती है । सत्यदृष्टिसे 
ऐसा साधु ही सच्चे मोक्षमार्ग अथवा आत्मवल्याणका उपासक समझना चाहिए। उसके आचाय॑ उपाध्याय 
आदि अनेक बाह्य वेष दिखते हुये भी तवबत वह एकप है। शिक्षा ओर दीक्षा आदिके निमित्तसे वे सब उसकी 
उपाधियाँ है, निजस्वरूप नही । ऐसे महात्माकों यद्यपि वर्तमानमे मोक्षकी प्राप्ति नहीं हुई है, परन्तु उस मार्गके 
ऊपर आरूढ होनेके कारण साध्यरूपसे नहीं तो भी साथनरूपमे वह भहात्मा सबके द्वारा वंदनीय है, अपनी 
कृतिसे मोक्षमार्गका साक्षात्‌ प्रदर्शक होनेके कारण वही महात्मा हमारा गृरु हैं, आत्मकल्याणका साक्षात्‌ साधन 
करनेवाला होनेसे वही महात्मा सच्चा साध है। अपनेको ऐसे महा-माकी ही निरन्तर वदना, स्तुति और 
पूजा करनी चाहिए । यदि वे अपने समक्ष न हों तो भी उनका परोक्ष वंदनामे अपना चित्त रहना चाहिए । 


ह 





स्वाध्याय 


स्वाध्याय इस छाब्दका वास्तविक अर्थ आत्मचिन्तवन समझना चाहिए । स्व शब्दका अर्थ आत्मा और 
अध्याय शब्दका अर्थ चिंतवन अथवा ध्यान हैं। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि प्रतिदिन इस प्राणीकों 
आत्म-चितवनमें अपना समय व्यतीत करना चाहिए । शास्त्र आदिक्े अध्ययन करनेका भी स्वाध्याय कहते है, 
उसका इतना ही प्रयोजन हैं कि इस विषमतारूप पंसारका और इस जगतमें विद्यमान समस्त पदार्थोका यदि 
योग्य परिज्ञान नहीं हुआ तो आत्मतत्त्वकी प्र करना कठिन हो जावेगी । कारण, यह संसारी प्राणी मोह 
और अज्ञानके कारण शरीराध्नित क्रियाओंकों ही आत्मत्वकरी कल्पना करके बैठा है। इसलिए जब वह भेद- 
विज्ञानके कारणभूत शास्त्रोंका निरन्तर अम्यास करने लगेगा। तभी इसे शुद्ध आत्मस्वरूपका ज्ञान हो 
सकेगा। स्वाध्यायका सबसे प्रथम प्रयोजन भेदविज्ञानकी प्राप्ति है, इसलिए सर्वप्रथम भेदविज्ञानके कारणभूत 
द्रव्यानुयोगका स्वाध्याय करना ही उपयुक्त हैँ। परन्तु इस जीवकी पहली अवस्था इतनी अपरिपक्व हैं कि 
उसके रहते हुये भेदविज्ञानके प्रतिपादक शाम्त्रोंका स्वाध्याय करके भी इसे अपने आत्मस्वरूपका ज्ञान नही 
होता है । इसलिए सबसे पहले पुण्य और पाप और उसके फलके ज्ञान करानेवाले तथा उसी प्रकार घीरे-धीरे 
विव्रेचनात्मक पद्धतिसे पदार्थक्रि स्वरूपके और अपनी आम्यान्तर-बाह्य क्रियाओका ज्ञान करानेवाले हास्तो- 
का भी स्वाध्याय करना चाहिए । ऐसा करनेसे अपनेको पृण्य-पापरूप अवस्था, पदार्थोका यथ।र्थ स्वरूप और 
स्वयं आचरण करने योग्य चारित्र इनका यथार्थ बोध हो जायगा। 

यहाँ पर इतना ध्यानम रखना चाहिए, क्रि ससारमे जो व्यवहार और विचारोंमें एकान्तता नजर 
आती है, उसका कारण केवल उस विषयकी प्रधानवाको प्रतिपादन करनेवाले शास्त्रोका ही स्वाध्याय सम- 
झना चाहिए। हमारे यहाँ वस्तुतत्व और उसके व्यवहारका विवेचत करनेवाले चार अनुयोग होते हुए 
भी उनके स्वाध्यायका क्रम बहुजज समाजकों गालृम नहीं होनेसे अपनी इच्छाके अनुसार किसी एक 
अनुयोगके ग्रन्योका स्वाध्याय करके वे उसके एव्गन्ती बन जाते है, परिणाम यह होता हैँ कि किसीको व्यव- 
हारमे घर्म दिखता हे तो किसीको विचारोमे | कोई रूढिसे आई हुई, परन्तु लौकिक क्रियाओंको ही धर्मका 
चोगा पहिनाकर उनसे मुक्ति प्राप्त करना चाहने हैँ तो कोई व्यवहार जगत्‌को सर्वथा असत्य मानकर 
विचारोंबी प्रमुखतासे ही मोक्ष प्राप्त करना चाहते है। परन्तु वे व्यवहारी जिन्हे आत्मतत्त्वके स्वछूपके पहचान- 
की गंध भी नही है ऐसे लोग शास्त्रका आधार लेकर लौकिक क्रियाओंको करते हुए मोक्षमार्गो नहों हो सकते 
हैं । शास्त्रकारोंने ऐसे जीवोंको व्यवहाराभासी कहा है उसी प्रकार जो बहुजन समाजके ऊपर क्‍या परिणाम 
होगा, इधर थोड़ा भी लक्ष्य न देकर इस व्यवहारप्रधानी जगत्‌को अपने विचारोका ही केन्द्र बनानेका सुख- 
स्वप्न देखते हैं और स्वयं भी उन विचारोकी मनोहर कल्पनाओंसे अपनेको संसारमुक्त समझनेका प्रयत्न 
करते है। ऐसे लोग जिनकी दृष्टिमे यह भी योग्य और वह भी योग्यकी दृढ़ श्रद्धा जमी हुई है, उतको 
अज्ञानी कहते हैं । परन्तु वे इस बातकों बिल्कुल भूल जाते हैं कि यह संसार पुदूगल और चेतनाका मेल 
होनेके कारण हमारी क्रियाओंमे दोनों ही तत्त्वोंका प्रतिबिम्ब पड़े बिना नहीं रह सकता है, अतएवं जो क्रिया 
आत्मा और द्री र इन दोनोंकी पोषक न होकर हानिकर है, उनका भी हमे त्याग करना होगा । उसी प्रकार 
जो विचार भेद-विज्ञानगी ओटमें शरीर सम्बन्धी क्रियाकी तरफ बिल्कुल दुर्लक्ष्य करते हैं, उनका भी हमे 
त्याग करना होगा । इसलिए केवल विचारवादियोंकों भी शास्त्रकारोंने |मिथ्यादृष्टि कहा है। इस तरह 
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यह सिद्ध हो जाता है कि हमारे विचारोंकी सुधारणाकी तरह हमारे आचारकी सुधारणाका होना भी 
आवदयक है । 
यदि कोई यह कहे कि आचार-घर्म शरीर-घर्म होनेसे उघर लक्ष्य नहीं दिया तो भी चलेगा तो 
उनका यह कहना ठीक नहीं । कारण कि जिस प्रकार आचार-धर्ममे शरीर-धर्मकी प्रधानता है उसी प्रकार 
विचार-धर्ममें शरीर निमित्तका अभाव भी तो नहीं है। एक जगह यदि आत्माकी प्रधानता है तो शतक 
निमित्तपना है ही । उसी प्रकार दूसरी जगह यदि शरीरकी प्रधानता है तो आत्माका निमित्तपना है ही। 
इसजिए आचार और विचारोंका परस्पर आत्मा और शरीर--इन दोनोके ऊपर परिणाम होता हैं । अब यदि 
किसीका आचार-धर्म अनिर्मल हो तो उसके विचार-धर्मके शल्िन करनेमे भी वह कारण होगा । तथा जिसका 
विचार-धर्म मलिन हो उसका आचार-धर्म भी मलिन होगा ही। जो लाग विचारोंके बिना अपने आचारमें 
ओर आचारके बिना अपने विचारोंमें निर्मलता लानेका प्रयत्न करने है, वे धर्मका पालन न करके उसका 
उपहास करते है, ऐसा समझना चाहिए। इस बाथनसे यह निष्कर्ष अपने आप निकल आता है कि स्वाध्याय 
करते हुए हमें सभी अनुयोगोंको ओर लक्ष्य रखना चाहिए । यदि हम ऊपर कहे हुए कथनके अनुसार स्वाध्याय 
करने लगे तो उससे हमे इन विशेष गुणोंकी प्राप्ति होगी । 

भात्माका हित किसमें हूँ ? इसकी प्राप्ति स्वाध्यायमे ही होती है। आत्माका अहित करनेवाला इन्द्रिय- 
धुख सुख न होकर दू खका प्रतिकार मात्र है, वह अप्पकाल तक ही रहता है, पराधीन है, रागकी परम्पराको 
बढ़ानेवाला है, कष्टसाध्य है, भयको उत्पन्न करनेबाला है. शरीरके परिश्रमसे उत्पन्न होता हैं, और अपवित्र 
ऐसे शरीरके स्पर्शसे उत्पन्न होता है, इसके विपरीत आत्मसुख मम्पूर्ण दुःखोके नाशसे उत्पन्न होता है, नित्य है 
निर्बाध है और आत्मोत्य है । यह विवेक भी स्वाध्यायमे ही प्राप्त होता है। उसी प्रकार पापकर्मके निमित्त- 
भूत अशुभ परिणामोंका त्यागरूप अथवा शुद्धोपयोगके कारणरूप भावसबर, प्रतिदिन संवेग, रत्नत्रयम स्थिरता, 
गृष्तियोंकी रक्षा और दूसरोंको कल्या॥ मार्गके उपदेश देनेकी सामथ्य॑ स्वाध्यायसे ही प्राप्त हाती है । 

स्वाध्यायसे पहिले अशुभ परिणतिक्रा त्याग होकर शुभ परिणतिमे प्रवत्ति होती है, त्दनन्तर वह भी 
संसारका कारण है, यह विवेक प्राप्त होनेपर शुद्धपरिणति उपादेय है, ऐसा समझ वर यह आत्मा अपन विचारों 
मे उज्ज्वलता उत्पन्न करता है और आत्मघर्मको प्राप्त करके परमार्थका भोक्‍्ता बनता है । अतएव आत्माका 
सच्छा मार्गदर्शक जैनशास्त्रोका स्वाध्याय निरन्तर करना चाहिए। आजकल उपन्यास, गल्प और नाटक 
आदि मानवजीवनका विनाश करनेवाला साहित्य-निर्माण हैं! रहा ह। उसमे उन्ही बातोंके चित्र रंगे गये है 
जिन्हें हम और आप प्रतिदिन आखें मीचकर करते हैँ, अताब ऐसे साहित्यसे अपने मनको रोक लेना यह्‌ 
फेवल आत्म-शास्त्रकी दृष्टिसे हितकर है, इतना ही नही, ननु समाजशास्त्रको दृष्टिसे भा हितकर है । यदि 
आपको अपना और अपनी समाजका स्वास्थ्य ठीक रखना ह ता उसका त्याग करना ही श्रेयम्कर हू । 


ष्ज्ज 


की 
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शास्त्रोंमें संपमके दी भेद बताये है--एक इन्द्रियसंयम और दूसरा प्राणिसंयम । संयमका स्वरूप 
बतलाते हुए आचार्योने मनो निग्रह, इन्द्रियविजय, कषायोंका जीतना और योगप्रवृत्तिका रोकना अत्यन्त 
आवश्यक बतलाया है । इससे यह बात सहज ही समझे आ जाती हैं कि संयम मे आत्मस्वरूपकी 'रक्षाक्री 
अत्यन्त मुख्यता है । कारण, इन्द्रिय और मनके द्वारा पर-पदार्थके जान लेनेपर कषायसे उसमें इष्टानिष्ट बुद्धि 
होकर योग द्वारा यह आत्मा उनके ग्रहण और त्यागकी भावना उत्पन्न करता हैं, जो अपने लिए अपनी 
इच्छाके अनुकूल मालूम पड़ता है, उसे यह प्राप्त करना चाहता है और जो प्रतिकूल प्रतीत होता है, उसका 
त्याग करना चाहता है | यह वासना इस जीवकी अनादिकालसे चली आ रही है और इसीके आधीन होकर 
यह परवस्तुके ग्रहणका त्याग नहीं कर सकता है । इसलिए परवस्तु सम्बन्धी राग और द्वेषह्प परिणतिके 
त्यागके लिये इन्द्रिय और मनको स्वाबीन रखना अत्यन्त आवश्यक है । परन्तु वे स्वाधीन तभी हो सकते हैं, 
जब हमारी राग और द्वेषरूप प्रवृत्ति कम होती जावे । तथा राग ओर द्वेषरूप प्रवृत्तिके कम करनेके लिए 
हमे अपना शारीरिक, बाचनिकर और मानसिक व्यापार भी कम करना होगा । हम मन, वचन और काय 
द्वारा परवस्तुके साथ जितना अधिक सम्बन्ध जोड़ेगे उतना ही अधिक हमारा राग और द्वेष बढता जावेगा 
और उस पदार्थकों उतना ही अभिक जाननेकी उत्सुकता भी बढ़ेगी। यद्यपि किसी भी पदार्थकों जानना 
अनिष्ट कर नही है, परन्तु किसी भी पदार्थके जाननेपर उसमें जो इष्टानिष्ट कल्पना होकर उसे ग्रहण करने 
और त्याग करनेके भाव होते है, वे हो हमारा अपाय करनेवाले है । रूप-रसादिको विषय शब्दसे कहना 
उपचार मात्र है। विषय तो परपदार्थने इष्टानिष्ट कल्पना ही है। जहमंपर किसी भी वस्तुके ग्रहण करनेपर 
हमारी आत्मामे ज्ञानके सिवाय दूसरा कोई भी विकल्प उत्पन्न नहीं होता है, वह अवस्था आत्माका निज- 
धर्म है, अतण्व उमका त्याग कभी भी नहीं हो सकता है। परन्तु बस्तुके जाननेके उत्त रक्षणमें ही जहां 
आत्मा उस वस्तुसे प्रभावित हो उठता है, आत्मामें ज्ञानके साथ दूसरे भावोकी धारा बहने लगती है और 
इस तरह यह आत्मा धीरे-धीरे ज्ञानकी उत्सुकतासे रहित होकर पदार्थके ग्रहण और त्यागकी उत्सुकतासे 
आबड्ध हो जाता है। वहीसे उक्त पदार्थजन्य असंयमकी धारा इस आत्मामे प्रवाहित होने लगती है। इस 
तरह यह आत्मा अनन्त पदार्थोके ग्रहण और त्यागसे अपनेको णोडे हुए हैँ अतएव यह स्वतःकी रक्षाको 
भूलकर उनकी रक्षा और विनाशके प्रयत्तको अपनी हो रक्षा और बिनाश समझता है| यही इसका महान्‌ 
असंयम है, इस असंयमसे बचनेके लिए इसे परत्वमे परबुद्धि और निजत्वमें निजबुद्धि तो करनी ही होगी । 
साथ ही इन पदार्थमे मेरा कल्याण होता है, इस भावनाकों भी भुलाकर धीरे-धीरे पदार्थोका त्याग करते 
जाना होगा, परन्तु यह त्याग द्वेषसे न होकर उदासीनतासे होना चाहिए | द्वेषसे जिस वस्तुका त्याग किया 
जाता है यद्यपि वह पदार्थ अपनेसे दूर भी हो जाता है, परन्तु उस पदार्थके निमित्तसे उत्पन्न हुई द्ेषरूप 
वासना दूर न हो कर वह इस आत्माको निरन्तर व्याकुलताका अनुभव कराती रहती है । इतने विवेचनसे 
यह सिद्ध हो जाता है कि इन्द्रिय द्वारा पदार्थके ग्रहण करनेपर भी पदार्थोमे जो इष्टानिष्ट कल्पना है, उसका 
त्याग करना सच्चा संयम है। इसोको इन्द्रिय-संयम कहते हैं ।॥ इसके साथ एक और भहत्त्वकी बात है, वह 
यह कि परवस्तुके त्याग और निजत्वके ग्रहणके साथ अपनेमें अहिसाकी भावना सतत जागृत रहनी चाहिए । 
ग्रहिसाका पालन केवल दूसरे जीवोंकी रक्षाके लिए ही किया जाता है यह बात नही है, किन्तु अहिसा भावके 

१९ 
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जागृत होनेसे ही अपने आत्माकी सच्ची रक्षा होती है । दूसरे जीवोकी रक्षा तो उस अहिंसा भावके जागृत 
करनेके लिए निमित्तमात्र है। जब तक दूसरे जीबोंकी रक्षाकी मुख्यता रहती है तब तक परजीवकी रक्षासे 
उत्पन्न होनेवाले भावका दयामें अन्तर्भाव होता है और धीरे धीरे जब॒ यह आत्मा दयाकी पूर्ण विकसित 
अवल्या क्षक पहुँचकऋर अपनेमें समता तत्त्यका अनुभव करने लगता है, तब दयाका रूपान्तर अहिंसामें हो 
जाता है । यही प्राणिसंय मकी पूर्णत्यावस्था है। इस तरह सयमके दो भाग हो जानेपर भी उनका अर्थ एक 
ही हैं। इस संग्रमकी प्राप्तिके लिए क्रमिक त्यागकी अत्यन्त आवश्यकता है। अक्रमसे किया गया त्याग 
हमें संयम तक न पहुँचाकर असंयममें ही संयमका अभिमान करनेके लिए सहायक होता है । 





तप 


अपने शरीर, इन्द्रिय और मनके ऊपर विजय प्राप्त करनेके लिये तप किया जाता है। तप इस 
शब्दमे प्रतिपक्षीके ऊपर विजय प्राप्त करनेके लिए निरोध रूप अर्थ गर्भित है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि संक्लेशका अनुभव न करते हुये हमें शरीर, इन्द्रिय, और मनको अपने स्वाधीन करना चाहिये । शरीर 
और इन्द्रिय सम्बन्धी विकारोंके ऊपर विजय सम्पादन करना बाह्यतप कहलाता है तथा मन सम्बन्धी 
बिकारोंके ऊपर विजय सम्पादन करना आम्यतर तप है। इष्ट, गरिष्ट और स्वादिष्ट रसादिकके सेवन करनेसे 
और अनेक प्रकारके संस्कार करनेसे शरीर विकारी होता हैँ । शरीरका विकार इन्द्रिय और मनमें दर्प उत्पन्न 
करता है, जिससे प्राणीको प्रवृत्ति स्वभावतः विषयोंकी ओर होती है। विषय ग्रहण करनेमें इष्टानिष्ट कल्पनाका 
होना स्वाभाविक बात है । इस तरह रागद्वेषसे आधीन होकर यह प्राणी हित और अहितकी पहिचान करनलेमें 
असमर्थ हो जाता है। ऐसे प्राणीकी हित और अहितकी कल्पना अपने अनुकूछ और प्रतिकूल पदार्थ तक ही 
सीमित हो जाती है । यहाँपर यह ध्यानमें रखना चाहिये कि कोई भी पदार्थ अनुकूल और प्रतिकूल न होकर 
इसकी भावना ही पदार्थमें इष्टानिष्ट कल्पनाके लिए बाध्य करती हैं। इस तरह यह रागादिके अविषयरूप 
पदार्थमे रागादिकी कल्पना करनेके कारण आत्मस्वरूपसे सर्वदा च्युत रहता है यही तो इसका महामिथ्यात्व 
है । कुछ प्राणियोंकी ऐसी भी कल्पना हो जाती है कि पर-पदार्थ सर्वथा अनिष्टकर हैं इसलिए वे पर-पदार्थके 
त्यागमे ही आत्मस्वरूपको प्राप्तिको श्रद्धा करके अपनेको मोक्ष मार्गी समझने लगते है। परन्तु वे आत्मस्वरूपकी 
प्राप्तिसि अत्यन्त दूर खडे रहते हे, अतएवं वे भी उसी श्रेणीमे चले जाते हे। उन प्राणियोंकी तो और भी 
शोचनीय अवस्था हो जाती है, जो अपनेको घुद्धो%ं, बुद्धोहहम, तो कहते है परन्तु वे न तो बाह्यपदार्थो्मे 
उपरतिको ही प्राप्त होते है और न आत्मस्थरूपमें रतिको ही । रति और अरति ये घर्म कधघायजन्य न होकर 
जहाँ विवेकजन्य होते है वहीसे उस प्राणीकी प्रणति सत्यमार्गका अनुसरण करने लगती हैं। यही मानसिक 
विजय सबसे प्रथम तप है । पूर्वऋषियोंने कर्मक्षयका प्रधान कारण तपश्चर्या बतलाई है, उसका बीज इसीमें 
अन्तनिहित हैं। जहाँसे यह मानसिक विकास इस प्राणीको प्राप्त होने लगता है, वहीसे यह परपदार्थके 
सम्बन्धसे भी मुक्त होने लगता है। सम्यरदर्शनका उत्पत्तिका क्रम दिखलाते हुए आचार्योंने अध:करण, अपूर्वे- 
करण और अनि८त्तिकरण रूप परिणामोके होते ही कर्म निर्जराकी क्रमिक प्रवृत्तिका प्रतिपादन किया है । 
इससे इस कथनकी और भी स्पष्टता हो जाती है । 

इस तरह आम्यंतर तप मानसिक शुद्धि है। प्रायश्चित, विनय, वैयावृत्य व्युत्मर्ग, स्वाध्याय और 
ध्यान--यें उसके साक्षात्‌ पोषक हैं तथा उस मनकी शुद्धिके लिए शरीर और इन्द्रियोंका निग्नह करना अत्यन्त 
आवश्यक है। इसके लिए अनशन, ऊनोदर, वृत्तिपरिसंख़्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्यासन और कायवक्‍लेश--- 
इनसे सहायता मिलती हैं । यदि कोई अनशन आदिकके द्वारा ही तप समझता हो तो उसकी वह भूल है। ये 
दोनों आम्यन्तर और बाह्य परस्पर सापेक्ष हैं, अतएवं इनका पालन परस्पर सापेक्षतासे ही करना चाहिए । जो 
भाई मनकी शुद्धि न होते हुए भी अथवा कषायोंकी न्यूनता न होनेपर भी इन एकाशनादिकसे कर्मनिर्जरा 
समझते है, उनकी इस कथनपर अवध्य ही ध्यान देना चाहिये । 

इसके साथ तपके लिए आचार्योने ज्ञानाम्यासकी अत्यन्त मुख्यता बतलाई है। कारण कि ज्ञानाम्यासके 
बिना हेय क्या है ? और उपादेय क्‍या है? यह समझमें न आनेके कारण अज्ञानपूर्व क किया गया तप कर्म- 
निर्जराके लिए कारण नहीं होता है । इंस तरह यह सिद्ध हो जाता है कि विवेक पूर्वक आत्मशुद्धि के लिए जो 
क्लेश सहन किया जाता है, उसीको तप कहते हैं । 


दाने 


दान हस शाब्दकी व्याख्या जितनी सरल हैं उतनी काठिन भी है। इसका कारण प्रत्यक्ष दात करते समय 
हम व्यवहारमें उसके महत्त्वको भूल जाते हैं । जहाँ कर्तृत्व गुण में अहंपना उत्पन्न होता है, बही पर मनुष्यको 
किसी भी कार्य के साथ अपने नामादिकर्क जोडनेकी अभिलाषा उत्पन्न होती है, वही पर वह उस कार्यक साथ 
अपने स्वामित्वके प्रकट करनेकी खटपट करता है। इसके विपरीत जब कोई उदात्तभावसे प्रेरित होकर किसी 
प्रकारका कार्य करता है, वहाँ पर दूसरेको यह जानना भी कठिन हो जाता है कि इसका कर्ता कौन है ! किस 
भावनासे प्रेरित होकर इसने यह कार्य किया है। अति प्राचीन प्रतिमा और वास्त्रोंके देखनेसे हमारे इस 
अभिप्रायकी पुष्टि होती हैं । 


भगवान्‌ महावीर स्वामीके मोक्ष जानेके आरंभ कालमे हमारे साथु और श्रावक्र वर्गमें व्यवितगत 
कर्तृत्वसामर्थ्य रहते हुए भी बहुजनके कल्याणके लिये उनका उदान गृण ही काम करता था। उनमें माया- 
ममता कुछ भी न होकर वें लोककल्याणकी भावनासे प्रेरित होकर ही प्रत्येक कार्य करते थे । यही क्रारण है 
कि आज हमें उदात्त क्ृतियोंके कर्ताके अन्वेषण के लिये सबसे अधिक इतिहास संशोधनका काम करना पडता है, 
फिर भी हम उन महात्माओंके संबंधमें पूर्ण परिचित नही हो सकते है । स्वामी समन्‍्तभद्रकों भस्मकव्याधिका 
धमन बनारसमें हुआ या कांचीपुरमे, यह्‌ आज उनके उपलब्ध जीवन चरित्र और मंशोधित इतिहाससे विवा- 
दस्थ ही है । परन्तु आज समाजसुधार और धम्सेबाका क्षुद्र काम करनेवाला भी अपने इतिहासको स्वयं 
निर्माण करता हुआ नजर आता है। उसकी खटपट है कि मैं भविष्यमें एक सबसे बड़ा समाजसुधारक और 
धर्मघुरीण समझा जाऊं। लोकमें उज्ज्वल इतिहास निर्माण करना मनुष्यमात्रका काम है । जीवन लीलाके नष्ट 
हो जानेपर भी कृति और कीति अमर रहना मलनुष्यमात्रके जीवनका सार है, परन्तु यह उनके नामसे न 
हीकर उनके कार्योंते होना चाहिये। कीतिका गुणधर्म निर्मल और उज्ज्वल होनेके कारण उसमे धब्बा थोडा भी 
नही खपता है । बह अपने कर्ताकी सहृदयता अथवा नीरसताको उसी समय प्रकट कर देती है । अतस्थहेतु 
जितना अधिक मनुष्यक कार्य प्रकट नहीं करते है जितना कि उसका व्यवहार । यह बात कर्ताके निकटवर्ती 
जन ही जानते हैं । द्रसे पहाड़ तो सुन्दर दिखता है! परस्तु उस पहाड़ पर आरोहण करनेबालेको वह कुछ 
हिमाद्रि नही हो जाता है | उसके लिये तो वह काले और निम्नोननत पहाड़ियोका ढिग ही बना रहता है। 


मुझे एक गजरथ चलाने वालेका स्मरण है। सुदूरबर्ती लोगोंके लिए यदि वह महत पुण्यका कारण 
धार्मिक कार्य था तो निकटवर्तो छोगोंके लिये वहू किसी महत्यापका आवरण या प्रायश्चित्त था । प्रायव्चित्त 
शब्दका व्यवहार मैंने गौणरूपसे इसलिये किया है कि वह अंतरंग विरागतासे प्रेरित होकर किया जाता है। 
उसमें आगे वैसे पापकी संभावना नही रहती है । 


मुझे एक ऐसे दृष्टांतका भी स्मरण है कि किन्हीं दो व्यक्ततियोंमे किसी एक धार्मिक कार्यमें मतभेद 
उठ खड़ा हुआ था। उस झगडेक़ा निकाल एक पक्षमें होनेपर विजेता विरुद्ध बाज के लोगोंमे कहता था 
कि--ये लोहेके चने है। इनको चबानेवालेके दाँत ही टूटते हैं । फल यह हुआ कि--उस कार्यके विध्वंसमे 
हो दोनोंको संतोष करना पड़ा । 


चतुर्थ खण्ह : १४९ 


,' यहाँपर विचारनेकी बात है कि ऐसे मामले क्यों उठ खड़े होते हैं। विचारके बाद यही कहना पड़ता 
है कि आजकल लोगोंमें उदात्त और सात्िकमाबके अतिरिक्त दांभिक प्रवृत्ति बढ़ती जा रही है। लोग 
कर्तन्यकी अपेक्षा कार्ययो अधिक महत्त्व देने लगे हैं । छोटेसे छोटा और बड़ेसे बड़ा कार्य करते हुए बहुत कुछ 
मनुथ्योंकी यह भावना रहती हैं कि जनताके सामने 'इसका कर्ता में हे” यह बात स्पष्ट नजर आनी चाहिए। 
उन्हें आज पुण्यबंधके प्रयोजक शुभ-परिणामोंकी इतनी कीमत नही रही है जितनी कि यशोगानकी । 


आज हम आगन्तुक अतिथिकी अपेक्षा निमंत्रित अतिधिको अधिक महत्व देते हैं । सीधे शब्दोंमें इसका 
यही अर्थ है कि हम सच्ची भूखकी कल्पनाकों भूलकर खोटी भूखके पीछे दोडते हैँ। हम श्रीमंत मनुष्यका 
जितना अधिक सत्कार करते है, गरीबका सत्कार करनेमें उसका शताश भो नही रहता है। परन्तु यह बिचार 
मनमें कभी भी नही आता है कि जिस खेतमें पानी दिया जा चुका हैं उसी खेतमें पुनः पुनः पानी देनेसे क्या 
फायदा । तृषित कौन ओर क्षुधित कौन यह भावना तो हमारी कभीकी नष्ट हो गई हैं। 'महतो महत्फलम्‌' 
यह तो हमें मालूम है, परन्तु महत्वकी मोजमाप गुणाधिष्टित न रहकर वंभवाधिष्ठित होती जा रही है ! परन्तु 
यह निश्चित समझिये कि रोज मिष्ठान्नभोजीको मिष्ठान्तका भोजन कराने पर उससे शुभ कामनाकी आशा 
करना असम्भव बात है । शुभकामनाकी आशा तो तृषित अथवा क्षुधितसे ही की जा सकती है। यहाँ पर मैं 
पाठकोंको एक स्थानका स्वत:का अनुभव लिख देनेके लिए अपनी इच्छाको सवृत नही कर सकता हूँ । मैं कही 
पर विमानोत्सवके लिये गया हुआ था । वहाँ पर पंडितजी इस दृष्टिसे मुझे भो विशिष्ट पाहुनोंके लिये किए गए 
पाहुनचारका सौभाग्य प्राप्त हुआ । परन्तु वह स्थान भी भेदसे खाली नहीं था। मुझसे भी आगे जिनका 
नम्बर था उनके लिए और भी अधिक स्वतंत्र व्यवस्था थी। अतिथि-सत्कार करनेवाली बाई थोडी भोली 
थी, इसलिए उसने मुझे ही प्रथम नम्बरका पाहुना समझकर मुझे ही सर्वश्रेष्ठ सामग्री परोसनेका प्रारम्भ कर 
दिया। यह बात चाणाक्ष दूसरी बाईने देख ली । पहले तो उस बाईने संकेतसे परोसनेवाली बाईको समझाया, 
परन्तु जब उस बाईका दूसरी बाईके संकेतके ऊपर ध्यान नहीं गया तो उसे वहीं पर मेरे देखते ही स्पष्ट मना 
करना पड़ा । यहाँ पर पाठकोंको यह ध्यानमे रखना चाहिये कि पूर्वोक्त व्यवस्थामे शोलाका कुछ भो सम्बन्ध 
नहीं था। इस व्यवहारसे मेरी आँखोमे चकक्‍क प्रकाश पड़ गया। मुझे अपनी भूल बहीसे समझमे आई, और 
उस दिनसे लेकर आज तक मै जात बुझकर ऐसी भूल नही होने देता हूँ। अब मुझे बहुजन समाजके लिए 
तैयार किए हुए भोजनमे जो आनंद आता है, वह आनंद स्वतन्त्र व्यवस्थामे कभी भी नहीं आता है। दक्षिण 
प्रान्तकी अपेक्षा यह भेद-भाव उत्तरप्रान्तमे अधिक देखनेमे आता है । मेरी समझसे जैन-समाजको छोडकर यह 
परिस्थिति दूसरी समाजमे भी इतने रूपमे नही है । दक्षिणप्रान्तमे यह भेद नहीं ही है, यदि ऐसा कहा जावे 
तो भी चलेगा । 

दवेताम्बर समाजमें ही लीजिये, उनके यहाँ ग्रन्थप्रकाशनफा काम जितनी उत्तम पद्धतिसे चालू हैं । 
अधिक से अधिक खर्च करके सुन्दरसे सुन्दर पद्धतिसे ग्रन्थ प्रकाशित करते हैं। परन्तु हमारी समाजमें इस 
ओर शताश भी लक्ष्य नही दिया जाता हैं। जिस किसी तरहसे ग्रन्थ प्रकाशित करके वे अपने कर्त्तव्य- 
की इतिश्री समझते हैं। परिणाम यह होता है कि समाजके बाहिर उन ग्रंधोंका उल्लेश्न करने योग्य उपयोग 
नहीं होता है । 

मणि थोडे होते हैं इस कथनको तो आ स्मप्रौढिके अतिरिक्त और कुछ भी महत्व नहीं दिया जा सकता 
है। थोडी देरके लिये यदि इस कभ्ननकों वस्तु स्थिति ही मान ली जाठे तो भगवान्‌ महावीरके समय भी बहो 
स्थिति छागू करनी पड़ेगी । परंतु हमारे पुराण-ग्रन्थ ही नहो, इतिहास भी आज इसकी साक्षी देता है कि उस 
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समय संसारमें जैनियोंकी संस्या सबसे अधिक थी। भगवान्‌ आदिनाथ स्वामीका काल तो इससे और भी 
उज्ज्वल था। विदेह क्षेत्रमे तो व्यवहार मिथ्यादृष्टी नामको भो नहीं है, फिर वहाँ आपकी पूर्षोक्त व्याप्तिका 
क्या अर्थ किया जावे ? थोडा सोच समझकर ही उत्तर दीजिये । 

बात तो यह है कि आप सामंजसपनेकी साप्रदायिकताके आवरणमें झोंक देनेका असफल प्रयत्न कर 
रहे है और आत्मप्रौढिसे उस दोषको छिपा देना चाहते है । परन्तु यह याद रखिये कि इस दीषसे आप स्वयं 
पत्ित होते जा रहे है और दूसरोंको भी अपनी ओर खीच रहे है। त्राणकी भावना आपमेसे बिल्कुल नष्ट हो 
चुकी है । आप उसे छिपाइये, परन्तु वह अब छिप नहीं सकती । संसार उसके ताडव-नृत्यस्त जागृत हो उठा 
है । बह आपकी और कबतक प्रतीक्षा करेगा, वह आपको अपना नेता बनाना चाहता हैँ, परन्तु उस साम्प्र- 
बायिकताके परे । 

दान इस तत्त्वका बिकास लोकोपयोगी कार्य और परस्परके व्यवहारकी दृध्टिसे हुआ है । 


लोकोपयोगी कार्योमे धर्मशच और दया--यें दो तत्त्व काम करते हुँ । तथा परस्परवों व्यवहारमे 
आदान-प्रदानकी पद्धति मुख्य हे । 


यहाँ धर्मरुचिसे मोक्षमार्ग इष्ट हैं। इसलिए मोक्षमार्गीक आत्मकल्याणमे अव्याहत रत रहनेके लिये 
उसके अनुकूल आहारादिक साधनोंका प्रदान करना मोक्षमार्गकी अपेक्षासे दान है । यह दान गुणाधिप्यित माना 
गया है । अर्थात्‌ इस दानमें गुणकी मुख्यता रहती है । 

इस सम्बन्ध गुणोंका विभाग करते हुए आचाय ने विरत और अविरतको अपेक्षामे दो भेद किये हैं। 
विरतके भी दो भेद कर दिये है, एक देशविरत और दूसरा महाविरत । इस तरह अविरतको जधन्य, देश- 
विरतको मध्यम और महात्रतीकों उत्तम पात्र बतलाया हैं, यद्यपि मिथ्यादृष्टिसे लेकर चौथे गृणस्थान तक जीव- 
की अविरत यह संज्ञा है, फिर भी यहाँपर अविरतसे अविरत-सम्यरदृष्टि ही समझना चाहिए । 

यहांपर सम्यरदृष्टिकी पहिचान क्‍या है इस प्रब्नके उत्तरमे यही समझना चाहिए कि सम्यक्त्व यह 
आत्माका गुण है, इसलिए उसका इन्द्रियोंके द्वारा साक्षात्कार नहीं हो सकता है । इसलिए इन्द्रियद्वारा 
सम्यरदृष्टिकी पहिचान होना कठिन ही है, फिर भी बहुतसे तत्त्वोका ज्ञान उसके कार्यकि हारा किया जाता है। 
इसमें भी अव्यभिचरित कार्य ही अपने कारणके ज्ञापक होते हैं। अब विचारनेकी बात यह रह जाती है कि 
सम्यकत्वके अव्यभिचरित कार्य क्‍या है । 

इसके लिये सबसे पहिले यह देखना होगा कि सम्यकत्वकी उत्पत्ति किस स्थितिम और किन कारणोंसे 
होती है । इस तत्त्वको अच्छी तरहसे आकलन कर लेनेपर हमे सम्यकत्वके कार्योका बहुत कुछ परिज्ञान हो 
सकता है । 

सम्परदर्शनकी उत्पत्तिमे पाँच लब्धियाँ कारण बतलाई हैँ । यद्यपि ये पाँचों ही लब्धियाँ सम्यग्दर्शनकी 
अविनाभाविनी नही है । उनमेसे आदिकी चार (क्षयोपशमलब्धि, देशनालब्धि, विशुद्धिलब्धि और प्रायोग्य- 
लब्धि) ये मिथ्यादृष्टिके भी होती है, फिर भी जहाँपर सम्यग्दर्गनका सख्भाब होगा, वहाँ पर ये अवश्य 
ही होंगी । इससे यह निरिचत हो जाता हैं कि--जिस आत्मामे सम्यरदर्शनका सद्भाव है, वहाँ पर 
इन चारों लब्धियोंके कार्य अवश्य ही होते हैं। इससे यह तात्पर्य निकल आता है कि सम्य्दृष्टि जीव 
हिताहित परीक्षक और तत्त्व विभर्शक तो होगा ही । साथ ही करणलब्धिके द्वारा उसके अनन्तानुबंधी और 
मिथ्यात्वका अभाव हो जानेके कारण वह न्यायसार्ग से व्यवहार करने वाला भी होगा | जब तक इस जीवके 
अनन्तानुबंधी और मिथ्यात्वका अभाव नही हो जाता है, तब तक वह हिताहित परीक्षक और तब विमर्शक 
होते हुये भी अहिलको छोड़कर हितको स्वीकार करने तथा अतत्त्वको छोड़कर तत्त्वरूप चलनेकी उसकी 
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शंचि ही नहों होती है । अब आप देखेंगे कि सम्यरदृष्टि जीवके सामने न्‍्याय्य और अन्याय्य--इन दो बाजूके 
उपस्थित होनेपर अपना नुकसान उठा कर भी बह न्याय्यवृत्तिका ही समर्थन करेगा। कदाचित सज्ञानके 
कारण उसके हाथसे अन्यायावृत्तिके पोषक भी कार्य होते रहेंगे परन्तु वे कब तक, जब तक उसकी समझ्नमें 
बह नहीं आवेगा कि मेरा यह अज्ञान है, अतएव मेरे ये कार्य आत्मघातको और समाज स्वास्थ्यके लिये विधातक 
हैं। उसकी समझमे इतनी बातके आते ही वह उसी समय अपनी हठको छोड़कर अपने दोषको स्पष्ट शब्दोमें 
कबूल कर लेगा | इतना हू नहो बल्कि उसको भूछमे उ पत्त हुये नुकुसानकों भरकर उस दोषकों निकालनेका भी 
बह भरसक प्रयत्न करेगा । विश्लेषण करके यदि यह अर्थ निकाला जावे तो इस प्रकार अर्थ निष्पन्न होगा कि 
सिथ्यात्वके त्यागसे अतत्वको छोड़कर तत्त्वबुद्धि और अनन्तानुबंधीके अभावसे तदनुकूल प्रवृत्ति होती है । 
इतने विवेचनसे यह स्वयं सिद्ध हो जाता हैं कि सम्यरदृष्टिके जाननेका मुख्य साधन क्‍या है जहाँ पर किसी 
भी तत्व विचारककी स्थभावतः इस प्रकारकी वृत्ति देखनेमें आबे बहाँपर सम्यर्दर्शनका अंश जागृत है, ऐसा 
समझनेमे कुछ भी आपत्ति नही है! सच्चे देशविरत भौर महाविर्तके भी ऐसे ही कुछ विलक्षण सामर्थ्य 
उत्पन्न होती है । बाह्यचारित्र देशविरत और महाविरतके पहिचानका कुछ चिह्न नहो है । हाँ ! उस देशविरत 
और महाविरत रूप परिणामके होनेपर बाह्यचारित्र अपने आप होता है । इस तरह इन तीन प्रकारके पात्रोंको 
दान देना पान्नदान है । यहाँपर संसार सम्बन्धी कुछ भी प्रयोजनकी मुख्यता नहीं रहती है । यह पात्रदान 
चार विभागोंमें बाँठा गया है। आहारदान, औषधिदान, शास्त्रदान और अभयदान (वसतिकादान)--इन चारों 
ही दातोंका अर्थ प्रसिद्ध है। फिर भी यहाॉपर आहारदानसे औषधिदानकों पृथक कहनेके प्रयोजनका खुलासा 
कर देना उचित प्रतीत होता है । 

साधु अनुद्दिष्ट आहार ग्रहण करते है अर्थात्‌ श्रावकके घर श्रावकके द्वारा अपने लिये ही तैयार किये हुए 
आहारमें से साधु आहार ले लेते हैँ । परन्तु औषधिके लिये यह बात लागू नही हो सकती हैं। औषधि रोगका 
प्रतिकार है । अतएवं जिस साधुको जिस भ्रकारकी शारीरिक बाधा उत्पन्न हुई होगी उसी प्रकारभी औषधिको 
देकर शरीरबाधांका निराकरण किया जावेगा । यहाँपर उद्िष्ट दोषका परिहार नहीं हो सकता है। आहार- 
दानसे भिन्‍न औषधिदानकों रखनेका यही प्रयोजन प्रतीत होता है । 

दयासे प्रेरित होकर जो दान दिया जाता है उसमें गुण भोर अवगुण न देखकर परिस्थितिकी प्रधानता 
होती है । 

तोसरी समदत्ति हे । इसमे आदान प्रदानका भाव रहता है । परन्तु आजका विकृत रूप समदत्ति कभी 
भी नहीं कही जा सकती है | यह किसी दोषका प्रसार्जज न होकर दोषकी अभिवुद्धि मात्र हैं । 

जहाँपर श्रावकोंसे जबरदस्ती भोजन ठहराये जाते है, उसमे भी अमुक वस्तु ही बनानी होगी, इत्यादि 
बातें ठहराई जाती है, उसको धर्ममे स्थान कैपे मिल सकता है। पानी जैसी पतली वस्तुके साथ कोमलताका 
व्यवहार करनेवाले जैन भाई अपने सहधर्मी भाइयोंके साथ कठोरताका व्यवहार करते है, इसको अधर्म नहीं तो 
और |कन शब्दोंमे कहा जावे । श्रावकोंका यह कठोर व्यवहार कभी भी त्यजनीय है । इससे गरीबोंको कितने 
अधिक संकटोंका सामना करना पड़ता है, इस बातको हमारे विचारे श्रीमन्‍्त कया जानें । 

इस तरह यह दानका व्यावहारिकरूप समझना चाहिए । संपत्ति और शक्षित विनियोगकी बस्तु है, 
संग्रह करनेकी नहीं । जो इनके संग्रह करतेमें ही महत्त्व समझता है, वह समाज ओर धर्मका द्रोही तो है ही 
साथ ही आत्मबंचक भी है । 

के 


सम्यग्दर्शन 


शस्त्रोंमें सम्यस्दर्शनकी चर्चा कई प्रकारसे की गयी हैं। कही जीवादि सात पदार्थोंके श्रद्धानको 
पम्यरदर्शन कहा है; कही आप्त, आगम और गुरुके यथार्थ श्रद्धानकों सम्यग्दर्शन कहा है; कही स्वानुभतिको 
सम्यरदर्शन कहा है और कही स्वपर विवेककों सम्यग्दर्शन कहा हैं । इन सबका अभिप्राय एक है। इनके 
द्वारा एकमात्र यही ज्ञान कराया गया है कि एक जानने-देखने वाली शक्ति कया है और तदितर पदार्थ 
क्‍या है। 

जीवनमे सम्यग्दर्शनका बडा महत्त्व है । यह बह विवेक-सूर्य है जिसके उदित होनेपर मिथ्यात्वरूपी 
तम सुतरां पलायमान हो जाता है । यह स्वतन्त्रता प्राप्तिकी प्रथम सीढ़ी है । अधिकतर व्यक्ति विविध प्रकार- 
के तप करते हैं, नग्त रहते हैं और साथु बननेका दावा भी करते हैं, पर इसके बिना यह॒सब क्रिया-कलाप 
संसारका कारण है । यह सब प्रकारके अहकारसे मनुष्यकी रक्षा करता है । इसके होनेपर नामरूपका अहंकार 
तो होता ही नहीं, जीवनमे प्राप्त हुई ऋड्धि-सिद्धिका भी अहकार नही होता । गास्त्रोमे आठ मद, छह अनाय- 
तन, शंकादि आठ दोष और तीन मूढता ओंकी विस्तारपृबंक चर्चा की गई है। यह इन बुराइयोसे व्यक्ति- 
की सदा रक्षा करता है । 

सम्यव्दर्शन दो शब्दोंके मेलसे बनता है | सम्यक और दर्शन । प्रत्येक पदार्थका जो स्वरू प है उसे ठीक 
तरहसे अनुभव करना ही सम्यग्दर्शन है, यह इसका तात्पर्य हे । 

जैसा कि हम देखते हैं कि ससार अवस्थामे जीव और द्रीर दोका मेल हो रहा है । इनके कार्य भी 
मिलकर हो रहे है । इसलिए प्रन्येक व्यक्षिकों यह विवेक करना कठिन हो जाता है कि इनमे कौन कार्य शरीर 
का है और कौन कार्य आस्माका है। बहुतसे तो ऐसे भी व्यक्ति है जो शरीर और आत्माको दो नही 
मानते । वे माता-पितासे इसकी उत्पत्ति मानते हैं और शरीरके विनाशको ही आत्माका मरण मानते है । वे 
एकमात्र कामको ही जीवनका पुरुषार्थ मानते है। इनके इस मतको व्यक्त करते हुए एक कबिने कहा है-- 

'यावज्जीवेतू सुख जीवेतू ऋणं क्ृत्वा घृत पिबेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागम्न कुत: ॥!! 

इसमे न केवल वर्तमान जीवनकों चिरकाल तक जीवित रखकर उमे हर प्रकारसे पृष्ट करनेकी बात 
कही गई है, किन्तु यह कार्य यदि समाज-विरोधी तत्त्वोंको स्वोकार करके सम्पन्त किया जा सकता हैं तो इस 
द्वारा वैसा करनेकी छूट दी गई है। जिनके हाथमे धर्मका झडा है, उन्हें यह एक भ्रका रकी चुनौती है। इस द्वारा 
कहां गया है कि परलोककी बात छोडो, पुण्प-पापकी बात छोड़ो, अपने लौकिक जीवनकी ओर देखो, वही 
सब कुछ है । 

किन्तु जो आत्मा और शरीरको दो मानते है उनमेसे भी बहतोंकी गति इससे कुछ भिन्‍न नही है। 
वे बचनों द्वारा आत्माकी बात तो करते है, मन्दिरमें जाकर ४जा प्रभावनाकी क्रिया भी सम्पन्त करते है और 
भोजनमें भी चुन-चुनकर पदार्थ उपयोगमे छाते है, पर उनकी दृत्टिका यदि सूक्ष्मतासे अध्ययन किया जाय तो 


यही ज्ञात होता है कि उनका समस्त श्रम एकमात्र शरीरके लिए ही हो रहा है । वे शरीराधित क्रियाओंसे 
आत्माश्रित क्रियाओंका विवेक करनेमें असमर्थ हैं । 


चतुर्थ शण्ड : १९३ 


इस सभय आत्मघर्मकी अपेक्षा रझढिषर्मको- विशेष प्रमुखता मिल गयी है। आम जनता आत्मघर्मका 
विचार न कर मात्र रू िधर्मका विचार करने लगी है। तत्त्योपदेश, पूजा, खान-पान और सामाजिक व्यवहारमें 
ऐसे त्तवप्रविष्ट हो गये हैं, जो स्पष्टत: घ॒र्मविरोधी हैं। पर उनका समर्थन करनेका प्रयत्न किया जाता है और 
जो हम प्रवृत्तिका विरोध करते हैं, उन्हें घमंद्रोही कहा जाता है। जैनधर्म सामाजिक व्यवहारमें ऊँच-नीचके 
कल्पित भेदकों वास्तविक नहीं मानता, कल्पित जाति और कुलके अहँकारकों छोड़नेकी बात कह॒तां है, भोजन 
फिसके हाथसे मिला है इसका विचार न कर मात्र भोजन शुद्धिका विचार करता है, जीहुजूरी उपदेशॉमें 
ईवबरवादकी छाया होनेसे उन्हें जीवन शुद्धि में प्रयोजक नहीं मानता और प्जनमें द्रव्यकी उठाधरीकी अपेक्षा 
परिणामोंकी शुद्धिपर अधिक जोर देता है हक प वर्तमान समयमें हमसे सर्वथा विरुद्ध प्रवृत्ति हो रही है और 
उसे धर्म समझकर उसका समर्थन किया है। इस समय जीवनकी प्रत्येक प्रवृत्तिमं विकार आ 
गया है अतः उसके संशोधनकी महती आवश्यकता है । शास्त्रोंमे कर्म और कर्मफलको आत्मघर्म माननेकी कटु 
आलोचनाकी गयी है, पर उनकी बात सुनता ही कौन है । सबकी दृष्टि लौकिक क्रियाकाण्डमे उलझी हुई 
है । जो मोक्षमागसे दूर हैं वे तो ऐसा करते ही है, किन्तु जो अपनेको प्रतिभाधारी, ब्रती, साथु मानते है, वे 
भी प्रायः ऐसा ही करते हुए पाये जाते है। आज उल्टी गंगा बहाई जा रही और यह सब हो रहा है जैन- 
धर्मके नामपर । 

आचार्य कुन्दकुन्दने धर्मकी व्याख्या की है । वे प्रवचनसारमें लिखते हैं :-- 


“चारित्तं खलु धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिहृट्झो । 
मोहक्खोहविहीणो परिणामों अप्पणो हु समो॥७॥” 

चारित्र ही धर्म है जो 'सम' इस हब्द द्वारा निर्दिष्ट किया जाता है और समका अर्थ है मोह. क्षौर 
क्षोभसे हि आत्माका परिणाम । सुनातन प्रक्रियासे जीवनमें कमजोरी आई हुई है जिसके कारण जीव अपन्ने 
स्वरूपकों पहिचाननेमे असमर्थ हैं । इतना ही नही वह मोह और कषायवद् अन्य बाह्य-पदार्थोमि उलझा रहता 
है और कर्मके निमित्तसे इसकी जो विविध अवस्थाएँ होती हैं, उन्हे अपना स्वरूप मानता रहता है तथा उनके 
संयोग-वियोगमे सुखी-दु'खी भी होता रहता है । सम्यग्दर्शनका काम इनका विवेक करा देना हैँ । इससे आत्मा 
का उद्देश्य और गन्तव्य मार्ग निश्चित हो जाता है । वह उस धर्मको पहचानने लगता है, जो उसका स्वभाव 
है, वह सोचता है । 

“एगो मे सासदो आदा णाणदंसणलक्खणो। 
» सेसा में बाहिरा भावा सव्व संजोगलक्खणा ||” 3 

मेरी आः्मा शाइबत होकर स्ववल्त- तो हैं ही किन्तु उसका स्वभाव भी एक मात्र ज्ञान-दर्शन है । 
इसके सिवा मुझमें और जो कुछ भी दिखाई देता है वह सब संयोगका फल है । 

सम्यरददनकी चर्चा पड्चाध्यायोमें बिस्तुत आघारोंपर की गई है । इसमें चेतनाके तीन स्तर बतलाये | 
हैं--कर्मचेतना, कर्मफलचेतना और ज्ञानचेठना। इनमेसे प्रारम्भकी दो चेतनाएँ अज्ञान दशामे होती हैं । 
शानीके एकमात्र ज्ञानचेतना होती है। बह मात्र ज्ञान-दर्शनकों ही अपना स्वभाव मानता है और उसीमें 
रममाण होनेका प्रयत्न करता है । कदाचित्‌ जीवनकी क़मजोरीवष्य 'बह्‌ संयोगज भावषोंमें भी रति और अरति 
करता हुआ पाया जाता है|. तो भी उसे वह अपना प्वमभाव नहीं मानता । सम्यग्दशंनकी महिमा बड़ी है । 
यह .जीवनका वह स्रोत है, जिसके कारण,जोव अपनी ' स्वृतन्धताको अनुभव करता है। उसे न जीवनका 
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भय रहता है भौर न मरणका ही । वह धब प्रकारके भयोंसे मुक्त होता है, क्योंकि बह इन्हें बाह्य पदार्थोंके 
संयोग-बियोगसे सम्बन्ध रखनेबाली अवस्थाएँ मानता है। वह सोचता है कि जीवनके इहलोक और परलोक 
जे मेद शरीर सम्बन्धकी अपेक्षासे किये जाते है। जब तक वर्तमान शरीरका सम्बन्ध है तब तक इहलोक 
कहलाता है और आगामी-झ्षरीर सम्बन्धक्नी अपेक्षा परलोक, ऐसा व्यवहार किया जाता हैं। जब कोई यह 
जिचार करता है कि मेश परलोक अच्छा हो तब उसका यह विचार मख्यतया आगामी शरीरसे सम्बन्ध 
रखतेदाला होता है | ऐसा विचार इहलोक और परलोकको माननेवाले प्रत्येक जीवका होता है। किन्तु परलोक 
खर्वधा व्यक्तिके विच।रपर अवलूम्बित नहीं | विचारका आचा रसे मेल होना चाहिये । उसमे भो विचार और 
शआचार--ये दोनों बाह्य परिस्थितिसे उतने प्रभावित नहीं होते जितने क वे उस-उस व्यक्तिके जीवन क्रमपर 
अवरूम्बित रहते हू । 

यह कौन नही जानता कि प्रत्येक व्यक्ति सुख चाहता है । सुख प्राप्तिका मार्ग भी एक ही हो सकता 
है | फिर भी व्यक्ति-व्यक्तिके आचार और विचारमे भेद क्यों दिखाई देता हैँ? क्यों एक जीवनजुद्धेके अनुकूल 
अपना आचरण करता है और विचार भी तदनुकूल बनाता है और दूसरा इससे ठोक बिपरीत प्रवत्ति करता 
हुआ दिखाई देता हैं । उत्तर स्पष्ट है कि संसारके सभी प्राणी अपनेको पहिचाननेमें असमर्थ है । जिन्होंने न 
केवल अपनेको पहचाना है, अपितु वैसे पुरुषोसे सम्पक स्थापित किया है और साधन भी वैसे हो जुटाये है, वे 
माथ जीवन झुद्धिकी ओर ध्यान देते है । उनका समस्त श्रम और विचार अपने लिए होता है । वे यह स्पष्ट 
मानते है कि दूसरोंके लिए न तो मैं कुछ कर सकता हूँ और न दूसरे ही मेरे छिए कुछ कर सकते है । लोकमे 
जो भी उपकार व्यवहार दिखाई देता है बह निमित्त -नैमित्तिक सम्बन्धका फल है । उसके आधारपर अपनेमे 
अन्य-कर्तृत्वका आरोप करना मिथ्या है और अन्यमे अपने कर्तृत्वका आरोप करना भी मिथ्या है । किन्नु 
जिन्होंने अपनेको पहचाना नही है, उनकी स्थिति इससे हीक विपरीत है । जास्त्रोंमे इम प्रवृत्तिका कारण 
मिध्यात्व परिणाम बतलाया गया है। जीवमे होता तो है यह परिणाम नैमित्तिक, किन्तु सदुभाव रहने तक 
अनेक प्रकारकी विपरीतताएँ जन्म लेती रहती है । ऐसे व्यक्तिकी, जो मिथ्यात्वरूप परिणामक्रे आधीन है ल्‍ 
बुद्धि ठिकाने लाना बडा ही कठित काम है। एक मात्र कालरुब्त्रि हो इसकी प्रयोजक मानी गयो है। काल- 
लब्धि जीवकी अपनी योग्यता है । प्रत्येक वस्तृको जब जैसी योग्यता होती है, उसीके अनुसार कार्य होता है । 
यह सोचना कि हम कभी भी कोई कार्य कर सकते है निरा मिथ्यात्व है । यह भिथ्यात्व जब तक जीवनमे 
घर किये हुए है, तबतक उद्धार होना असम्भव है । कभी-कभी यह होता है कि संसारी जीव इस यथार्थताको 
जानता है, पर जीवनमें इस तत््वज्ञानके न उतरनेके कारण वह मृढ ही बना रहता है । मुख्यतथा प्रत्येक 
प्राणीको अपने जीवनकी गाँठ खोलनी है । लौकिक जीवनका अर्थ हैं बाहरकी ओर दखना और आध्यात्मिक 
कोवनका अर्ध हैं भीतरकी ओर देखना । अभी तक यह प्राणी अपने लिए घर, स्त्री, धन आदिका संग्रह करता 
रहा है, और अब जो पर्याप मिली उसीको अपनी मानता रहा है । यह इसका बाहरी जीवन है । इस बाहरी 
_जीवनका त्यागकर इसे वह. बस्‍्तु प्राप्त करनी हैं जो इसकी अपनी है और जिससे इसकी स्वतस्त्र प्राप्तिका 
मार्ग प्रशस्त बनता ई जीवनमे सम्यर्दर्शनका महत्त्व इसी दृष्टिस माना गया है। यह वह शक्ति है, जिससे 
जीवनकी गाँठ खोलनेमे सहायता मिलती हूँ । ) 


यों तो इसकी भ्राप्ति - चारों गतिके जीवोंको होती है, पर जो असंज्नी है उन्हें 

कप का ४ हैं उन्हें इसकी प्राप्ति नहों हो 
सकती । संज्षिय भी इसकी परषप्लि उन्होको होतो है जिल्होने व्यक्तिस्वातन्त्यके आवारपर स्वावलम्बनकों 
जफने-जीवनमे उतारनेका निश्नेथ किग्रा है फिर चाहे मे ही के वर्तमानमे परावढंबिनो-वृत्तिका रंचमात्र भी 
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त्याग न कर सके । सम्यग्दर्शन पर्मका आचदयक अंग हैं। पूर्ण धर्मकी प्राप्ति उसीके सदूभावमें होती है । 
एक बात अवश्य है कि यह सब कर्मभूमिज मनुष्यके ही सम्भव हैं। देव और नरक गति भोग प्रधान होनेसे 
वहाँ मात्र दृष्टि लाभ हांता है, क्‍योंकि वहाँ स्वावलम्बिनी-बृत्तिका जीवनमे अंशमात्र भी उतारना सम्भव नहीं 
है । रही तिर्यच गतिकी बात सो इस पर्यायमें पूर्ण विकास सम्भव नहों होनेसे वहाँ भो पूर्ण घर्मकी प्राप्ति 
सम्भव नहीं है । 

यद्यपि स्थिति ऐसी है फिर भी कुछ भाई कर्मभूमिज मनुष्योमें अनुकूल द्रव्य, क्षेत्र और कालके रहते 
हुए भो ऐसा विधान करते हैं कि यह मनुष्य इतना धर्म धारण कर सकता है और यह मनुष्य इतना । इसके 
लिए वे पीछेके कुछ श्रावकाचारों और पुराणोंके प्रमाण उपस्थित करते हैं। यहाँ हमे इन प्रमाणोंकी गहराईसे 
छानबीन नही करनी है. किन्तु इतना अवद्य कहना हैं कि जीविकोपयोगी कर्मके अधधारसे धर्म धारण करनेकी 
योग्यतामें अन्तर मानना ठीथंकरोंकी आज्ञाके विरुद्ध है । वर्ण व्यवस्थाको किसी न किसी रूपमे भारतीय 
सभी परम्परा ओंने रवीकार किया है, पर कौन परस्परा इसे किस रूपमें स्वीकार करती हैं यहो सबसे अधिक 
महत्त्वका प्रइन है । हम यह जानते हैं कि अब देश, काल ऐसा उपस्थित हुआ हैं, जिसके कारण कुछ कार 
बाद पुरानी सामाजिक व्यवस्थाएँ, केवल अध्ययन ओर खोजकी वस्तुएँ रह जायेंगी, पर उस दृष्टिसे हमे उनको 
अस्वीकार नही करना है । हमे तो यहाँ उनके: वास्तविक अन्तरको जानकर ही अस्वीकार करना है । 

जैसा कि मनुस्मृति आदिसे ज्ञात होता है कि ब्राह्मण परम्परा जन्मसे वर्ण व्यवस्थापर जोर देती है ! 
उसमे ब्राह्मणक्री सन्‍्तान ब्राह्मण और शूद्रकी सन्‍्तान शूद्र ही मानी जाती हैं फिर चाहे वह कर्म कोई भी 
क्यो न करे । हम देखते हैं कि वर्तमानमे अधिकतर कथित ब्राह्मण अध्ययन-अध्यापन आदि कम न करके 
अन्य-अन्य कम करते हैं। कोई रसोई बनाता है, कोई पानी भरता है, कोई जूतोंकी दुकान करता है कोई 
कपडा बेचता है और कोई नौकरी करता है, फिर भी वह और उसकी ससन्‍्तान ब्राह्मण ही मानी जाती 
है । यही अवस्था दूसरे वर्णोकी हैं । हु 

किन्तु जैनधर्मने जन्मसे वर्ण व्यवस्थापर कभी भी जोर नही दिया है। उसने वर्णका आधार एकमात्र 
कमंको ही माना है। फिर भी वह इस आधारसे ऊँच-नीचकी कल्पना जिकालमे नहीं करता है । उसके 
मतसे न कोई कर्म बुरा है और न कोई कर्म अच्छा । वह्‌ अच्छाई और बुराई या उच्च व और नीचत्व व्यक्ति 
के जीवनसे स्वीकार करता हैं । जो व्यक्ति हिंसाकी ओर गतिशील है वह बुरा ही बुरा है और जो जीवनमे 
अहिंसाको प्रश्नय देता हैं उसकी अच्छाईको पूछना किससे हैं। यही बात उच्च-व और नीचत्वकी हैं । इसलिए 
जन्मना वर्णव्यवस्थाफ आधारसे किसी मनुष्यकों धर्म धारण करनेके योग्य मानना और किसीको अयोग्य 
मानना जैनघर्मकी आत्माके विरुद्ध है। यह कल्पित जाति औ*- कुलका अभिमान तो सम्यरदृष्टिसे ही छुट जाता 
है । वह सभी प्रकारके अभिमानसे सर्वथा मुक्त हो जाता है । 

हमें यह जानकर बडा अफसोस होता है कि विचारका स्थान रूढ़िवादिताने ले लिया है, सम्यर्दृष्टिका 
स्थान परम विचारकका है, इस बातको प्राय: भुला दिया गया है। भानाकि 'नान्यथावादिनों जिता. इस 
आधारपर वह जिनाज्ञाको प्रमाण माननेके लिए सदा तत्पर रहता है, पर जिनाज्ञाके नामपर सभी बातोको 
बह आँख मीचकर स्वीकार करता जाय यह नहीं हो सकता । जैन-परम्परामे युक्ति अनुभव और क्षागम--+ 
इन तीन बातोंको प्रमुखता दी गयो है । आगममें भी यहाँ पूर्व-पूर्व आगमकी प्रमाणता मानी गयी है । 
सम्यब्दृष्टि तीर्थकरोंके बचनोंको प्रमाण माननेके लिए अपने निःशंकित गुणका उपयोग करता भी है तो इसका 
यह अर्थ नही कि वह उनके नामपर आजतक जो कुछ भी लिखा गया है, उस सबको प्रमाण मात्नता है । वह 
उत्तर बचनका पूर्व वचनके साथ मिलान करता है। यदि उत्तरवचन पूर्व बचनके अनुकूल होता है तो वह 
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, उसे .प्रमाण मानता है अन्यथा - वह उसका त्याग कर देता है। धर्म और सिद्धान्तके नामपर बह जो कुछ भी 
बोलता है, वह श्रमण भगवान्‌ महावीरकी वाणी है, इस विश्वासके आधापर ही बोलता है। धर्मका कोई भी 
बक्‍ता या लेखक:मात्र अनुवादक माना गया है। मैं इस विषयका लेखक या वक्‍ता हूँ । इस अहंकारका उसे 
त्याग करना पड़ता है । पूर्वाचार्य किसी ग्रन्थके आदि या अन्तमे अपने नामका उल्लेख नही करते थे, इसका 
कारण एकमात्र यही था। वे सम्हल-्सम्हुलकर उन्हीं बचनोंका संग्रह करते थे, जिनकी यथार्थताका वे अच्छी 
तरह निर्णय कर छेते थे । किन्तु उत्तरकालमे एक ही परम्परामे अनेक मतों और पंथोका निर्माण हो जानेके 
कारण अनेक अपसिद्धान्तोंने प्रवेश पा लिपा है। इसका कारण कही. देश-काल रहा है और कही व्यक्ति । 
इतिहास इसका साक्षी है कि हम मुल परम्पराकी यथावत्‌ रक्षा न कर सके । भगवान्‌ महावीर निर्वाणके 
कुछ ही काल बाद हममे मतभेद हो गया और हम दिगम्बर और श्वेताम्बर--इन दो भागोमे बट गए । जिस 
सार्गको उस समय हमारे पूर्वजोंने परिस्थितिवश स्वीकार किया-था, वह हमारी परम्पराका एक अपरिहार्य 
“अंग बनके ही रहा । इसके बाद भो ऐसी परिस्थितियोंका निर्माण हुआ, जिनके कारण हम और भी पीछे हटे 
है । तुलनाके लिए. रत्नकरण्डक और दूसरे आचार ग्रन्थ लिए जा सकते है। रत्नकरण्डकरम सम्यग्दर्शन, 
प्तम्यज्ञान ओर सम्यक्चारित्रके आधारसे मात्र मोक्ष-मार्गका. निरूपण हैं, किन्तु इसकी तुलनामे जब हम 
दूसरें आचार-ग्रन्योकी मीमासा करते है तों उनमे हमे अनेक नई जबातोका प्रवेश दिःदाई देता हैं । उनमे मात्र 
सोक्ष मा निरूपण न होकर उस समयके सामाजिक रीति-रिवाजोका भी विधि-विधान करके उनके 
क्षमुसार चलनेकी बात कही गयी हैं । इस परिस्थितिका समर्थन क रनेके लिए यशस्तितिलककार सोमदेवसूरि 
वो यहाँ तक लिखते है-- ; 


| 4 सव॑ एवं हि जेनानां प्रमाणं लौकिको विधि: । 
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यद्यपि इसके द्वारा जैनोंकी लोकिक विधिको प्रमाण माननेकी सशर्त शिक्षा दी गयी है, पर प्रइन यह 
है कि सोमदेवसूरिको यह बात कहनेके लिए क्‍यों बाध्य होना पडा ? वया उनके काल तक जैन लोग लौकिक 
विधिको' प्रमाण नही मानते थे और इसलिए उनका इतरजनोंसे विरोध था ? जहाँ तक उक्त कथनसे तो यही 
ज्ञात होता हैं कि जैनोंने लौकिक विधिको कभी भी प्रमाण नही माना हैँ। उनकी परम्परा सदा उदार और 
सब॑संग्राहक रही हैं। उन्होने मनुष्योंके आय॑ और म्लेच्छ--ये भेद स्वीकार करके भी उनके समान अधिकार 
माने हैं ।' किन्तु कालदोषसे उत्तरोत्तर बैदिकोके सामने जैन कमजोर पडते गए और अन्‍्तमे जाकर जैनोंको 
वैदिकोंके सामाजिक विधि-विधान स्वीकार करनेके लिए बाध्य होना पड़ा । हमने अपने सामाजिक रीति- 
रिवाजोंकों तिलाजलि देकर वे सब रीति-रिवाज स्वीकार कर लिए जो वैदिनोंकी अपनी विशेषता 
रही है। आज तो हम सामाजिक दृष्टिसे तत्त्वतः वैदिक बने बैठे है। और आइचर्य यह है कि हम इस 
स्थितिको ही अपनी मानने छगे हैं । वस्तु तः उक्त कथन इसी बातकी स्वीकृति मात्र है । 
यह तो हम पहले ही बतला आये है कि सम्यर्दर्शन वस्तुजातके यथार्थ स्वरूपके बोध करनेमे 
सहायता प्रवान करता है। इसके होनेपर व्यक्तिकी शुद्धिका मार्ग प्रशस्त हो जाता हैं, फिर वह अपने व्यवित- 
गत कंर्तव्योंकी ओर विशेष रूपसे ध्यान देने लगता हैं। सामाजिक रीति-रिवाज मोक्षप्राप्तिमे बाधक माने 
*गए है इसलिए जैसे-जैसे व्यक्तिकी आन्तरिक उन्नति होती जाती है, वैसे-वैंसे बह सामाजिक रीति-रिवाजोंसे 
अपुनेको मुक्त करता जाता है। ब्रत-प्रतिमाके अतिचारोमे परविवाह करना एक अतिचार माना गया है । 
इसकी तहमें बद्दी ब्रात छिपी हुई है। विवाह स्वयं अपनेमे धामिक विधि नही है । वह तोःव्यक्तिकी कमजोरी 
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की स्वीकृतिका सबसे बड़ा प्रमाणपत्र हैं। यही कारण है कि व्रती होनेके बाद किसी भी मनुष्यको ऐसे 
सामाजिक कार्योसे जुदा रहनेके लिए कहा गया है। 


जैसा कि हम देखते हैं कि एक जीवन संशोधनके मार्गमे लगा रहता है और दूसरा चोरी-जारीमें 
समय बिताता है। क्‍या चोरी-जारी करने वाला व्यक्ति उस दुनियासे बाहर निवास करता हैँ जहाँ गला 
फाड़-फाड़कर व्यक्तिके जीवनके सुघारकी बात कहो जाती है । उसके वही रहते हुए और ऐसे उपदेशोंके 
सुनते हुए भी उसके इस तत्वको आचरणमें लानेकी रुचि क्‍यों नहीं होती हैं? सम्यस्दृष्टि इसका कारण 
जानता है । इसलिए उसे न तो मरणके कारण उपस्थित होनेपर विषाद होता है और न जोवनके कारण 
उपस्थित होनेपर हर्ष होता है। उसका जीवन निर्भव होता हैँ। भयका कारण कर्म रहते हुए भी उसकी 
निर्भय-वृत्तिमें अन्तर नही आने पाता । 


सम्यग्दर्शन व्यक्ति स्वातंश््यको प्रतिष्ठित करनेका सर्वोत्तम साधन हँ । इसका आध्यात्मिक रहस्य 
यहीसे समझमे आता है, इसलिए उसकी वृत्तिमें अन्यकी वाछा व विचिकित्साको रंचमात्र भी स्थान नही 
मिलता । वह यह भी मानता है कि दूसरे पदार्थ मेरा हिताहित करनेकी सामथ्य रखते है, इस भावनासे 
उनका आदर-सत्कार करना मृढता है। उसका जीवन एकमात्र स्वावलम्बनकी ओर प्रवाहित होने लगता 
है । वह किसीकी कमजोरीकों जीवनका अवश्यम्भावी परिणाम जानकर उसकी उपेक्षा करता हैं । वह 
रागादिको विकारीभाव जान उनसे हटकर अपने स्वरूपमे स्थित होना हो प्रशत्त मानता है। उसके विकल्पमें 
राग नही आता यह बात नहीं है, फिर भी वह अपने उपयोगको स्वभावकी ओर ले जानेका प्रयत्न करता 
है और जहाँ तक बनता है इसी वृत्तिका ख्यापन करता रहता है। तत्त्व-निर्णयका यह अवश्यम्भावी 
परिणाम है, इसलिए ये गुण सम्यग्दर्शनके साथ नियमसे प्रकट होते है। इसीसे र॒त्नकरण्डकमे कहा है-- 

नांगहीनमल छेतु' दर्शनं जन्मसन्ततिम्‌ । 
न हि मन्त्रोकक्षरन्यूुनों निहन्ति विषवेदनाम्‌ ॥ 

वह दर्शन दर्शन नही जिसके होनेपर ये गुण प्रकाशमें नही आते, ऐसा दर्शन संसार-परम्पराका छेदन 
करनेमे समर्थ नही होता, क्योंकि यह स्पष्ट है कि जो मन्त्र परिपूर्ण होता है वही विषवेदनाकों दूर कर 
सकता है, अन्य नही। 

कभी-कभी ऐसा होता है कि मनुष्यकी बुद्धि पन्‍्थके व्यामोहमे पड़कर जीवन-सम्बन्धी कार्यो विमुख 
होने लगती है । पन्योंका निर्माण क्‍यों होता है यह इतिहासकी वस्तु हो सकती है, पर एक बात स्पष्ट हैं कि 
पन्‍्थ स्वयं धर्म नही है। उन्हे धर्मका मार्ग मानना भी ठीक नहीं हैं। इनमें ऐसी अनेक बाते आ मिलती है 
जिनका आग्रह बढ़ जानेसे मनुष्य बहुत दूर भटक जाता हैं। उस समय प्रत्येक मनुष्यका ध्यान धर्मकी ओर 
न जाकर पन्‍्थ रक्षाकी ओर विशेष रूपसे जाने लगता हैं। हिन्दुओंमे चोटी और जनेऊका भाग्रह, 
मुसलमानोंमे दाढ़ी और खतनाका आग्रह तथा सिखोंमे केशरक्षा, कंघी ओर कंपाणका आम्रह इसी वृत्तिका 
परिणाम है। पन्‍्थ मात्र बाहरकी ओर देखता है ! वह न केवल मनुष्यको अन्ध्ना बनाता है, अपितु उसे धर्म 
पर संगठित रूपसे आक्रमण करनेके लिए उत्साहित भी करता है। जीवनमे विकारको समझकर उससे 
छुटकारा पानेके लिए दृढ़तर प्रयत्न करना हो धर्म है। इसका कार्यक्रम बहुत ही सीधा-सादा है। इसमे 
आडम्बर को स्थान नही । चोटी रखने या जनेऊके पहिननेसे विकारका अभाव नहीं हो सकता और न ही 
ऐसा नही करनेसे विकारको प्रश्नय ही मिल सकता है। उसके त्यागके लिए आत्माका संशोधन करना होगा । 
विद्व क्‍या है ओर उसमें आत्माका स्थान क्‍या है इसका निर्देश हम पहले ही कर आये है । हमे अपने 
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स्वरूपका विचार इस दृष्टिसे करमा होगा । पम्थकी बात जाने दीजिये । विचारकोंने और सन्‍्तोंने उसे तो 
प्रशस्त माना हौ नही, उन्होंने भीतर ही भीतर प्रसकर आत्माको छाननेका प्रयत्न किया है । सात तत्त्वोंकी 
चर्चा कौत नही जानता । वह आत्माको छाननेका एक प्रकार हैं। मनुष्य गेहूंको छानते समय चलनीका 
उपयोग करता है। उससे वह गेहूँमे मिली हुई मिट्टीकों निकालकर बाहर फेक देता है। हमे अपनी बुद्धिका 
उपयोग चलनीके स्थानमे करना हैं । आत्मामे पुदूगलके नि्मित्तमे अनन्त विकार आ मिले है। उनका हमे 
संशोधन करना है । मनुष्यकी यह बृद्धि एक मात्र सम्यभ्दर्शनके होनेपर जागृत होती है, इसलिए सम्यग्दर्शनकी 
बड़ी महिमा है। आचार्य कुन्दकुन्द इसकी महिमाका व्याख्यान करते हुए पट्प्राभृतमे लिखते है-- 
दंसणभट्टा भट्टा दसणभट्टस्स णत्थि णिव्वाण। 
सिज्ञंति चरियभट्टा दंसणभटद्वा ण सिज्झ्ति ॥ 

इसमें चारिश्नकी अपेक्षा दर्शनपर विशेष जोर दिया गया है। आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं कि जो 
सम्यग्दर्शनसे च्युत है, उसे जीवनके प्रत्येक कार्यसे च्युत ममझना चाहिए । वह म॒ुक्ति-लाभ नहीं कर सकता। 
ऐसा व्यक्ति जो चारित्रसे च्यूत हैं, सिद्ध हो सकता है, पर सम्यग्दर्शनस च्यूत हुआ व्यक्ति कभी भी सिद्ध 
नही हो सकता । 

सम्यग्दर्शन अनन्त शक्तिसम्पन्त आत्माके विश्वासका केन्द्र हे। इसके द्वारा प्रत्येक प्राणी आत्मासे 
जड-तत्त्वोंके पार्थक्यको अनुभवमे लाता हे । आत्मापे वसी योग्यताके होनेपर सर्वप्रथम यह॒विध्वास गुरुके 
निममित्तसे प्रस्फुटत होता है । इसके बाद सतत मनन और अनुभवके द्वारा वह दढ्मल होने लगता है। 
सम्यरदर्शनके विविध लक्षण इस उत्पत्ति क्रमको ध्यानमे रख कर ही किये गये हैं। जब हम सात तत्त्वोका 
निर्णय करते है या देव, गुरु और झास्त्रक॑ स्वरूपकों समझनेका प्रयत्न करते हे, तब हम इस प्रक्रिया द्वारा 
मात्र अपने स्वरूपपर विश्वास लाते हैं। घूम-फिरकर पर से भिन्‍न आत्माके पृथक्‌ अस्तित्व और उसके 
स्वरूपको अनुभवमे लाना ही सम्यग्दर्शन हे यह्‌ उक्त कथनका तात्पय हैँ । ह॒ 

आमममे सम्यग्दर्शनके मुख्य दो भेद मिलते हँ--व्यवहार सम्यग्दर्शन और निम्चय सम्यग्दर्शन । ये 
भेद नयदृष्टिसे किये गये है, तत्त्वत. सम्य्दर्शन एक है। वह आत्माका गृण है और पर्याय भी । गुण और 
पर्यायमें अन्तर यह हैं कि गुण अन्वयी होता हैं और पर्याय व्यतिरेकी । जब तक जीवका स्व-पर-विवेक नहीं 
होता तब तक वह मिथ्यादर्शन इस नामसे पुकारा जाता है और स्व-पर-विवेकके होनेपर वही सम्यरदर्शन 
कहलाता हैं । सम्यर्दर्शन यह जीवनकी स्वाभाविक अवस्था है और मिथ्यादर्शन नेमित्तिक अवस्था: हैं । यद्यपि 
निमित्त भेदसे 00008 भी अनेक भेद किये जाते है, पर उन निमित्तोसे भिध्यादर्शनके निमित्तमे अन्र 
हैँ । स$कादगतिके होनेमें दर्शन मोहनीयका _उपशम, क्षय या क्षयोपणम मुख्य रूपसे विवक्षित हैं और मिथ्या- 
दर्शनमे द्शनमोहनीयका उदय लिया गया हें । 

श्स तरह विचार करनेपर सम्यग्दशनकी महत्ता स्पष्ट हो जाती है । इससे जीवनमे एक नई क्रान्ति 
जन्म लेती है । मनुष्यके आचार भर विचारमे जो अन्तर आता हैं वह इसीका फल है । स्वर्गकी सम्पदा 
इसके सामने न कुछ है । इसके होनेपर मनुष्य नरकके दुःख हँसते-हँ सते भोग लेता है । 


रद मोक्ष प्राप्तिका यह 
सबसे बड़ा प्रमाणपत्र है। ऐसी यह पवित्र निधि हैं। इसलिए भला इसे कौन नही चाहेंगा । प 


स्वावलम्बी जीवनका सच्चा मार्ग 


स्वावलम्बन दो शब्दोंने मिल कर बना है->स्व और अवछम्बन। इसका अर्थ हें किसी भी आत्मकार्यमें 
परमुखापेक्षी नही होना । घर्म व्यक्तिके जीवनमे आई हुई कमजोरीको दूर कर उसे स्वावलाब्बी बनाता है । 
इसे जीवनमे उतारनेका मुख्य मार्ग यतिधर्म है। गृहस्थ धर्म कमजोरीको स्वीकार करके चलता है, पर यतिघर्म 
इस प्रकारकी कमजोरीको थोडा भी प्रश्नय नहीं देता। आशय यह कि यतिधर्मके आचरणसे पूर्ण स्वावलम्बनकी 
शिक्षा मिलतो है और गृहस्थ-धर्म शनै' शर्नः स्वावलम्बनकी ओर ले जाता है । 

इसके लिए सर्वप्रथम यह श्रद्धा करनी होती है कि मैं भिन्‍न हुँ और ये शरीर, स्त्री, पुत्र, धनादि 
भिन्‍त है । इस श्रद्धाके दृढ होनेपर यह जीव इत पदार्थोके व्यागके लिए प्रयत्नशील होता है । वह मसकार 
और अहकारभावका त्याग करता हैं। जो परका रंचमात्र भी सहारा लिये बिना स्वावलम्बन पूर्वक जीवन 
यापन करनेका अभिलापी होता है, वह यतिघर्मकी दीक्षा लेता हैं और जो भीतरी कमजोरीवश यकायक ऐसा 
करनेमे अपनेको असमर्थ पाता है वह गृहस्थ-धर्मको स्वीकर करता हैं । गृहम्थ शनेः शन: स्वावऊम्बनकी 
शिक्षा लेता है। जैसे-जैसे स्वावलम्बनपूर्वक जीवन बितानेमे उसके दृढ़ता आती है, वैमे-4ैगे वह परपदार्थोंके 
आलम्बनकों छोडता जाता है और अन्तम वह भी पूर्ण स्वावलम्बनका अभ्यासी बन जाता हैं । 

माना कि यति शरीरके लिए आहार छेता है, मल-मृत्र का त्याग करता है, थकावट आदिके आनेपर 
विश्राम करता है. स्वमे चित्तके न रहने पर अन्यकों उपदेश आदि देता है, केश आवदिके बढ़ जानेपर उनका 
उत्पाटन करता 2 और तीर्थयात्रादिके लिए गमनागमन करता है, इसलिए यह शंका होती है कि यतिको पूर्ण 
स्वावलम्बी कैसे कहा जाय ? प्रइन है तो मामिक और क्रिसो अंशमे जीवनकी कमजोरीको व्यक्त करनेबाला 
भी, पर यह कमजोरी यकायक दूर नही की जा सकती है । शरीरका सम्बन्ध ऐसा नहीं है, जिसका त्याग एक 
झटकेमे किया जा सके । जैसे धन, पुत्र आदि जुदा है, वैसे छरीर जुदा नही हैं। शरीर और आत्मप्रदेश एक 
क्षेत्रावगाही हो रहे है और इनका परस्पर सं३ लेष भी हो रहा है । अत- शरीरके रहते हुए यावन्मात्र प्रवृत्तिमे 
इनका निमित्त नैमित्तिक-सम्बन्ध बना हुआ हैं । यही कारण हूं कि पूर्ण स्वावलम्बन (यति धर्म) की दीक्षा 
ले लेनेपर भी संसार अवस्थामे जीवन्मुक्त अवस्था मिलनेके पूर्व तक बहुत सी शरीराश्रित क्रियाओंमें आत्मा 
निमित्त होता रहता हैं । यदि उन क्रियाओंसे सर्वथा उपेक्षा भाव रखनेका प्रयत्न किया जाता है तो आत्मा- 
श्रित ध्यान-भावना आदि क्रियाओका किया जाना ही कठिन हो जाता हैं। पर इतने मात्रसे स्वावलम्बन 
पूर्वक जीवनयापतकी भ'वना लुप्त नहीं हो जाती है, क्योकि शरीरके सम्बन्धके साथ रागभावके रहते हुए 
बुद्धिपर्वक या अबुद्धि(र्वक शरीरमूलक सब प्रकारकी क्रियाओंकों सवंधा नही छोडा जा सकता। जिन क्रियाओं - 
के नही करनेसे शरीरकी स्थिति बनी रह सकती है बे क्रियाएँ तो छोड दी जाती है, किन्तु जो क्रियाएँ 
शरीरकी स्थितिके लिए आवश्यक है, उन्डे स्वीकार करना पइता है । दृष्टि शरीरके अवलम्बनको कम करते 
हुए स्वावलम्बनकी ही रहती है । यह शरीरके लिए की जानेवाली क्रियाओको प्रश॒स्त नहीं मानता अर 
कारणवद ऐमी क्रियाके नहा करनेपर परम आनन्दका अनुभव करता है | 

स्वावलम्बी जीवनका यही सच्चा मार्ग है, जो इस प्राणीको संसार गर्तसे निकालकर मुव्तिका पात्र 
बनाता हैं । संसारका प्रत्येक प्राणी ऐसे स्वावलम्बनका अम्यासी बने यह हमारी कामना है ! 


९ 


पु 


रु ५ बकरी 


साधु और उनकी चयों 


मोक्षमार्गमें आचार्य परम्परासे प्राप्त सम्यक्‌ श्रतकी प्रतिष्ठा सर्वोपरि हैं। जो साथ्‌ अपने मनरूपी 
सर्कटको अपने बदामे रखना चाहता है, उसे अपने चित्तको सम्यक्‌ श्रुतके अभ्यासमें नियमसे लगाना चाहिए । 
श्रुतस्कन्ध हरे भरे, फूल-पत्तोंसे लदे हुए एक वक्ष के समान है । जैसे वृक्षम अनेक शाखा-उपश्ञाखाएँ होती हैं, 
फूल-फल होते है, वैसे ही श्रृत भी अनेकान्त स्वरूप पदार्थों नय-उपयनका आश्रय लेकर व्याख्या करनम 
प्रवीण है (आत्मा०, १६९) | यह हम श्रुतके बलसे हो जानते है कि जो वस्तु एक अपेक्षासे तत्स्वरूप हूँ बही 
वस्तु दूसरी अपेक्षासे अतत्स्वछू्प भो है। यह विश्व अताद्ि-अनन्त भी हैं यह हम इसीसे समझते हे 
(वही, १७०) | न कोई वस्तु सर्वथा स्थायी है और न सर्वधा क्षणविनाशीक ही है (वही, १७१) । किन्तु एक 
ही समयमें वह उत्पाद-व्यय और श्रौव्यस्वरूप त्रयात्मक सिद्ध होती है (वही, १७१) । इस प्रकार विदवमे 
जितने भी पदाथं है उनके सामान्य स्वरूपके निर्णय करनेमे सम्यक्‌ श्रुतकी जितनी उपयोगिता है, प्रत्येक 
पदार्थके असाधारण स्वरूपके निर्णय करनेमे भी श्रुतको उतनी ही ,उपयोगिता है। यह भी हम श्रुतसे ही 
जानते है कि प्रत्येक आत्मा ज्ञानस्वभाव है, इसलिए स्वभावसे च्युत न होकर उसमे रमना ही उसकी प्राप्ति 
है और वही उसका मोक्ष है (बहो, १७४ मर 


इस समय रयणसार हमारे सामने है । उसमे प्रक्षिप्त गाथाकश्ींको चन-चुनकर यदि अलग कर दिया 
जाय तो उसे भी आचार्य कुन्दकुन्दके आगमानुसारी रचनाश्रोप्रे वही स्थान प्राप्त है, जो स्थान समयप्राभुत 
और प्रवचनसार आदिका स्वीकार किया गया हैं। उसमें हि साधुके मुख्य कार्योका निर्देश करते 
हुए लिखा है कि जैसे श्रावकधर्पमे दान और पूजा मुख्य है, ई कैता वह श्रावक सही हो सकता । वैंस 
ही मुनिधर्ममें ध्यान और क्षध्ययन--ये दो कार्य मुख्य है। इनके' कि मनि मनि नहों ।' यही कारण है कि 
प्रवचनसारमें आचार्य कुन्दकु.-द साधुको आगमचक्षु स्वीकार कुक).ह्ए (वही, २३४) कहते हैं कि नाना 
प्रकारके गुण-पर्यायोंसे युक्त जितने भी पदार्थ हैं वे सब आगमसिककँहै, ऐसा जो जानते है और अनुभवते हैं, 
वस्तुतः वे ही साथुपदसे अछकृृत सच्चे साध हैं (वही, २३५) | कारेण कि जिनको आगमके अनुसार जीवादि 
पदार्थों श्रद्धा नही हैं वे बाह्ममें साधु होकर भी सिद्धिको प्राप्त करनेके अधिकारी नहीं होते, यह स्पष्ट हे 
(बही, २३७) 

सोक्षमार्गमें आगस सर्वोपरि हैँ । उसके हार्दको समझे बिना कोई भी ससारी प्राणी मोक्षमार्गके प्रथम 
सोपानस्वहूप सम्यर्दर्शनको भी प्राप्त नहीं कर सकता । प्रन्थकारने सम्यग्दर्शनके जिन दस भ्रंदोका ग्रन्थके 
प्रारम्भमे उल्लेख किया है उनमेसे अवगाढ सम्यर्दर्णन तो सकल श्रुतघर श्रतकेवलीके ही होता है । इससे ही 
उसकी प्रारम्भमे श्रुताधारता स्पष्ट हो जाती है । परमावगाढ़ सम्यग्दर्शन॑ मुख्यतया केवलीके माना गया है सो 
वे तो श्रुवके जनक ही है। जिससे यह सहज ही ध्वनित होता है कि जो श्रृंवके अध्ययन-मननपूर्वक सम्यग्दर्शन- 
को प्राप्त करता है, वही समग्रभावसे उपदेष्टा हो सकता है । अब रहे सम्येग्दर्शनके शेष आठ भेद सो उनकी 
प्राप्तिकि मूलमें भी किसी न किसी रूपमे श्रुतके अभ्यासकी सर्वोपरिता स्वीकार की गई है । वह भी स्वयं 













१. दाणं पूया मुक्खं सावयधम्मे णसावया तेण बिणा । 


झाणाज्क्षयण मुक्खं जद्धधम्मे तं विणा तहा सो वि ॥रय००, ग्रा० १०॥ 


चतुर्थ खण्ड : १६१ 


नहीं, किन्तु पूरी तरह आस्नायके ज्ञाता गुरकी सन्निधिपूर्वक ही स्वीकार की गई है। समग्र आगमपर दृष्टिपात 
करनेसे यही तथ्य फलित होता है (११-१४) । 

आगममें मोक्षमार्गका गुर कैसा होना चाहिए इसका स्पष्टरूपसे निर्देश करते हुए रत्नकरण्डश्रावका- 
चारमें लिखा है कि जिसमें अणुमात्र भी विषयसम्बन्धी आशा नहीं पाई जाती, जो आरम्भ और परिय्रहसे 
रहित है तथा णो ज्ञान, ध्यान और तपमें लीन है, मोक्षमार्गमें उसे ही गुरु माना गया है (४) यद्यपि “आत्मा- 
नुशासन” में गुरुका सीधा लक्षण तो दृष्टिगोचर नहीं होता । परन्तु इसमें यतिपतिमें सम्यक श्रुतका अभ्यास, 
निर्दोष-वृत्ति, पर-प्रतिबोधन करनेमें प्रवीणता, मोक्षमार्गका प्रवर्तन, ईर्ष्याराहित वृत्ति, भिक्षावृत्तिमें दीनताका 
अभाव और लोकज्ञता आदि जिन गुणोंका विधान किया गया है (६) उससे मोक्षमार्गका गुरु कैसा होना 
चाहिये यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है। आगे (६६-६७) पद्मोंमें जिन विशेषताओंका निर्देश किया गया है उनपर 
दृष्टिपात करनेसे भी उक्त तथ्यका ही समर्थन होता है। इतना अवष्य है कि शिष्योंकी सम्हाल करनेमे उसे 
प्रमादी नहीं हौता चाहिए (१४१-१४२) । और न स्नेहालु या शिष्योंके दोषोंके प्रति दुर्लक््य करनेवाला होना 
चाहिए । 


यह मोक्षमागंके गुरुका संक्षेपमें स्वरूप निर्देश है। यह हो सकता है कि क्यचित्‌, कदाचित्‌ उसमें 
मूछगुणोंके पालनमें या उत्तरगुणोंका समग्रभावसे परिशीलन करनेमें कुछ कमी देखी जाय या शरीर संस्कार 
आदि रूप प्रवृत्ति भी दृष्टिगोचर हो तो भी इतनेमात्रसे उसका मुनिपद सर्वथा खण्डित नहीं हो जाता । यही 
कारण है कि नैगमादिनयोंकी अपेक्षा तत्त्वार्थमूत्रमे पुछाक, वकुश और क्ुशील इन तीन प्रकारके मुनियोंको भी 
निम्नन्थरूपमें स्वीकार किया गया है । 


यहाँ यहू कहा जा सकता है कि जिन मुनियोंमें मूलगुणों और उत्तरगुणोंमें कमी देखी जाय, उन्हें मुनि 
मानना कहाँतक उचित है। प्रश्न मौलिक है और पुराना भी । गुणभद्रसूरिनें तो इस विषयको विशेष चर्चा नहीं 
की । मात्र इतना ही लिखा हैं कि जैसे मृगगण हिल्न प्राणियोंके भयवश रात्रिमें नगरके समीप आ जाते हैं 
वैसे ही इस कालमे खेद है कि मुनिजन भी भयवश्ष रात्रिमें नगरके समीप आ जाते हैं ।" किन्तु इस विषयकी 
विशेष चर्चा सोमदेवसूरि और पं० आशाधरजीने विश्येषरूपसे की है। ग्यारहवीं शताब्दिके विद्वान्‌ सोमदेवसूरि 
लिखते हैं कि जिस प्रकार जिनेन्द्रदेवकी लेपादिसे युक्त जिनप्रत्िमा पूजी जाती हैं, बसे ही पृ्वंकालके मुनियोंकी 
छाया मानकर वत्तमानकालके मुनि पृज्य हैं। मुनियोंको मात्र भोजन ही तो देना है, इसमे वे सन्त है कि 
असन्त इसकी कया परीक्षा करनी । १३वी शताब्दिके विद्वान पं० आशाघरजी भी इसी मतके जान पड़ते 
हैं । वे भी इसी बातका समर्थन करते हुए लिखते हैं कि--“जिस प्रकार प्रतिमाओंमें जिनदेवकी स्थापना की 
जाती है, उसी प्रकार पूर्वकालीन मुनियोंकी इस कालके मुनियोंमें स्थापना कर भक्तिपूर्वक उनकी पूजा करनी 
चाहिये | खोद-बिनोद करनेमें कोई लाभ नहीं ।'' 


इस प्रकार हम देखते हैं कि मुनियोंके आचार सम्बन्धी यह प्रश्न उत्तरोत्तर जटिल होता गया है। 
वर्तमानमें जो मुनि हैं, उन्हें हम मुनि न मानें और मनमें वर्त्तमान मुनियोंकी स्थापना कर बाह्ममें उनकी पूजा 
१. इतस्ततश्च त्रस्यन्तो विभावर्या यथा मृगाः । 
बनादिशस्त्युपग्राम॑ं कलो कष्ट तपस्थिन: ॥--आत्मानुशासन, १९७) 
२, यदास्तिलकचम्पू, उत्तरखण्ड, ४०५ | 
३. सागारघर्मामृत, अ० २ इलो० ६४ | 
२१ 


१६२ : सिद्धाम्ताक्षार्थ पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


करें, आहार दें, उनका उपदेश सुनें, ऐसा करना कहाँ तक उचित हैं? इस विषयपर समर्थ आधार्योके बचनोंसे 
कुछ प्रकाश पढ़ता है या नही यह हमे देखना है । 
तत्तवार्थसूत्रके अनुसार निर्र॑न्थोंके उत्तर-भेदोंपर विश्वद प्रकाश डालते हुए मुलगुण आदिकी अपेक्षा 
कमीवाले मुनियोंके विषयमे तत्त्वार्थथातिकम जो कुछ कहा गया है, उसे यहाँ हम शका-समाधानर्क रूपस अवि- 
कल दे देना चाहते हैं । यथा-- 
धांका--जैसे गृहस्थ चारित्रके भेदसे निर्ग्रन्थ नहीं कहलाता, बैसे ही पुलाकादिकमे भी चारित्रका भेद 
होनेसे निर्भ्न्थपना नहीं बन सकता ? 
सप्ताधाम--यह कोई दोष नही, क्योंकि जैसे चारित्र और अध्ययन आदिका भेद होनेपर भी जातिसे 
वे सब ब्राह्मण कहलाते हैं, वैंसे ही पुलाकादिक भी निग्न॑न्ध कहलाते हैं । 
इसके कारणका निर्देश करते हुए वहाँ बतलाया है कि 'यद्यपि निश्चयनयकी अपेशा गुणहीनोंमे उक्त 
संज्ञाकी प्रवृत्ति नही होती, परल्तु संग्रह और व्यवहारनयकी अपेक्षा नि्नन्थके समस्त भेदोका उसमे मंग्रह हो 
जाता है । इसका विशेष खुलासा करने हुए यहाँ पुन लिखा है कि बात यह है कि उक्त पृल्यक, बकुश और 
कुशील-- इलमे वस्त्र, आभूषण और आयुध आदि नही पाये जाते। मात्र सम्यग्दर्शन और निर्ग्रन्ध रूपकी 
समानता देखकर ही उन्हें निप्रंन्थ स्वोकार किया गया है । 
हका-- इस पर पुनः शांका हुई कि जिन्होंने ब्रतोंको भंग किया है, ऐसे 5«क्तियोमे भी यदि निर्गरन्थ 
शब्दका प्रयोग करते हैं तो श्रावकोंकों भी निम्न॑न्ध कहना चाहिए ? 
ससाधात--श्रावकोंमे निर्ग्रन्य रूपका अभाव है, इस कारण उनमे निर्ग्नन्थ शब्दकी प्रवृत्ति नही होती । 
हमे तो निग्न॑स्थ रूप प्रमाण है । 
४ धाका--थदि आपको निर्ग्रन्थ रूप प्रमाण है तो अन्य जो उस रूपवाले है, उनमे निर्ग्नन्थपनेकी प्राप्ति 
१ 
के ससाधान---नहो, क्योंकि उनमें सम्यस्दर्शन नहीं पाया जाता, इसलिए उन्हे निर्ग्रन्ध नहीं माना जा 
सकता । किन्तु जिनमे सम्यग्दर्शनके साथ नग्नता दिखाई देती हैं उनमे निर्ग्रन्थ व्यवहार करना उचित हैँ 
केवल नग्तता देखकर निग्नन्थ व्यवहार करना उचित नही । 
इलोकवातिकका रका भी यही अभिप्राय है ! 
इन दोनों समर्थ आचार्योका यह अभिप्राय उस प्रकाशस्तम्भके समान है जो विशाल और गहरे समुद्र मं 
प्रकाश और मार्गदर्शन दोनोंका काम करता हैं। इस समय मुनि, आयिका, श्रावक और श्राविका सबके लिए 
इस मंगलमय अभिप्रायके अनुसार चलनेकी बडी आवश्यकता है, क्योंकि इस अभिप्रायके मूलमे सम्यर्दर्शन मुख्य 
है । वह आत्मधर्मका आधार स्तम्भ है । इसमे यही तो कहा गया है कि क्वचिन्‌, कदाचित्‌ बाह्य-चारिभ्रमे 
परिस्थितिवश यदि किसी प्रकारकी कमी आ भी जाय तो उतनी हानि नहीं, जितनी कि सम्यरदर्श नसे 
च्यूत होनेपर इस जीवको उठानी पडती है । इसी बातको ध्यानमे रखकर आचार्य कुन्दकुन्द दर्शनप्राभृतमे 
कहते हैं-- 
दंसणभट्टा भट्टा दंसणभटुस्स णत्थि णिव्वाण्ं | 
..... सिज्ञ॑ति चस्यिभट्टा दंसणभट्टा ण सिज्झति ॥३॥ 
इसका अर्थ करते हुए पण्डितप्रवर जयचन्दजी छावड़ा लिखते हैं--जो पुरुष दर्शनसे भ्रष्ट हैं वे भ्रष्ट 
है, जो दर्शनसे ले हैं उनको निर्वाण नही होता, क्योकि यह प्रसिद्ध है कि जो चारित्र-भ्रष्ट हैं, वे तो सिद्धिको 
प्राप्त हो जाते हैं, परन्तु जो दर्शन भ्रष्ट हैं वे सिद्धिको आप्स नही होते ॥३॥ 


चतुर्थ खण्ड : १६३ 


इसो बातको भावार्थमें स्पष्ट करते हुए थे पुनः कहते हैं--जैसे ब॒ुक्षको शाखा आदि कट जाये और 
जड़ बनी रहे तो शात्रा आदि शीघ्र ही पुनः उग आयेंगे और फल लगेंगे, किन्तु जड़ उबड जानेपर शाखा 
आदि कैसे होंगे ? इसी प्रकार घर्का मूल दर्शन जानना ॥३॥ 

यह सब शास्त्रोंका निचोड़ है। जीवनमे जिनागमके अनुसार अनेक प्रकारके जीवाजोवादि पदार्थोंके 
सम्यक्‌ निर्णय पूर्वक हेय-उपादेयका जानना ही सम्यर्दृष्टिका लक्षण है। १ इसके होनेपर ब्रत, संयम नियमका 
आचरण करना हो इष्ट फलको देनेवाला होता है, अन्यथा वे न होनेके समान है, क्योंकि केबल उनके 
होनेसे संसार छेद नहीं होता । 

इस पूरे कथनका सार यह है कि कदाचित्‌ दूसरेकी बलजबरीसे पाँच मुलगुणों और रात्रिभोजन त्याग- 
रूप ब्रतमे दोष लग जाय या क्वचित्‌, कदाचित्‌ उपकरण और शरीरके संस्कार आदिका परिणाम हो जाय या 
कंदाचित्‌ किसी साथके उत्तरगुणोंमे विराधना हो जाय तो भी उसके द्रब्यलिगकी अपेक्षा इस प्रकारको विविधता 
होनेपर भी वह साधुपदसे उयुत नहीं होता । ऐसा होनेपर भी उसके संयमस्थानोंसे सर्वथा पतन नहीं होता । 
जधन्यादिके भेदसे उसके संयमस्थान बने रहते है ।'* यही कारण हैं कि आगममें ऐसे सुनियोंको भी स्वोकार 
कर उनकी गुरु पदपर प्रतिष्ठा की गई है। स्वपक्षके समर्थनमे यह दो आचार्योका अभिप्राय है जो अनुकर- 
णीय हैं । 

किन्तु लछोकमे ऐसे मुनि्योकी कमी नही जो गुरुपव क्रमसे प्राप्त आगसकी अवहेलना कर उत्सूत्र आच- 
रण करनेमे हिचकिचाहटका अनुभव नही करते । ऐसे मुनियोंकों ध्यानमे रखकर अन्थकारने ये उद्गार प्रकट 
किये है कि ग्रहण [कये गये तपकों स्त्रियोंके कटाक्ष रूपी छु2रो द्वारा यदि लूट लिया जाता हैं तो जन्म-परम्परा- 
को बढानेवाले उस तपकी अपेक्षा गृहस्थ होकर जीवन यापन करना ही श्रेष्ठ है (१९८)। वे इतना ही कह 
कर नही रह जाते । वे पुनः उसे समझाते हुए कहते है कि साधो ! यह शरीर और स्त्री दोनों एक डग भी 
निश्चयसे तेरे साथ जानेवाले नहीं हैं । इनमें अनुराग कर तू धोखा खा रहा है । इस शरीरसे जो तूने गाढ़ 
स्नेह कर रखा है और इस कारण विषयोंमें अपनेको उलझा रखा है उसे छोड़, इसीमे तेरा कत्याण है (१९९)। 
हम यह जानते हैँ कि सर्वथा भिन्‍न दो पदार्थ मिछ्कर एक नहीं हो सकते । फिर भी तू पूर्वोपाजित किसी कर्म- 
के अधीन होकर इन शरीर आदि पदार्थोमे अभेद-बुद्धि करके तन्‍्मय हो रहा है। पर वास्तवमे वे तुझ स्वरूप 
है नहीं | फिर भी तू उनमे ममत्व-बुद्धि करके इस संसाररूपी बनमे छेद-भेदे जानेकी चिन्ता न करके भटक 
रहा हैं (२००) । विचार कर यदि तू देखेगा तो यह निश्चय करनेमें देर नही लगेगी कि ये माता-पिता और 
कृटुम्बीजन तेरे कोई नही है । इनका सम्बन्ध शरीर तक ही सीमित है । अतः शरीर सहित इनमे अनुराग 
करनेसे क्या छाभ ? उसे छोड़ । 

परमार्थसे देखा जाय तो तू कर्मादि पर वस्तुके सम्बन्धसे रहित होनेके कारण शुद्ध है, शेयरूप समस्त 
विषयोंका ज्ञाता है तथा रूप-रसादिसे रहित ज्ञानमूति हैं। यह तेरा सहज स्वरूप है। फिर भी इस शरीरमे 
अनुरागवश तू इस द्वारा अपवित्र किया जा रहा है। सो ठीक ही है, कारण कि यह अपवित्र जड़-शरीर लोकमे 
ऐसी कौन-सी वस्तु है जिसे अपवित्र नही करता (२०२), अतः इस शरीरके स्वभावकों हेय जानकर उसमे साहस 
पूर्वक मूर्चछाको छोड़ देना यही तेरा प्रधान कर्तव्य है। यह मोह बीजके समान है| बीजस ही वृक्षकी जड़ 
ओर अंकुर उत्पन्न होते है । मोहका भी वही काम है । रागढ्वेषकी उत्पत्तिका मूल कारण यह मोह ही # 


१. सूत्रपाहुड, गा० ५। 
२. तत्त्वार्थवात्तिक, अ० ९ सू० ४७। 


१६४ : सिद्धान्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्रन्य 


एकबार पदार्थोर्में अहंबुद्धिका त्याग हो जाने पर राग-द्वेष स्वयं काल पाकर विलयको प्राप्त हो जाते 
हैं (१८१) । 

इन्द्रियाँ पाँच हैं--स्पर्शन, रसना, ध्राण, चक्षु और श्रोत्र | उनमें स्पर्शन और रसना ये दो इन्द्रियाँ 
सबसे प्रबल हैं। कदाचित्‌ शेष इन्द्रियोंके विषयोसे यह विरक्त भी हो जाय, पर इन दो इन्द्रियोंके विषयसे विरक्त 
होना आसान नहीं है। हमने देखा है कि साध इष्ट और गरिष्ठ भोजन लेता है तो भी वह उतना अपवाद- 
का पात्र नहीं होता जितना कि स्पर्शन-जन्य दोषके कारण उसे न केवल अपवादका पात्र होना पडता है, अपितु 
लोकमें उसकी प्रताड़ना भी की जाती है। यही कारण है कि इस ग्रन्थमे स्त्रीके दोष दिखा कर साधुकों किसी 
भी प्रकारसे स्त्री सम्पर्कसे दूर रहनेकी छ्षिक्षा पद-पदपर दी गई है। और कहा गया है कि मन तो नपुंसक 
है । वह विषयका उपभोग क्‍या करेगा । उसमे यह सामर्थ्य ही नही (१२७) | 

यद्यपि हम जानते है कि प्राचीन कालमें भी ऐसे पण्डित और साधु होते रहे हैं, जिन्होने अपने मलिन 
खारित्र द्वारा निर्मल जैनमार्गको मलिन करनेमे कोई कोर-कसर नहीं रख छोड़ी ।' मृलाचारमे ऐसे साधुओं के 
पाँच प्रकार बतलाये गये हैं। उनके नाम हैं--पाए्ववस्थ, कुशील, संसकत, अपगतसंज्ञ और मृगचरित्र। 
वहाँ इन्हें संच बाह्य कहकर इनकी वन्दना करनेका भी निषेध किया गया है। छिग्रपाहुडमे भी आचार्य 
कुन्दकुन्दने ऐसे मुनियोंकों मुनिपदके अयोग्य कहा है । अत. समग्र भ्रन्थका सार यह हैँ कि साधु जैसे ऊँचे पद- 
को ग्रहण कर हर प्रकारसे उसकी सम्हाल करनी चाहिये | बालक तो पालना आदिस गिरनेसे डरता है, फिर 
साधु संथम जैसे पहान्‌ पदका अधिकारी होकर भी उससे मिरनेमे भय न करे, यह आश्चर्यकी बात है ।* 





१. पण्डितअ्रष्टचारित्रे: वठरैश्य तपोधने । 
शासन जिनचन्द्रस्य निर्मल मलितीकृतम्‌ ॥ 

२. मुलाचार, षडावश्यक अधिकार गा० ९५। 

३. देखो, गाथा १४, १७, २० आदि | 

४. आत्मानुशासन पृ० १६६ । 


मुनि ओर श्रावक-धर्म 


जैनघर्म निवृत्ति प्रधान धर्म है । इसमें मुक्ति और उसके कारणोंकी मीमांसा सांगोपाग और सुृक्ष्मताके 
साथ की गयी है। इसका यह अर्थ नहीं कि इसमें प्रवृत्तिके लिये यत्किचित्‌ भी स्थान नही है। बस्तुतः प्रवृत्ति 
कर्थंत्रित निवृत्तिकी पुरक है । अशुभ और शुभसे निवृत्ति होकर जीवकी शुद्ध आत्मस्वरूपमे प्रवृत्ति हो यह 
इसका अन्तिम लक्ष्य है। यहाँ शुभसे हमारा अभिप्राय शुभरागसे है। राग भी बन्धका कारण है, इसलिए 
वह भी हैय है । 

इसका अपना दर्शान हैं जो आत्माकी स्वतन्त्र सत्ताको स्वीकार करता है। आचार्य कुन्दकुन्द समयसार- 
में परसे भिन्न आत्माकी पृथक सत्ताका मनोरम चित्र उपस्थित करते हुए कहते हें--अहो आत्मन्‌ ! ज्ञान- 
दर्शनस्वरूप तू अपनेको स्व॒तन्त्र और एकाकी अनुभव कर । विश्वमे तेरे दाये-बायें, आगे-पीछे और ऊपर-नीचे 
पुदूगलकी जो अनन्त राशि दिखालाई देती है उसमे अणुमात्र भी तेरा नहीं है। वह जड़ है और तू चेतन है। 
वह विनाशीक है ओर तू अविनाशीक पदका अधिकारी । उसके पास सम्बन्ध स्थापित कर तूने खोया ही है, 
कुछ पाया नहीं । संसार खोनेका मार्ग है। प्राप्त करनेका साग॑ इससे भिन्‍न है । 

जैनघर्म एकमात्र उसी मार्गका निर्देश करता है जो आत्माके निज-स्वरूपकी प्राप्तिमे सहायक होता 
है । यद्यपि कही-कहीं स्वर्गादिख्प अभ्युदयकी प्राप्ति धर्मका फल कहा गया है, किन्तु इसे औपचारिक ही 
समक्षना चाहिए । धर्मका साक्षात्‌ फल आत्मविशुद्धि हैं। इसकी परमोच्च अवस्थाका नाम ही मोक्ष है । यह 
न तो शृन्यरूप है और न इसमें आत्माका अभाव ही होता है। संसारमें संकल्प-विकल्प और संयोगजल्य जो 
अनेक बाघाएँ उपस्थित होती हैं, मुक्तात्मामें उनका सर्वथा अभाव हो जाता है, इसीलिए जैनधर्ममें मुक्ति- 
प्राप्तिका उद्योग सबके लिए हितकारी माना गया है । 
१. मुनिध् 

दूसरे शब्दोंमे यह वात यों कही जा सकती है कि जैनघर्म प्रत्येक आत्माकी स्वतन्त्र सत्ताकों स्वीकार 
करके व्यक्ति-स्वातन्त्यके आधारपर उसके बन्धनसे मुक्त होनेके मार्गका निर्देश करता हैं। तदनुसार इसमें 
सोक्षमार्गके दो भेद किये गये है--प्रथम मुनिधर्म और दूसरा गृहस्थघर्म । मुनिषर्म पूर्ण स्वावलम्बनकी दीक्षा- 
का दूसरा नाम है । 
अट्टाईस मूलगुण 

इसमें किसी भी प्रकारकी हिंसा, असत्य, चोरी और अन्नह्मके लिए तो स्थान है ही नही | साथ ही 
साथ साधु अन्तरंग और बहिरंग पूर्ण परिग्रहका त्यागी होता हैं। वह अपना समस्त आवचार-व्यवहार यत्ना- 
चार-पूर्वक करता है। चलते समय जमीन छोधकर चलता है | बोलनेका संयम रखता है । यदि बोलता भी है 
तो हित, मित और प्रिय बचन ही बोलता है | शरीर द्वारा संयमकी रक्षाके लिए अयाचित और अनुद्दिष्ट 
निर्दोष भोजन दिनमें एक बार लेता है। पात्र और आसनको स्वोकार तहो करता । आहारके ग्रहणकी पूर्ति 
अज्जलिबद्ध दोनों हाथोंसे हो जाती है और खडे-खडे ही उपकरणोंमें आसक्ति किये बिना आहार लिया जा 
सकता है, इसलिए पात्र और आसनका आश्रय नही लेता । सयसकी रक्षा और ज्ञानकी वुद्धिके लिए बह पीछी, 
कमण्डलु और शास्त्रको स्वीकार करता है । किन्तु उनके उठाने-धरनेमें किसीको बाधा न पहुँचे, इस अभिप्राय- 
से बह पूरी सावधानी रखता है| मल-मृत्र आदिका क्षेपण भी निर्जन्तु और एकान्त स्थानमें करता है। कार्य 
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और मनकी यद्वा-तद्वा प्रवृत्तिसि विरत रहता है । केश सम्मूच्छंन जीवोंकी उत्पत्तिके स्थान है. इस अभिष्नायसे 
बह स्वयं अपने हाथसे उनके उत्पाटनका ब्रत स्वीकार करता है। इसके लिए किसीसे कर्तरी और छुरा आदि- 
की याचना नहीं करता । कोई स्वेच्छासे लाकर देने भी लगे तो वह उन्हें स्वीकार नहीं करता। उ नके स्वी- 
कार करनेमें या उनसे काम लेसेमे वह अपने स्वावलम्बन-ब्रतर्क। हानि मानता है । उसकी अन्य परिग्रह आदि- 
के समान शरीरमे भी आभक्ति नही होती, इसलिए वह न तो शरीरका सस्करार करता है और न स्नान ही 
करता है। आवरण और परिग्रहका त्याग कर देनेमे बह नग्त रहता है । आहार उतना ही लेता है जो दरीर- 
के सन्‍्धारणके लिए आव्श्यक होता है। उसके मंहमे आहारजन्य दुर्गन्‍ध आदिके उत्पन्न न होनेके कारण उसे 
दन्‍्तधाबन आदिकी भी आवश्यकता नहीं पड़ती । तथा वह अपने पाँच इन्द्रियोके विषयोंसे सदा विरक्त रहता 
हैं। यह प्रत्येक साधुकी जीवन-भरके लिए स्वीकृत चर्या है। इसका वह प्रतिदिन शरीरम आसक्त किये 
बिसा उत्तम रीतिसे पालन करता हैं । 

साधुके मुलगुण अट्टाईस होते है--पाँच महाव्रत, पाँच समिति, पाँच इन्द्रियोंके विपयोंका निरोघष, 
सात होष गुण और छह आवश्यक । इनमेसे बाईस मृलगुणोंका विचार पूर्व ही कर आये है । छह आवश्यक 
ये हैं--सामायिक, चतुर्विशतिस्तव, वन्दना, प्रतिक्रमण, प्रत्याथ्यान और व्यू सर्ग। साधु इनका भी उत्तम 
रीतिसे पालन करता है। जीवन-मरण, लछाभ-अलाभ, संयोग-वियोग, मित्र-शत्रु और सुख-दुखम समता परि- 
णाम रखना और त्रिकाल देववन्दना करना सामायिक है । चौबीस तीथंकरोंको नाम निरुक्ति और गुणानुवीर्तन 
करते हुए मन, वचन और कायकी शुद्धिवृर्वक प्रणाम: करना चतुत्िशतिस्तव है। पाँच परमेष्ठी और जिन- 
प्रतिमाको कृतिकर्मके साथ मन, वचन और कायकी शुद्धिपूर्वक प्रणाम करना वन्दना है । द्रव्य, क्षेत्र, काल और 
भावके आलस्बनसे ब्रतविशेषमें या आहार आदिके ग्रहणके समय जो दोष लगता हैं, उसकी मन, वचन और 
क्रायकी सम्हालके साथ निन्‍दा और गर्हा करते हुए शुद्धि करना प्रतिक्रमण हैं। तथा अयोग्य नाम, स्थापना 
और द्रव्य आदिका मन, बचन और कायसे त्याग कर देना प्रत्याख्यान है । 


विशेष नियम 
ये साधुके मूल गुण हैं । इनका वह नियमित रूपसे पालन करता है। इनके सिवा उक्त धर्मके पुरक 
कुछ उपयोगी नियम और हैं जिनको जीवनमे उतारनेस साधुधर्मकी रक्षा मानी जाती है। वे ये है--१ जो 
अपनेसे बड़े पुराने दोक्षित साधु है, उनके सामने आनेपर अमभ्युत्यान और प्रणाम आदि द्वारा उनकी समुचित 
विनय करता है । २. आगमार्थके सुनने और ग्रहण करनेमे रुचि रखता हैं । ३, गुरु आदिस शंकाका निवारण 
विनयपूर्वक करता है । ४ श्रुतका अम्यास बढ जानेपर न तो अहंकार करता है ओर न उसे छिपाता है। ५. 
ज्ञान और संयमके उपकरणोंके प्रति आसक्ति नही रखता । ६. जिस पुस्तकका स्वाध्याय करता है, उसे ही 
स्वाष्याय समाप्त होने तकके लिए स्वीकार करता है। अनावश्यक पुस्तकोंके संग्रहमे रुचि नही रखता । अनु- 
सन्धानके लिए अधिक पुस्तकोंका अवलोकन करना वर्जनीय नही है, परन्तु उनके मंग्रहमे रुचि नही रखता । ७. 
अपने गुरु ओर गुरुकुलके अनुकूल प्रव॒ुत्ति करता है । ८. संयमके योग्य क्षेत्र, निर्जन बन, गिरि-गुफा या चैत्या- 
लय आदिमे निवास करता है। ९. अन्य साधुओंकी आवश्यकतानुसार वैयावृत्य करता है। १०, गाँवमे एक 
दिन और दाहरमे पोच दिन निवास करता हैं। ११. पहले अपनी गुरु-परम्परासे आये हुए आगमका विधि- 
पूर्वक अध्ययन करके अनन्तर गुरुकी आज्ञासे अन्य शास्त्रोका अध्ययन करता है । १२, अध्ययन करनेके बाद 
यदि अन्य धर्मायवन आदि स्थानमे जानेको इच्छा हो तो गुरुसे अनेक बार पृष्छापूर्षक अनुशा लेकर अकेला 
. नट्टी जाता हूँ किन्तु अन्य साधुओंके साथ जाता हैं। अकेले विहार करनेकी गुरु ऐसे साधुको ही अनुज्ञा देते है 
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जो सूत्रार्थका ज्ञाता है, उत्तम प्रकारसे तपदचर्यामें रत है, जिसने महनशक्ति बढ़ा ली है, जो शान्त और प्रशस्त 
परिणामवाला है, उत्तम संहननका धारी है, सब तपस्वियोमे पुराना है, अपने आचारकी रक्षा करनेमें समर्थ 3 

और जो देशकालका पूर्ण ज्ञाता है। जो इन गुणोंका धारी नहीं है, उसके एकलविहारी होनेपर गुरुका अपवाद 
होनेका, श्रुतका विच्छेद होनेका और तीर्थके मलिन होनेका भय बना रहता है। तथा स्वराचारको प्रवृत्ति 
बढने लगती है। और भी अनेक दोष हैं, इसलिए हर कोई साधु एकलविहारी नहीं हो सकता | जो इस 
प्रवृत्तिको प्रोत्साहन देते हैं, वे भी उत्रत दोषोके भागी होते हैं । प्राय: जो गारव दोषसे युक्त होता है, मायाबी 
होता है, आलसी होता है, ब्रतादिके पूर्णरूपसे पालन करनेमे असमर्थ होता हैं और पापबुद्धि होता है, वही 
गुरुकी अवहेलना करके अकेला रहना चाहता है। १३ आपधिका या अन्य स्त्रीके अकेली होनेपर उप्से बातचीत 
नहीं करता और न वहाँ ठहरता ही हैं। १४. यदि बातचीत करनेका विशेष प्रयोजन हो तो अनेक स्त्रियोंके 
रहते हुए ही दूरसे उनसे बातचीत करता है। १५. आथिकाओं या अन्य ब्रती श्राविकाओंके उपाधयमे नहीं 
ठहरता । १६. अपनी प्रभाववृद्धिके लिए मन्त्र, तन्‍्त्र और ज्यो तथविद्याका उपयोग नही करता । १७, तेलमर्दन 
आदि द्वारा दवरी रका संस्कार नही करता और सुर्गा-घत द्रव्योंका उपयोग नही करता । १८. शीत आदिकी 
बाघासे रक्षाके उपायोंका आश्रय नही लेता। १९. वसतिका आदिका द्वार स्वयं बन्द नही करता तथा वहाँ 
आनेवाले अन्य व्यक्तिको नहीं रोकता । २०. दीपक या लछालठेनकी रोशनीको कम-अधिक नही करता । बैटरी 
भी पासमे नही रखता । २१, उष्णताका वारण करनेके लिए पंखे अ'दिका उपयोग नही करता । २२. अपने 
साथ नौकर आदि नहीं रखता । २३. किसीके साथ विसंवाद नहीं करता। २४ तीर्थादिकी यात्राके लिए 
अर्थका संग्रह नहीं करता और न इसकी पूर्तिके लिए उपदेश देता है । २५. तथा यात्राके समय किसी प्रकारकी 
सवारीका उपयोग नहीं करता । पैदल ही विहार करता है। इन नियमोंके सिवा ओर भी बहुतसे नियम हैँ 
जिनका वह संयमकी रक्षाके लिए भले प्रकार पालन करता है । 


२. आधिकाओंके विशेष नियम 


उक्त धर्मका समग्ररूपसे आयथिकाएँ भी पालन करती हैं। इसके सिवा उनके लिए जो अन्य नियम 
बतलाये गये है, उन्हे भी वे आचरणमे लाती है । वे अन्य नियम ये हैं--वे परस्परमे एक-दूसरेके अनुकूल होकर 
एक-दूसरेको रक्षा करती हुई रहती है । २. रोष, वरभाव और मायाभावसे रहित होकर लज्जा और मर्यादा- 
का ध्यान रखतो हुई उचित आचारका पालन करती हैं। ३. सूत्रका अध्ययन, सूत्रपाठ, सूतका श्रवण, उपदेश 
देना, बारह अनुप्रेक्षाओंका चिन्तवन, तप, विनय और संयममे सदा सावधान रहती है । ४. शरीरका संस्कार 
नहो करती । ५. सादा बिना रंगा हुआ वस्त्र रखती है। ६. जहाँ गृहस्थ निवास करते है, उस मकान आदियें 
नहो ठहरती । ७. कभी अकेली नहीं रहती । कमसे कम दो-तीन मिलकर रहती हैं। ८. विना प्रयोजनके 
क्िसीके घर नही जाती । यदि प्रयोजनवश जाना ही पड़े तो गणिनीसे अनुज्ञा लेकर मिलकर ही जाती है । 
९, रोना, बालक आदिको स्नान कराना, भोजन बनाना, दाईका कार्य और कृषि आदि छह प्रकारका आरम्भ 
कर्म नहो करतीं । १०. साधुओंका पाद-प्रक्षालल व उनका परिमार्जन नही करती | ११ वृद्धा आयिकाको 
मध्यमें करके तीन, पाँच या सात आयिकाएँ मिलकर एक-दूसरेकी रक्षा करती हुई आहारको जाती है । १२, 
आचार्यसे पाँच हाथ, उपाध्यायसे छह हाथ और अन्य साधुओंसे सात हाथ दूर रहकर गो-आसनसे बैठकर 
उनकी बनन्‍्दना करती हैं । 

जो साधु और आयिकाएँ इस आचारका पालन करते हैं, वे जग्त्‌मे पूजा और कीतिको प्राप्त करते 
हुए अन्तमें यथानियम मोक्ष-सुखके भागी होते हैं । 


१३८ : सिद्धान्ताचार्य पं फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदत-न्‍्ध 


३. गृहस्थधमे 

मोक्ष-प्राप्तिका साक्षात्‌ मार्ग मुनिधमं ही है। किन्तु जो व्यक्ति मुनिधर्मको स्वीकार करनेमें असमर्थ 
होते हुए भी उसे जीवनब्रत बनानेमें अनुराग रखते है, वे गृहस्थ धर्मके अधिकारी माने गये है । मुनिधर्म उनसर्ग 
मार्ग है और गृहस्थधर्म अपवाद मार्ग है । तात्पर्य यह है कि गृहस्थधर्मसे आशिक आत्मश॒द्धि और स्वावलम्बन 
की शिक्षा मिलती है, इसलिए यह भी मोक्षका मार्ग माना गया है। 
समीचीन ५द्धा और उसका फल 

जो मुनिधर्म या गृहस्थधर्मको स्वीकार करता है उसकी पाँच परमेष्ठी और जिनदेब द्वारा प्रतिपादित 
शास्त्रमें अवश्य श्रद्धा होती है । वह अन्य किसीको मोक्षप्राप्तिमि साधक नहीं मानता इसलिए आत्मशुद्धिकी 
दृष्टिसि इनके सिवा अन्य किसीकी बन्दना और रतुति आदि नहीं करता। तथा उन स्थानोंको आयतन भी 
नहीं मानता, जहाँ न तो मोक्षमार्गकी शिक्षा मिलती है और न मोक्षमार्गके उपयुक्त साधन ही उपलब्ध होते 
हैं। लौकिक प्रयोजनकी सिद्धिके लिए दसरेका आदर-सत्कार करना अन्य बात है। वह जानता है कि शरीर 
मेरा स्वरूप नहीं है, इसलिए शरीर, उसकी सुन्दरता और बलका अहंकार नही करता। धन, ऐश्वर्य, कुल 
और जाति ये या ती माता-पिताके निमित्तसे प्राप्त होते है या प्रयत्नसे प्राप्त होते हैं । ये आत्माका स्वरूप 
नहीं हो सकते, इसलिए इनका भी अहंकार नहो करता । ज्ञान और तप ये समीचीन भी होते हैं और असमी- 
चीन भी होते हैं । जिसे आत्मदृष्टि प्राप्त है, उसके गे असमीचीन हो ही नहीं सकते, इसलिए इन्हें मोक्षमार्ग- 
का प्रयोजक जान इनका भी अहंकार नही करता । धर्म आत्माका निज रूप है यह वह जानता है, इसलिए 
अपनी खोयी हुई उस निधिको प्राप्त करनेके लिए वह सदा प्रयत्नशील रहता है। 
पाँच अणुन्नत 

इस प्रकार दृढ़ आस्थाके साथ सम्यग्दर्शनको स्वीकार करके वह अपनी शक्तिके अनुसार गृहस्थघर्मके 
प्रयोजक बारह ब्रतोंको धारण करता है । बारह ब्रत ये है--पाँच अणुब्रत, तीन गुणब्रत और चार चिक्षात्रत। 
हिंसा, असत्य, चोरी अग्रह्मय और परिग्रहका वह एकदेश त्याग करता है, इसलिए उसके पाँच अणुत्रत होते 
है । तात्पर्य यह है कि वह त्रस-हिंसासे तो विरत रहता ही है। बिना प्रयोजनके एकेन्द्रिय जीबोंका भी बध 
नहीं करता । ऐसा वचन नही बोलता जिससे दूसरोकी हानि हो या बोलनेस दूसरोंके सामने अप्रमाणित बनना 
पढ़े । अन्यकी छोटी,बड़ी किसी वस्तुकों उसको आशज्ञके बिता स्वीकार नही करता । अपनी स्त्रीके सिवा अन्य 
सब स्त्रियोंको माता, बहिन या पुत्रीके समान मानता है और आवश्यकतासे अधिक धनका संचय नही करता | 
तीन अणुत्रत 

इन पाँच ब्रतोंको वृद्धिके लिए वह दिग्वत, देशक्षत और अनर्थदण्डविरतिब्रत---इन तीन गुणक्षतोंको भी 
घारण करता है। दिग्व्रतमें जीवतन-भरके लिए और देशक्रतमे कुछ कालके लिए क्षेत्रकी मर्यादा की जाती हैँ । 
गृहस्थका पुत्र, रत्री और धन-सम्पदासे निरन्तर सम्पर्क रहता है। इस कारण उसकी तृष्णामें वृद्धि होना 
सम्भव है। ये दोनों व्रत उसी तृष्णाकों कम करनेके लिए या सीमित रखने के लिए स्वीकार किये जाते है । 
प्रथम ब्रतकों स्वीकार करते समय वह॒ इस प्रकारकी प्रतिज्ञा करता है कि में जीवन-भर अपने व्यापार आदि 
प्रयोजनकी सिद्धि इस क्षेत्रके भीतर रहकर ही करूँगा । इसके बाहर होनेवाले व्यापार आदिसे या उसके 
निमित्तसे होनेवाले लाभसे मुझे कोई प्रयोजन नहीं है। समय-समयपर यथानियम दूसरे ब्रतको र्वोकार करते 
समय वह अपने इस क्षेत्रको और भी सीमित करता है ओर इस प्रकार अपनी तृष्णापर उत्तरोत्तर नियन्त्रण 
स्थापित करता जाता हैं। इतना ही नहीं बहु आजीविकामे और अपने आचार-व्यवहारमे उन्हों साधनोंका 


चतुर्थ सष्ड : १६९ 


उपयोग करता है, जिनसे दूसरे प्राणियोंको किसी प्रकारकी बाघा नहीं होने पाती । जिनसे दूसरोंकी हानि 
होनेकी सम्भावना होती है उनका वह निर्माण भी नहीं करता और ऐसा करके बह स्वयंको अनर्थदण्डसे 
बचाता है । 


भार शिक्षाब्रत 

वह अपने जीवनमें कुछ शिक्षाएँ भी स्वीकार करता है । प्रथम तो वह समता तत्त्तका अभ्यास कर 
अपने सामायिक शिक्षान्नतको पुृष्ट करता है । दूसरे पर्व दिनोंमें एकाशन और उपवास आदि ब्रतोंको स्वीकार 
कर वह प्रोषधोपवास ब्रतकी रक्षा करता हैं। शरीर सुखशील न बने और आत्मशुद्धिकी ओर गृहस्थका चित्त 
जावे, इस अभिप्रायसे बह इस ब्रतको स्वीकार करता हैं । वह अपने आहार आदियें प्रयुक्त होनेवाली सामग्रीका 
भी विचार करता है और मन तथा इन्द्रियोंको मत्त करनेवाली तथा दूसरे जीवोंको बाघा पहुँचाकर निष्पन्न 
की गयी सामग्रीका उपयोग न कर उपभोग-परिभोग परिमाणब्रतकों स्वीकार करता है। अतिथि सबका 
आदरणीय होता है और उससे सयमके अनुरूप शिक्षा मिलती है, इसलिए बह अतिथिसंविभागक्गतको स्वीकार 
कर सबकी यथोचित व्यवस्था करता है। ये गृहस्थके द्वारा करने योग्य बारह व्रत है। इनके धारण करनेसे 
उसका गार्हस्थिक जीवन सफल माना जाता है । 


४. कृतिकमं-देवपूजा 


हमने मुनिधर्म और गृहस्थधर्मका सामान्यरूपसे दिग्दर्शन कराते समय जिस प्रमुख धर्मका बुद्धिपूर्वक 
उल्लेख नहीं किया हैं वह है कृतिकर्म | कृतिकर्म साथु और गृहस्थ दोनोंके आवश्यक कार्योमें मुख्य है। यद्यपि 
साधु सांसारिक प्रयोजनोंसे मुक्त हो जाता है, फिर भी उसका चित्र भूलकर भी लोकिक समृद्धि, यश और 
अप्रनी पूजा आदिकी ओर आक्ृष्ट न हो और गमनागमन, आहारग्रहण आदि प्रवृत्ति करते समय लगे हुए 
दोधोंका परिमार्जन होता रहे, इसलिए साधु कृतिकर्मको स्वीकार करता हैं। गृहस्थकी जीवनचर्या ही ऐसी 
होती है जिसके कारण उसको प्रवृत्ति निरन्तर सदोष बनी रहती है, इसलिए उसे भी कृतिकर्म करनेका उपदेश 
दिया गया है । 


पर्यायवाच्ती नाम 

मूलाचार में क्ृतिमकर्मके चार पर्यायवाची नाम दिये हैं--#तिकर्म, चितिकर्म, पूजाकर्स और विनय- 
कर्म ।" इनकी व्याख्या करते हुए वहाँ कहा गया है कि जिस अक्षरोज्वाररूप वाचनिक क्रियाके, परिणामोंकी 
विशुद्धिरूप मानसिक क्रियाके और नमस्कारादि का्यिक क्रियाके करनेसे ज्ञानावरणादि आठ प्रकारके कर्मोंका 
'कृत्यते छिद्यते' छेद होता है उसे कृतिकर्म कहते हैं। यह पृण्यसंचयका कारण है, इसलिए इसे चितिकर्म भी 
कहते है । इसमें चौबीस तीर्थकरों और पाँच परमेष्ठी आदिकी पूजा की जाती है, इसलिए इसे पूजाकर्म भी 
कहते हैं तथा इसके द्वारा उत्कृष्ट विनय प्रकाशित होती है, इसलिए इसे विनयकर्म भी कहते है । यहाँ विनय- 
कौ “विनीयते निराक्रियते! ऐसी व्युत्पत्ति करके इसका फल कर्मों की उदय और उदीरणा आदि करके उनका 
नाश करना भी बतलाया गया है! तात्पयं यह है कि कृतिकर्म जहाँ कर्मों की निर्जराका कारण है, वहाँ वह 
उत्कृष्ट पुण्य संचयमें हेतु है ओर विनयगुणका मूल है, इसलिए उसे प्रमादरहित होकर साधुओं और गृहस्थों- 
को यथाविधि करना चाहिए। 


१. मूछाचार, षडावष्यकाधिकार, गाथा ७९ | 
२२ 


$५० : लिक्वान्काक्मर्य पं० फूलचन्ब शास्त्री अभिनन्दन-अन्य 


समग्र-विदार 


कृतिकर्म कब किया जाये इस प्रब्नका समाधान करते हुए लिरा है कि कृतिकर्म तीनों सन्ध्याकालोंमे 
करना चाहिए ।' बीरसेन स्वामी अपनी घवला टीका मे कहते है कि तीन बार ही करना चाहिए ऐसा कोई 
एकान्त नियम नही है। अधिक बार भी किया जा सकता है, पर तीन बार अवश्य करना चाहिए । यह तो 
हुम आगे बतलानेवाले है कि तीन सन्ध्याकालोंमें जो कृतिकर्म किया जाता है, उसमें सामायिक, चतुर्विशतिस्तव 
और बन्दना इन तीनोंकी मुख्यता है, इसलिए आजकल जिन विद्वानों और त्यागियोंका यह मत्त है कि साधुको 
प्रतिदिन देववन्दना करनी ही चाहिए, ऐसा कोई नियम नही है, उनका वह मत आगमसंगत नहीं जान पडता । 
तीनों सन्ध्याकालोंमे किया जानेवाला कृतिकर्म साधु और श्राबक दोनोंका एक समान है। अन्तर केवल इतना 
है कि साधु अपरिग्रही होनेसे कृतिकर्म करते समय अक्षत आदि द्रव्यका उपयोग रही करता और ग्हस्थ 
उसका भी उपयोग करता है । 


गृहस्थका क्ृतिकर्मा 

मूलाचारमें कृतिकर् के व्याख्यामके प्रसंगसे बिनयकी व्याल्या करते हुए उसके पाँच भेद किये है-- 
लोकानुवृत्तिविनय, अर्थविनय, कामविनय, भयबविनिय और मोक्षबिनय । अर्थविनय, कामविनय और भयविनय 
ये संसारकी प्रयोजक हैं यह स्पष्ट ही है। लोकानुवृत्तिवनय दो प्रकार की है--एक वह जिसमें यथावसर 
सबका उचित आदर-सत्कार किया जाता हैं और दूसरी वह जो देवपुजा आदिके समयकी जाती है। यहाँ 
देवपृजा अपने वेभवके अनुसार करनी चाहिए यह कहा हैं । इससे बिदित होता है कि गृहस्थ कृतिकर्म करते 
समय अक्षत आदि सामग्रीका उपयोग करता है। वह सामग्री कैसी हो इसके सम्बन्ध मूछाचार प्रथम 
अधिकारके इलोक २४ की टीकामे आचार्य वसुनन्दि कहते है--जिनेन्द्रदेबकी पृजाके लिए गन्ध, पुष्प और धुप 
आदि जिस सामग्रीका उपयोग किया जावे, बह प्रासक और निर्दोष होनी चाहिए। इससे भी गृहस्थ कृतिकर्म 
करते समय सामग्नरीका उपयोग करता है इसकी सुचना मिलती है। 
आलूम्बन 


कृतिकर्म करने का मुख्य हेतु आत्मशुद्धि हैं । इसलिए यह विधि सम्पन्न करते समय उन्हीका आलम्बन 
लिया जाता है, जिन्‍्हेंने आत्मशुद्धि करके या तो मोक्ष प्राप्त कर लिया है या जो अरहन्त अबस्थाको प्राप्त 
हो गये हैं | आचार्य, उपाध्याय और साधु तथा जिन-प्रतिमा और जिनवाणी--ये भी आत्मशुद्धिमे प्रयोजक 
होनेसे उसके आलम्बन माने गये है । यहाँ यह प्रद्न होता है कि देवपूजा आदि कार्य बिना रागके नही 
होते और राग संसारका कारण है, इसलिए कुंतिकर्मको आत्मशुद्धिमे प्रयोजक कैसे माना जा सकता है। 
समाधान यह है कि जबतक सराग अवस्था है, तबतक जीवके रागकी उत्पत्ति होती ही है। यदि बह राग्र 
लछौकिक प्रयोजनकी सिद्धिके लिए होता है तो उससे संसारकी वृद्धि होतो है । किन्तु अरिहन्त आदि 
स्थ्रयं राग और द्वेषसे रहित होते हैं । छौकिक प्रयोजनसे उनकी पूजाकी भी नहीं की जाती है, इसलिए उनमे 
पूजा आदिके नि्भित्तसे होनेवाला राग मोक्षमार्गका प्रयोजक होनेंस प्रशस्त माना गया है। मलाचारमें भी 
कहा है कि जिनेन्द्रदेवकी भात करनेसे पूर्व संचित सब कमोंका क्षय होता है आचायंके प्रसादसे विद्या 
और मन्त्र सिद्ध होते है । ये संसारसे तारनेके छिए नौकाके समान है। अरिहन्त, बीतराग धर्म, द्वादशाय 


१. पट्खण्डागम, कर्म अनुयोगद्वार, सृत्र २८ । 
२, मूलाचार, षडाबश्यकाधिकार, गाया ८४। 


चतुर्थ खण्ड : १७३१ 


बाणी, आचार्य, उपाध्याय और साधु--हनमे जौ अनुराग करते हैं, उनका वह अनुराग प्रद्वस्त होता है। इनके 
अभिमुख होकर विनय और भक्ति करनेसे सब 4र्गोफी सिद्धि होती है। इसलिए भक्ति रामपूर्वक मानी गयी 
है। किन्तु यह निदान नहीं है । निदान सका” होता है और भक्ति निष्काम। यही इन दोंनोमे अन्तर है। 


विधि 

बन्दनाक॑ लिए जाते समय श्री जिना लयके दृष्टिपथमे आनेपर दुष्टं जिनेन्द्रभवनं भवतापहारि' पाठ 
पढ़े । अनन्तर हाथ-पैर धोकर 'णिसही णिसही णिसही'' ऐसा तीन बार उच्चारण करके जिनालयमे प्रवेश 
करे । भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवके दर्शनसे पुछकित बदन और आत्मविभोर हो उनके सामने हाथ जोड़कर खडा हो 
जावे । अनन्तर दोषविशुद्धिके लिए ईयपिथशुद्धि करके यथाविधि सामायिकदण्डक, त्थोस्सामिदण्डक चेत्यभक्ति 
और पंचगुरुभाक्ति पढ़े । अन्तमे देववन्दना करते समय छगे दोषके प्रिमार्जनके लिए. यथाविधि समाधिभक्ति 
पढ़कर देवबन्दनाका कृतिकर्म सम्पन्न करे । 

इस कृतिकर्मको करते समय कहाँ बैठकर अष्टांग नमरकार करे कहाँ खड़े-खड़े ही नमस्कार करे तथा 
कहाँ मन, वचन और ऊ्ायको शुद्धिके सुचक तीन आवर्त करे आदि सब विधि विविध शास्त्रोंमे बतलायी गयी 
है । इस विधिको सूचित करनेवाला एक सूत्र षट्खण्डागमके कर्म अनुयोगद्वारमें भी आया है ।' उसके अनुसार 
कृतिकर्मके छह भेद होते है--उसका प्रथम विशेषण आत्माधीन है । कृतिकर्म पूरी स्वाधीनताके साथ करना 
चाहिए, क्योंकि पराधीन होकर किये गये कार्यसे इष्ट फलुकी प्राप्ति नहीं होती | दूसरा विशेषण तीन प्र दक्षिणा 
देना है | गुरु, जिन और जिनगृहकी वन्दना करते समय तीन प्रदक्षिणा देकर नमस्कार करना चाहिएं। 
तीसरा विद्ेषण तीन बार करना है। प्रदक्षिणा और नमस्कार आवि क्रिया तीन-तीन बार करनी चाहिए । 
या एक दिनमे जिन, गुरु और जिनगृह आदिकी वन्दना कमसे कम तोन बार करनी चाहिए यह इसका भाव 
है । चौथा विशेषण भूमिपर बैठकर तीन बार अष्टाग नमस्कार करना है। सर्व-प्रथम हाथ-पर धोकर थुद् 
मनसे जिन-मन्दिरमे जाकर जिनदेवको बैठकर अष्टाग नमस्कार करे । यह प्रथम नति है। पुनः उठकर और 
जिनेन्द्रदेवकी प्रार्थना करके बैठकर अष्टाग नमस्कार करना यह दूसरी नति है। पुनः उठकर सामायिकदण्डकसे 
आत्मणुद्धि करके तथा कषायके साथ शरीरका उत्सर्ग करके जिनेन्द्रदेकके अनन्त ग्रुणोंका ध्यान करते हुए 
सतौबीस तीर्थलर जिन, जिनालय और गुरुओंकी स्तुति करके भूमिमे बैठकर अष्टाग नमस्कार करना, यह 
तृतीय नति है। इस प्रकार एक कृतिकर्ममे तीन अष्टांग नमस्कार होते हैं। पाँचवाँ विशेषण चार बार सिर 
नवाना है | सामायिकदण्डकके आदिमे और अन्तमे तथा त्थोम्सामिदण्डकक़े आदिपें और अन्तमे इस प्रकार 
एक कृतिकर्ममे सब भिलाकर चार बार सिर झुकाकर नमस्कार किया जाता हैं। छठा विशेषण बारह आवर्त्त 
करना है । दोनों हाथोंको जोड़कर और कमल के समान मुकुलित करके दक्षिण भागसे प्रारम्भ करके वाम 
भागकी ओर ले जाकर और वाम भागसे पुत्र: दक्षिण भागकी ओर घुमाते हुए ले आना आवर्त है । इतनी 
विधि करने। एक आवर्त होता है। एक कृतिकर्ममे ऐसे बारह आवर्त होते है। सामायिकदण्डकके आवियें 
और अन्‍न्तमें तथा त्थोस्सामिदण्डकके आदिमें और अन्तमें तीन-तीन आबवत होते है, इसलिए इनका जोड बारह 
हो जाता है । 





१. णिसही यह चैत्यालयका पर्यायनाम प्रतोत होता है। समैया समाजमे और इन्दौर आदि नगरोंमे इस 


शब्दका प्रयोग आज भी किया जाता है । 
२. 'तमादाहीणं पदाहिण तिक्‍्खुत्त' तियोणदं चढुसिरं बारसावत्तं त॑ सव्यं किरियाकम्म॑ णाम' ॥२८।। 


१७४ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननन्‍्दन-प्रन्थं 


मूलाचारमें अन्य सब विधि षट्खण्डागमके अनुसार कही है। मात्र वहाँ अष्टाग नमस्कार दो बार 
करनेका ही विधान है--प्रथम सामायिकदण्डकके प्रारम्भमे और दूसरा त्थोस्सामिदण्डकके प्रारम्भमे । हरिवंश- 
पुराणमें भी भूमिस्पर्शरूप दो ही अष्टाग नमस्कारोंका उल्लेख है--प्रथम सामायिकदण्डकके प्रारम्भ और 
दूसरा त्थोस्सामिदण्डकके अन्तमे । इसमे प्रतीत होता है कि पूर्व कालमे देशभेदसे कृतिकर्मके बाह्य आचारमें 
थोड़ा बहुत अन्तर भी प्रचलित रहा है । इतना अवश्य हैं कि देववन्दनाके समय सामायिकदण्डक, त्योस्सामि- 
दण्डक, पंचगुरुभक्ति और यथासम्भव समाधिभक्ति यथाविधि अवश्य पढ़ी जाती हैँ । इस विषयकी विस्तृत 
चर्चा श्री पं० पन्‍नालालजी सोनीने क्रिया-कलापमेफी हैं। विशेष जिज्ञासुओंको वहाँसे ज्ञान प्राप्त करके अपने 
क्तिकर्ममें संशोधन करनेमें उससे सहायता लेनी चाहिए । 


वतंमान पूजाविधि 

वर्तमानमे जो दर्शशविधि और पृूजाविधि प्रचलित है, उसमें वे सब गुण नही रहने पाये है, जो षटू- 
खण्डागम आदिये प्रतिदिन क्रिया-कर्ममे निदिष्ट किये गये है । अधिकतर श्रावक और त्यागीगण जिन्हें जितना 
अवकाश मिलता है, उसके अनुसार इस विधिको सम्पन्न करते है ।ब्रती श्रावकोंमे और साधुओंमें त्रिकाल देव- 
वन्दनाका नियम तो एक प्रकारसे उठ ही गया है। प्रतिक्रमण और आलोचना करनेकी विधि भी ममाप्तप्राय 
ही है | यह कृतिकर्मका आवश्यक अंग है। फिर भो समग्र पूजाविधिको देखनेसे ऐसा अवश्य प्रतीत होता है 
कि उसमे पूर्वोक्त देववन्दना (कृतिकर्म) का समावेश अवश्य किया गया है । इतना अवध्य है कि कुछ आवश्यक 
क्रियाएँ छूट गयी हैं और कुछ नयी आ मिली हैं । क्रृतिकर्म प्रारम्भ करनेक्रे पूर्व ईर्यापथशुद्धि करनी चाहिए 
छसे वर्तमान समयमें ब्रती श्रावक भी नहीं करते । अब्नती श्रावकोंकी बात अलग है । सामायिक-दण्डक समग्र 
तो नहीं पर उसका प्रारम्भिक भाग पंच नमस्कार मन्त्र और चत्तारिदण्डककों पूजाविधिमे यथास्थान सम्मिलित 
कर लिया गया है। मात्र उसे पढ़कर पृष्पांजलि क्षेपण कर देते हूँ । त्योस्सामिदण्डक के स्थानमें :श्रीवृषभों नः 
स्वस्ति' यह स्व्रस्तिपाठ और पंचगुरुभक्तिके स्थानमे “नित्याप्रकम्पा' यह स्वस्तिपाठ बर्तमान पजाविधिमें 
सम्मिलित है, जो कृतिकर्मके अनुसार है। अर्थात्‌ पहले “श्रीवृषभो नः स्बस्ति' यह पढ़कर बादमे पचगुरुभक्ति 
पढ़ी जाती है । किन्तु इनके बीचमे चैत्यभक्ति नहीं पढ़ी जाती । प्राचीन चैत्य भक्ति दो मिलती है--एक 
लघुचत्यभक्ति और दूसरी बृहच्चैत्यमक्ति । इसमेंसे लघुचैत्यमवित पृजाबिधिमे अवश्य सम्मिलित की गयी 
है, किन्तु वह अपने स्थानपर न होकर देव, शास्त्र और गुरु तथा बीस ती्थंकरकी पूजाके बादमे आती है। 
जिसे वर्तमानमे क्ृत्रिमाकृत्रिम जिनालय पूजा कहते हैं, वह लघुचैत्यभक्ति ही है। इसे पढकर इसका आलोचना 
पाठ भी पढते है और अन्तमें अथ पौर्वाहिक' इत्यादि पढ़कर नौ आर णमोकार मन्त्रका जाप भो करते है । 
'अथ पोर्बाह्हिक' इत्यादि पाठ द्वारा पंचगुरुभक्तिका कृत्य विज्ञापन किया गया है, इसलिए इसके आगे पंच- 
गुरुभवित करती चाहिए, इसे कोई नही जानता । क्रृतिकर्मके अन्तम पहले समाधिभक्ति पढ़ी जाती थी, उसे 
पूजाविधिके अन्तमे वर्तमान समयमें भी यथास्थान पढ़ते है। जिसे आजकल शान्तिपाठ कहा जाता है वह 
समाधिभक्ति ही है । अन्तर केबल इतना है कि समाधिमक्तिमें 'प्रथमं करण चरण द्रव्य नमः यहाँसे लेकर 
आगेका पाठ पढ़ा जाता था और शान्तिपाठमे 'शान्तिजिन शशि'--हृत्यादि पाठ भी सम्मिलित कर लिया गया 
है । इससे उद्देश्यमे भी अन्तर आ गया है । 

इतना सब लिखनेका अभिप्राय इतना ही है कि बतंसान पूजाबिभिमे यद्यपि पुराने क्ृतिकर्मका समावेश 
किया गया है, पर इत्यविज्ञापन, प्रतिक्रण और आलोचना पाठ छोड़ दिये गये हैं। विधिमे जो एकरूपता 
थी वह भी नहीं रहने पायी है। देवबन्दनाके समय हमें क्या कितना करना चाहिए यह कोई नही जानता । 


अतुर्थ खब्ह : १७३ 


भृब्यकी यहुलता और प्रधानता हो जानेंसे कृतिकर्म देवदर्शन और देवपुजा--इस प्रकार दो भागोंमे विभक्त हों 
शैया है। वस्तुत्त: इन दोनोंमें कोई अन्तर नहीं है । गृहस्थ अपने साथ प्रासुक द्रव्य छाकर यधास्थान उर्सका 
प्रयोग करे यह बात अलग है | इसका निषेध नहीं है । पण्डितप्रवर आशाधरजीने श्रावंककी' दिनचेर्यामे त्रिकाल 
वेबबन्दनाके समय दोनों प्रका रसे पूजा करनेका विधान किया है। प्रातःकालीन देववन्दर्नाका विधान करते छुए 
वे लिखते हैं कि श्री जिनमन्दिरमें जाते समय गृहस्थ को चार हाथ भूमि शोघकर जाना चाहिए । -मन्दिरमें 
पहुँचकर ओर हाथ-पैर धोकर सर्वप्रथम 'जाव अरहंताणं” इत्यादि वचन बोलकर पहले ईर्यापमशुद्धि करनी 
'बाहिए । अनन्तर 'जयन्ति निजिताशेष--! इत्यादि पढ़कर या पूजाष्टक पढ़कर देववन्दना करनी चाहिए । 
सर्वप्रथम जिनेन्द्रदेवकी पजा करे । उसके बाद श्रुत और सूरिकी पूजा करे । इसे वे जघन्य वन्दनाविधि कहते 
हैं । तात्पयं यह है कि अष्ट द्रव्यसे यदि गृहस्थ देववन्दना करता है तो सर्वोल्कृष्ट है और यदि अष्टद्रव्यके 
बिना करता है तो भी हानि नही है । मात्र देववन्दना यथाविधि होती चाहिए । 


पूजांविधिका अन्य प्रकार 
साधारणतः देवपूजाका जो पुरातन प्रकार रहा है और उसका वर्तमान समयमे प्रचलित पृ जाविधिमे 

जिस प्रकार समावेश किया गया है, उसका हमने स्पष्टीकरण किया ही है। साथ ही उसमे न्‍्यूनाधिकता हुई है, 
उसपर भी हम विचार कर आये हैं। यहाँ हम पूजाके उस प्रकारका भी उल्लेख कर देना चाहते है, जिसे 
सोमदेवसू रिने यशस्तिलकचम्पू में निबद्ध किया है, क्‍योंकि वर्तमान पृजाविधिपर इसका विशेष प्रभाव दिखलाई 
देता है | वे लिखते है-- 

प्रस्तावना पुराकमं स्थापना संनिधापनम्‌ । । 

पूजा पूजाफल चेति षड्विध॑ देवसेवनम्‌ ॥--कल्प ३६॥ 


देवपूजा छह प्रकारकी है--प्रस्तावना, पुराकर्म, स्थापना, संनिधघापन, पूजा और पूजाफल | इन छह 
कर्मोंका विस्तृत विवेचन करते हुए वे लिखते हैं--जिनेन्द्रदेवका गरुणानुवाद करते हुए अभिषेकविधि करनेकी 
प्रस्तावना करना प्रस्तावना है। पीठके चारों कोणोंपर जलसे भरे हुए चार कलशोंकी स्थापना करना पुराकर्म 
है । पीठपर यथाविधि जिनेन्द्रदेवको स्थापित करना स्थापनाकर्म है । ये जिनेन्द्रदेव है, यह पीठ मेरपर्बत है, 
जलपूर्ण ये कलश क्षीरोदधिके जलसे पूर्ण कलश हैं और मैं इन्द्र हूँ, जो इस समय अभिषेकके लिए उद्यत हुआ 
हं“ऐसा विचार करना सनिधापन हैं। अभिषेकपूर्वक पूजा करना पूजा है और सबके कल्याणकी भावना 
करना पजाफंल है | 

श्री सोमदेव द्वारा प्रतिपादित यह पूजाविधि वही है जो कि वर्तमान समयमें प्रचलित है । मात्र इसमें 
न तो वर्तमान समयमें प्रत्येक पूजाके प्रारम्भभे किये जानेवाले आह्वान, स्थापना और सन्निधीकरणका कोई 
विधान किया है और न विसर्जन विधिका ही निर्देश किया है। यद्यपि यहांपर जिन-प्रतिमाके स्थापित करनेको 
स्थापना और उसमें साक्षात्‌ जिनेन्द्रदेवकी कल्पना करनेको संनिधापन कहा है, इसलिए इससे आह्वानन, स्था- 
पक्षा और सन्निधीकरणका भाव अवश्य लिया जा सकता है | जो कुछ भी हो, इतना स्पष्ट है कि इस विधिमें 
उस आचारका पुरी तरहसे समावेश नही होता, जिसका निर्देश हम पहले कर आये हैं । 
विचारणीय विषय 
ु इतना लिखनेके बाद हमे वर्तमान पूजाविधिमे प्रचलित दो-तीन बात का संकेत कर देना आवश्यक 
प्रतीत होता है। प्रथम बात आह्वान, स्थापना और सन्निधीकरणके विषयपे कहनी है । वर्तमान समयमे जितनी 
पूजाएँ की जाती है, उनको प्रारम्भ करते समय सर्वप्रथम यह क्रिया की जाती है। जैन परम्परामे स्थापना- 
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निक्षेषका बहुत अधिक महस्व है इसमें सन्‍्देह नहीं । पण्डितप्रवर आशाघरजीने जिनाकारको प्रकट करनेवाली 
मृरतिके स रह नेपर अक्षत आदिमें भी स्थापना करनेका विधान किया है।' किन्तु जहां साक्षात्‌ जिनप्रतिमा 
विराजमान है और उसके आलम्बनमे पंचपरमेष्ठी और चौबीस तीर्थंकर आदिकी पूजा की जा सकती है, वहाँ 
क्या जाह्वान आदि क्रियाका किया जाना उपयुक्त है ? देववन्दनाकी जो प्राचीन विधि उपलब्ध होती है, उसमें 
इसके लिए स्थान नहीं है, यह बात उस विधिके देखनेसे स्पष्टत. लक्ष्यमे आ जाती है । 

दूसरी बात विसर्जनके सम्बन्धमें कहनी है। विसर्जन आकार पूजाकों स्वीकार करनेवालेका किया जाता 
है । किन्तु जैनधर्मफे अनुसार कोई आता है और पूजामे अर्पण किये गये भागकों स्वीकार करता है, इस 
मान्यताको रंचमात्र भी स्थान नही है। पाँच परमेष्ठीके स्वरूपका विचार करनेसे यह्‌ बात और भी स्पष्ट 
हो जाती है । आगममे देववन्दनांकी जो वि'व बतलायी हैं, उसके अनुसार देववन्दना-सम्बन्धी इृतिकर्म अस्तमें 
समाधिमवित करनेपर सम्पन्त हो जाता है, इसलिए मनमे यह प्रइत उठता है कि पुजाके अन्तमे क्‍या विसर्जन 
करना आवश्यक है। इस समय जो विप्तर्जन पढ़ा जाता है उसके स्वरूपपर भी हमने विचार किया है । उससे 
मिलते-जुलते इलोक ब्राह्मणवर्मके अतुसार किये जानेबाले क्रियाकाण्डमे भी पाये जाते हैं। तुलना कीजिए-- 


आह्वान नैव जानामि नेव जानामि पूजनम्‌ । 
विसर्जन॑ न जानामि क्षमस्व परमेश्वर ॥१॥ 
मन्त्रहीन॑ क्रियाहीन द्वव्यहीनं तथेव च। 
तत्सव॑ क्षम्यता देव रक्ष रक्ष जिनेश्वर ॥२॥ 
इनके स्थानपर ब्राह्मण धर्ममें थे इलोक उपलब्ध होते हैं-- 
आवाहनं न जानामि न जानामि विसजंनम्‌ | 
पूजन नेव जानामि क्षमस्व परमेदवर ||१॥ 
मन्त्रहीन॑ क्रियाहीन॑ भक्तिहीनं जनाद॑न | 
यत्यूजित मया देव परिपूर्ण तदस्तु मे॥२॥ 
'ज्ञानतोउज्ञानतो वापि' इत्यादि इलोक भी ब्राह्मण क्रियाविधिमे कुछ हेरफेरसे होना चाहिए ऐसा 
हमारा खयाल है | किन्तु तत्काल उपलब्ध न होनेसे वह नही दिया गया है । 


'आहूता ये पुरा देवा:' इत्यादि इलोक प्रतिष्ठापाठका है। पंचकल्याणककी समस्त क्रिया मुख्यतया 
लतुणिकायके देव सम्पन्त करते हैं, इसलिए पंचकल्याणक-प्रतिष्ठामें उनका आह्वान और स्थापना को जाती 
है. तथा क्रियाविषिके सम्पन्न होनेपर उनका विसर्जन भी किया जाता है। इसलिए बहाँपर इस इलोककी 
सार्थकता भी है । देवपूजामे इसकी रंचमात्र भी सार्थकता नही हे । 

तीसरी बात अभिषेकके विषयमे कहनी है। सामान्यतः अभिषेकके विषयमे दो मत पाये जाते हैं । 
एक मत यह है कि जिन-प्रतिमाकी पंचकल्याणक-प्रतिष्ठा हो जातो है, इसलिए उसका अभिषेक जन्य-कल्या- 
णकका प्रतीक नहीं हो सकता । दूसरे मतके अनुसार अभिषेक जन्मकल्याणकका प्रतीक माना गया है। सोमदेव- 
सूरि इस दूसरे मतके अनुसर्ता जान पड़ते है, क्योंकि उन्होंने अभिषेक-विधिका विधान करते समय वह सब 
क्रिया बतलायी है, जो जन्माभिषेकके समय होती है | फिर भी यह अवश्य ही विचारणीय हो जाता है कि यदि 
अभिषेक जन्मकल्याणकके समय किये गये अभियेकका प्रतीक है तो इसमे पंचामृताभिषेक कहाँसे आ गया। 


१. सागारधर्मामृतं, अध्याय २, श्लोक २१ । 
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अन्मकल्याणकके समय तो बैवल जलसे अभिषेक किया जाता है। आगमिक परस्पराके अनुसार इसके ऐति- 
हासिक अनु सन्धानकी आवश्यकता है | इससे तथ्योंपर बहुत कुछ प्रकाश पड़नेकी सम्भावना है । 
निष्कर्ष 

देवपूजाके विषयोंमें इतना ऊहापोह करनेसे निष्कर्षके रूपमें हमारे मनपर जो छाप पड़ी है बह यह है 
कि वर्तमान पूजाविधिमें कृतिकर्मका जो आवश्यक अंश छूट गया है, यथास्थान उसे अवश्य ही सम्मिलित कर 
लेना चाहिए और प्रतिष्ठापाठके आधारसे इसमें जिस तत्त्वने प्रवेश कर लिया है उसका संशोधन कर देना 
चाहिए, क्योंकि पंचकल्याणक-अ्रतिष्ठाविधिमे और देवपुजामे प्रयोजन आदिको दृष्टिसे बहुत अन्तर है । वहाँ 
मप्र तिष्ठित प्रतिमाको प्रतिष्ठित करना यह प्रयोजन है और यहां प्रतिष्टित प्रतिमाको साक्षात्‌ जिन मानकर 
उसकी जिनेन्द्रदेवक समान उपासना करना यह प्रयोजन है । 





जेनदर्शनका हाद॑ 


सिरिवड्डमाणजिणं, जेण विहाणेण खवविदकम्मं सो | 
ु किच्चा तहोवएसं णिव्वुईं पत्तो णमो तस्स॥ 

इस समय सर्वज्ञ स्वंदर्शी परव्रह्य परमात्मा अन्तिम तोर्थकर भगवान्‌ महावीरका धर्मतीर्थ चल रहा 
है । एक तो प्रतिवर्ष उनका गर्भ-निष्क्रमण दिन मनाया जाता है ।' दूसरे ऐसा नियम है कि प्रत्यक्ष या परोक्ष 
जिसके पादमूलमे बैठकर धर्मपथ स्वीकार करें उसके चरणोंमे विनय प्रकट करनी चाहिए ।* इस नियमके अनु 
सार मैं उन मंगलमय जिनदेव भगवान्‌ महावीरका स्मरण-बन्दन कर प्रकृत विषयका संक्षेपमे ऊहापोह करनेके 
लिए सनन्‍नद्ध होता हूँ । 

भारतीय परम्परामे एक दो धर्मदर्शनोंकों दुर्लक्ष्य कर इस समय जितने भी जड-चेतनके स्वतन्त्र 
अस्तित्वको स्वीकार करनेके लिए धर्मदर्शन प्रचलित है, उनमे जैन दर्शनका निराला रथान है। इसमे प्रतिपा- 
दित तत्त्वज्ञानकी पृष्ठभू भिमे स्वावलम्बनमूलक व्यवित-स्वातन्त्यका महत्त्वपूर्ण योगदान होनेमे लोकमे अपनी 
अनूठी प्रतिष्ठा प्राप्त की है। इस दर्शनके अनुसार लोकमे जैनघ॒र्मके रूपमे जो विचारमार्ग और तदलनुरूप 
आचारमार्ग प्रचलित है, उन सबमे उक्त दोनों तथ्य मूरतिमान्‌ होकर प्रतिफलित हुए है । 

अज्ञानमू लक विषय-कषायपर जिस विधिसे विजय प्राप्त करनेके फलस्वरूप जिन होकर जिन्‍्होने स्वय 
अनुभूत उपदेश द्वारा जिस धर्मतीर्थका प्रवर्तन विया है उसे ही लोकमे जैनदर्शन इस नाममे अभिहित किया 
जाता है । इस दर्शानके पुस्तकारूढ़ होनेका समय कालगणनाकी दृष्टिसे भले ही अन्य दर्शनोंके पुस्तकारूढ़ होनेके 
लगभग समक्रालीन या कुछ आगे-पीछेका हो, परन्तु उसमे भगवान्‌ महावीरके प्रथम शिष्य गौतम गोत्रीय 
इन्द्रभूति गणधरसे लेकर गुरु परम्परासे आये हुए उसी अनुभूति उपदेशको विषय विभागके साथ निबद्ध किया 
गया है जिसका प्रवर्तन सर्वज्ञ सर्वदर्शी तीथंकर आदिनाथ (ऋषभदेव) से लेकर तीर्थंकर महावीरकी दिव्यध्वनि 
द्वारा हुआ है ।* 

उसके अनुसार छह द्रव्य और पाँच अस्तिकायके समुच्चय रूप यह लोक अक्ृत्रिम अतएवं अनादि- 
अनिधन है ।* इसमे जीवों और पुद्गल्लोंका संयोग निमित्तक या छहों द्रव्योका स्वाभाविक-सहज जो परिवर्तन 
दृष्टिगोचर होता है, वह प्रत्येक छह द्रव्य या पदार्थका अपना कार्य है । परमार्थम वह स्वय उसका कर्ता है 
ओर परिणाम उसका कार्य है। जैसे प्रत्येक द्रव्य स्वरूपसे स्थिति अर्थात्‌ श्रौव्य लक्षणस रुक्षित होकर ख्यालमे 
आता है, अन्यथा किसी भी वस्तुमे यह वही है जिसे आजसे दस वर्ष पूर्व हमने देखा था, ऐसा ऊर्ध्वता-प्रत्यक- 


अयघवला, पु० १, पृ० ७० । 
घबला, पु० १, पृ० ५५० 
प्रवचतलसार १/८२। 

घबला, पु० १, पृ० ६५ | 

« पंचास्तिकाय, गा० ३ तथा २२। 
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चतुर्थ लण्ड : १७७ 


मूलक (एकत्वमूलक) व्यवहार नहीं हो सकता ।" वैसे ही द्रव्य उत्तराकारकी अवाष्ति और पूर्वाकारका परित्याग 
रूप उत्पाद, व्यय लक्षणवाला भी है। अभ्यथा किसी भी व्यक्तिमें पिछली बार जब हमने आपको देखा था, 
उससे आज कितने अधिक बदल गये हो इत्याकारक व्यतिरेकमूलक व्यवहार नहीं हो सकता ।* 

जिसे हमने यहाँ उत्पाद-व्यय-भौव्य स्वरूप कहा है सत्‌” यह उसका दूसरा नाम है। “सत्‌” कहो 
या /द्रव्य/-ये दो नहीं हैं एक ही है ।* यह प्रत्येक द्रव्यमें घटित हो ऐसा उसका सामान्य लक्षण है | इसीसे 
जैनदर्शनमें “अभाव” नामका स्वतन्त्र पदार्थ न होकर उसे भावान्तर स्वभाव स्वीकार किया गया है। स्वामी 
समन्‍्तभद्रने इसी तथ्यको ध्यानमें रखकर कहा भी है--भवत्यभावों हि भावलक्षण:। हम कहते हैं कि इस 
भूवलपर घट नहीं है तो इसका अथ होता है कि यहाँ केबल भूतल है | घट यदि चाहिए ही तो अन्यत्र देखिये। 
वैसे अभावको चार प्रकारका माना गया है, सो वह विबक्षा भेदसे एक ही द्रव्यमे घटित ही जाता है । विवश्षित 
कार्यके सम्मुख हुए द्रव्यकों प्रागभाव शब्दसे अभिहिंत किया जाता है। उस कार्यका ध्वंस होनेपर वही प्रघ्वसा- 
भाव शब्दसे पुकारा जाता है । वर्तमानमे विवक्षित पर्याय अवस्था अन्‍य दूसरे द्वव्यको विवक्षित पर्यायकी अपेक्षा 
इतरेतराभावरूप सज्ञाकों प्राप्त होती हैं। तथा प्रत्येक द्रव्यके स्वचतुष्टय अत्यन्त भिन्‍न होतेसे प्रत्येक द्रव्य 
दूसरे द्रव्योकी अपेक्षा अत्यन्ताभावरूप कहा जाता हैं। इससे हम जानते हैँ कि लोकमें जो भी पदार्थ है थे 
सब सत्स्वरूप ही है । विवक्षाभेदसे वही सत्‌ प्रयोजनवश अभाव शब्द द्वारा अभिहित किया जाता है। 

पूर्वम हम तत्त्वमीमासाके प्रसंग कर्त्ता-कर्मका उल्लेख कर आये है । अतः उससे ऐसा समझना चाहिए 
कि जड़-जेतन जितने भी द्रव्य है, वे सामान्यपनेकी अपेक्षा ध्रुव या नित्य स्वभाव वाले होकर भी अपनी कक्षा 
के भीतर होने वाले उत्पाद-व्यय रूप परिणाम स्वभावके कारण अध्रुव या अतित्य भी है," अतः परमार्थसे वे 
स्वयं परिणाम लक्षण क्रियाके हारा या परिस्पंद लक्षण क्रियाके द्वारा अर्थक्रियाके कर्ता होते हैं, फिर भी सर्वथा 
अनपेक्ष होकर अपनी अर्थक्रिया करते हों ऐसा एकान्तमे जैनदर्शन नहीं स्वीकार करता । किन्तु वह प्रत्येक 
द्रव्यके प्रतिसमय होने वाली अर्थक्रिया रूप कार्यमे बाह्य व्याप्तिवश या कालप्रत्यासत्तिवश अन्यकी निमित्तता 
भी स्वीकार करता है ।* 


जैनदर्शनका उस विषयमें जो कटाक्ष है वह इतना ही कि प्रत्येक द्रव्य प्रतिसमय जो अर्थक्रिया करता 
है, बह न तो उपादान और बाह्य संयोग-- इन दोनोंका मिलकर एक कार्य हैं और न ही विवक्षित द्रव्य ही 
दयोंकि बह तो स्वयं अपना कार्य करनेमें असमर्थ है, अतएवं अन्य कोई पदार्थ आकर उसमे अर्थक्रिया द्वारा 
कार्यका निर्माण कर देता हैं। किन्‍्नु वस्तुस्थिति यह नहीं है। यदि विचार कर देखा जाय तो प्रतिसमय प्रत्येक 
द्र्यमें जो कार्य होता है, वह मात्र उसी द्वव्यका अपना कार्य है। उधने हो स्वयं अपने समर्थ उपादानके अनु- 
सार कर्ता होकर उस कार्यकों जन्म दिया है। उस समय उस कार्यके होनेमे जो बाह्य निमित्त है, वह स्वयं 
उसी समय अपने परिणाम रूप स्वरूपके कारण विवक्षित द्रव्यसे सर्वथा भिन्‍न होकर अपने परिणाम लक्षण या 
क्रियालक्षण कार्यका कर्त्ता हो रहा है। जैसे एक व्यक्ति साइकिलसे भाया । कुछ देर बाद किसीने पृच्छाकी कि 





१. परीक्षामुख, ४-५ । 

२, वही, ४, ८ | 

३. तस्वार्थसूत्र, ५/२९ । 

४, आप्तमीमांसा, का० १०-११ | 

५, समयसार, आत्मख्याति, परिश्षिष्ट । 
६. वहो, गाथा ८४ आत्मच्याति। 
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१७८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


यह साइकिल कौन लाया, तब वह उत्तर देता है कि “मैं छाया ।” थोड़ी देर बाद दूसरे व्यक्त ने पूछा कि 
आप कैसे आये ? तब वह उत्तर देता है कि साइकिलमे आया। इसका अर्थ है कि चलनेकी क्रिया स्वयं 
साइकिलने भी की और उस व्यक्तिने भी की । फिर भी वे दोनों परस्परके कार्यमे निभित्त है। इसमे निश्चित 
हुआ कि एककी क्रिया दूसरा नहीं कर सकता । फिर भी वे एक टूसरेकी गतिक्रिया। होनेमे परस्पर निित्त 
अबध्य हैं । प्रत्येक द्रव्यके कर्ता-कर्म आदि घषट्‌-कारकके विषयमे यही जैनदर्शनका हार्द है, जो प्रत्येक द्रव्य 
अपने-अपने स्व॒भावमें हो घटित होता है और यही परमार्थ है ।" अन्य सब व्यवहार है। अतएवं ऐस व्यवहार- 
को उपचरित दब्दसे अभिहित किया जाता है । अन्यथा प्रत्येक द्रव्यका जो उत्पाद-व्यय-प्ुवस्वभाव दृष्टि-पथमें 
आता है वह घटित नही हो सकता । यहाँ इतना बिशेष जानना चाहिए कि जैसे प्रत्येक द्रव्य त्यादादि तीन 
लक्षणवाला होनेसे उसमे स्वयके द्वारा अर्थक्रिया घटित की जा सकती है, वैसे ही उसे जब तक अनुकृत्त प्रत्यय 
और व्यावृत्त प्रत्ययका विषय नही स्वीकार किया जाता, तब तक भी उसमे अर्थक्रिया घटित नहीं हो सकती |” 

यहाँ जो अनुवृत्ताकार प्रत्यय और व्यावृत्ताकार प्रत्ययका प्रसंगमे उल्लेख किया है, मो उन द्वारा 
क्रमसे सादृध्य-लक्षण सामान्य और व्यतिरंक-लक्षण विशेषका' ज्ञान कराया गया है । प्रत्येक द्रव्यमे ऐसे भी 
अस्तित्व आदि घ॒र्म पाये जाते है, जिनके कारण दो या दोसे अधिक द्रव्य सदृश्य प्रत्ययके गोचर होते है । साथ 
ही प्रतियोगी मनुष्य, तिर्यअच आदि रूप पर्यायाश्रित ऐसे भी धर्म पाये जात है जिनके कारण उनमे पार्थक्‍्य 
प्रतीतिमे आता है । यह दो या दोसे अधिक द्रव्योको निमित्त कर प्रत्येक द्वव्यमे पाये जाने वाले धर्मकी अपेक्षा 
मीमासा है| एक द्रब्यकी अपेक्षा बिचार करनेपर हमे प्रत्येक द्रव्य पर-अपर विवर्तव्यापी भी प्रतीत हाता है" 
और क्रमभावों परिणाम रूप भी प्रतीतिमे आता है, इसलिए उसे क्रमसे ऊर्ध्वता-सामान्य-रूप और पर्याय- 
विशेष रूप भी स्वीकार करना आवश्यक हो जाता हैं। इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य इन घर्मोमि घटित होनेके कारण 
सामान्य-विधेषात्मक स्वीकार किया है और यही प्रमाण ज्ञानका विषय हैं। इसीमे प्रत्येक द्रब्य अनेकान्त 
स्वरूप है, यह स्पष्ट हो जाता है। अत. अनेक्रान्त क्या हैं और व्यवहार पदर्वाम उतार कर उसे कैगे समझा 
या समझाया जा सकता है इस पर भी सक्षेपमे प्रकाश डालना क्रमप्राप्त है, अतः उसको मीमासा की जाती है । 

अनेकान्तका शब्दार्थ है--अनेके अन्ता यस्मिन्‌ असो अनेकान्तः । जिसमे अनेक धर्म तादात्म्यभावसे 
रहते हैं, उसका नाम अनेकान्त है । इससे तो हम इतना ही जानते है कि जर-चेतन प्रत्येक द्रथ्यमे अनक घर्म 
पाये जाते है | इससे हम यह नही जान पाते कि प्रध्येक द्रव्यको अनेकास्तात्मक स्वीकार करनेमे वास्तविक 
प्रयोजन कया है ? आचार्योने इस ही स्पष्ट करनेके अभिप्रायरें अनेकान्तके छक्षणकों सुस्प'ट करते हुए 
लिखा है-- 

तत्र यदेव ततू तदेव अतत्‌, यदेव एक तदेव अनेकम्‌, यदेव सत्‌ तदेव असत्‌, यदेवर नित्य॑ « देव 
अनित्यम-इत्येकस्मिन्‌ वस्तुत्वनिष्पादकपरस्यरविरुद्धशक्तिद्ययप्रकाशनमनेकान्त: ।* 


१. प्रवचनसार, गा० १६ तत्त्वदीपिका । 
२. परीक्षामुख, ४/२। 

३, वही, ४|४। 

४. वही, सूत्र ४८ | 

५ वही, सूत्र ४५। 

६. बही, सूत्र ४|७ | 

७. वही, ४/१ | 


८. समयसार, परिशिष्ट । 


चतुर्थ खण्ड : १७९ 


यद्यपि स्वर्पादि चतुष्टयस्वरूप वस्तुएँ अनन्त हैं । उन्हें बुद्धिगम्य करके परस्पर विरुद्ध दो दृष्टिकोणों- 
से देखनेपर प्रत्येक वस्तु किस रूपमें उजागर होती है, इसीका रूयापन करते हुए परमागममें अनेकान्तका यह 
लक्षण प्रस्तुत किया गया है-- 

जो वस्तु तत्‌ हैं वही अतत्‌ है, जो एक है वही अनेक है, जो सत्‌ है वही असत्‌ है तथा जो नित्य है 
वही अनित्य है । इस प्रकार एक ही वस्तु में वस्तुत्व की निःपादक परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों के प्रकाशन का 
नाम अनेकास्त हैं । 

यद्रपि अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ताके कारण जो पदार्थ अस्तित्व स्वरूप प्रतीत होते है, वे पृथक-पृथक्‌ 
हैं । इस अपेक्षामे जीव द्रव्य अनन्त हैं, पुद्गल द्रव्य उनसे भी अनन्तगुणे हैं, धर्म, अधर्म और आक श द्रव्य 
प्रत्येक एकनाक है तथा काल द्रव्य लोकाकाश के जितने प्रदेश है तत्प्रमाण हैं अर्थात्‌ असंख्यात हैं। उसमे से 
यहाँ विवक्षित आत्मा अनेकान्त स्वरूप कैसे सिद्ध होता है यह देखेंगे। उसमें भी अनेकान्त के स्वरूप का 
ख्यापन करते हुए वस्तुत्व के निष्पादक परस्पर विरुद्ध जिन चार युगलों का हम पूर्व में निर्देश कर आये है 
उनको ध्यान में रखकर क्रम से विचार करेगे । 


१, पहला युगल--सहज ज्ञानादि स्वरूप होनेसे आत्मा तत्स्वरूप ही है और बाहर अनन्त ज्ञेयोको 
जानने आदिकी अपेक्षा अतत्स्वरूप ही है । 


२. आत्मा अपने गुण पर्यायोंके समुदायपनेकी अपेक्षासे एक ही हैं और गुणपर्यायोके भेदकी अपेक्षासे 
बह अनेक ही है । 

३. आत्मा स्वद्रव्यादि चतुष्टयरूपसे होनेकी शक्तिरूप स्वभाव वाला होनेसे सत्‌ ही है और परढ्वव्यादि 
चनृष्टयरूप न होनेकी जक्तिरूप स्वभाव वाला होनेसे असत्‌ ही है । 


४, आत्मा अनादि-निधन अविभाग एकरमस परिणत होनेके कारण नित्य ही है और क्रमशः होनेवाले 
एक समयकी मर्यादा वाले रूप वृत्त्यंशसे परिणत होनेके कारण अनित्य ही है । 

इस प्रकार एक ही आत्मा एक ही समयमे उक्त चार युगलरूप होनेसे अनेकान्त स्वरूप हैं यह 
निश्चित होता हैं। जितने भी द्रव्य है, उनमेसे प्रत्येकको इसी प्रकार अनेकान्त स्वरूप घटित कर लेना 
चाहिए । 

प्रत्येक द्रव्य प्रतिसमय अनेकान्त स्वरूप कैसे है यह उसका संक्षेपमे स्पष्टीकरण है । जब उसका वचन- 
मुखस विचार किया जाता है तो शब्दों द्वारा उसका कथन दो प्रकारसे घटित होता है--एक क्रमिक रूपसे 
और दूसरा यौगपदथ्य रूपसे । इसके अतिरिक्त कथ नका कोई तीसरा प्रकार नही हैं । जब अस्ति-व आदि अनेक 
धर्म काल, आत्मा (स्वरूप) गुणिदेश और संयोग आदिकी अपेक्षा भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे विवक्षित होते है, तब एक 
शब्दमे अनेक धर्मोके प्रतिपादनकी शक्ति न होनेसे उन द्वारा प्रत्येक द्रव्यका क्रमसे प्रदिपादन किया जाता है । 
इसीका नाम विकलादेंश है | परन्तु जब वे हो अस्तित्व आदि घर्म काल, आत्मा, गुणिदेश और संयोग आदिकी 
अपेक्षास अभेदरूपसे विवध्षित होते है तब एक ही शब्द एक धर्ममुखेन तादात्म्यरूपसे एकत्वको प्राप्त सभी 
घर्मोका अखण्ड रूपसे युगपत्‌ कथन हो जाता है। इसीका नाम सकलादेश है । विकलादेश नय रूप हैं और 
सकलादेश प्रमाण रूप है | 


इस व्यवस्थाके अनुसार जिस समय एक द्रव्य अखण्ड रूपसे विवक्षित होता है उस समय वह 
अस्तित्वादि धर्मोकी अभेदवृत्ति या अभेदोपचार करके प्राका प्रा द्रव्य एक वचन द्वारा कहा जाता है। 


१८० : सिद्धान्ताक्षार्य पं० फुलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रल्थ 


इसीका ताम सकलादेश है, क्योंकि द्रव्याथिक नयसे सभी घर्मोसे अभेदत्त्ति घटित हो जानेसे अभेद है तथा 
पर्यायाथिक नयसे प्रत्येक धर्ममे स्वरूपकी अपेक्षा भेद होनेपर भी अभेदोपचार कर लिया जाता है। स्थाह्द 
हसीका नाम है । अब आगे सप्तभंगी हारा इसे स्पष्ट किया जाता है । हि 

प्रदनके वद्दा होकर एक वस्तुमें अविरोधपुर्वक विधि प्रतिषेघ कल्पनाका नाम सप्तभंगी है। यहाँ 0३३ 
भंगी पद से स्पष्टतः जिन सात भंगोंका बोध होता है वे है--१. स्थात्‌ है ही जीव, २. स्थात्‌ नहीं ही है 
जीव, ३, स्यथात्‌ अवक्तव्य ही है जीव, ४. स्यथात्‌ है और नही ही है जीव, ५. स्थात्‌ हैं और अवक्तव्य 
ही है जीव, ९. स्थात्‌ नही है और अवक्तव्य ही है जीव, ७. स्यात्‌ है, नहीं है और 22000: ही ड़ 48) | 

प्रत्येक भंगमे जीव” पद द्रव्यवाची होनेसे विशेष्य है और “अस्ति' धम्वाची होनेसे विशेषण हैं । 
उनमें परस्पर विशेषण, विशेष्यभावके च्योतन करनेके लिए 'एव” पद का प्रयोग किया गया है । इससे अस्तित्व 
के अतिरिक्त इतर धर्मोकी निवृत्तिका प्रसंग आनेपर उन धर्मोंके सदभावको द्योतन करनेके लिए उक्त वाक्‍्यमे 
स्थात्‌' --कर्थंचित्‌' शब्दका प्रयोग किया गया है। यह स्थात्‌' पद तिडन्त प्रतिरूपक निपात है हे यहाँ 
सप्तभंगीमें प्रत्येक मंगको स्यात्‌” पदसे युक्त करनेके दो प्रयोजन है। प्रथम प्रयोजनके अनुसार 'स्यात्‌' पद 
प्रत्येक भंगमे अनेकान तका द्योतन करता है तथा दूसरे प्रयोजनके अनुसार प्रत्येक वाक्यमे जो गम्य अर्थ है 
उसका विद्येषण होनेसे वह अपेक्षा विशेषकों सूचित करता है। इससे हम जानते हैं कि प्रथम भंग जीव है ही' 
यह अपेक्षा विशेषसे कहा गया हैँ तथा दूसरे भंगगे 'जीव नही ही हैँ यह भी अपेक्षा विशेषमे कहा गया 
है। इसी प्रकार शेष ५ भंगोंमे भी समझ लेना चाहिए । यहाँ इतना विशेष हैं कि सप्तभंगीके प्रत्येक भंगमे 
कथनकी अपेक्षा स्वतन्त्र एक-एक धर्म की मुख्यता है । किन्तु यहाँ अभिप्रायमें पूरी वस्तु विवक्षित है । 

१. सप्सभंगीके प्रथम भंगमे अस्तित्व धर्म द्वारा जीवकी सिद्धि की गई हैं। यह द्रव्याथिक वचन हैं, 
अतः समग्न वस्तुका परिग्रह करनेके लिए 'स्यात्‌! पद द्वारा अन्य धर्मोकी अभेदवृत्ति स्वीकार कर ली गई है । 
इससे यह भंग सकलादेशी हो जाता है । 

२. दूसरे भंगमे पर चतुष्टयके निषेध द्वारा पर्यायमुखेन जीवकी सिद्धि की गई है| यह पर्यायवचन है, 
अतः समग्र वस्तुका परिग्रह करनेके लिए 'स्थात्‌” पद द्वारा अन्य घर्मोका अभेदोपचार कर लिया गया है । 
हससे यह भंग भी सकलादेशी हो जाता हैँ । 

३, तीसरे भंगमें अर्थपर्यायोकी मुख्यता है और अर्थपर्यायोंका वचनमभुखेन कथन हो नहीं सकता, 
इसलिए इसमे वचन द्वारा उनके न कह सकते रूप सामर्थ्यकी अपेक्षा बस्तुको अवक्तब्य धरम द्वारा अभिहित 
किया गया हैं ।। यह भी पर्यायवचन है, इसलिए स्थात्‌ पद द्वारा अन्य धर्मों का अभेदोपचार करनेस यहू भग 
भी सकलादेशी हो जाता है । 

४. चौथे भगमे अर्थपर्यायगर्भित व्यंजनपर्यायोंकी मुख्यता हैं। यह भी पर्यायाथिक वचन हैँ । इसलिए 
स्यात्‌' पद द्वारा अन्य धर्मोका अभेदोपचार करनेसे यह भंग भी सकलादेशी हो जाता है । 

५. पाँचवें भंगमें अवान्तर पर्यायसामान्य और उसमे गभित बचन द्वारा न कह सकने रूप विशेष 
पर्यायोंके समुक््चय रूप एक धर्मकी मुल्यता है। यह भी पर्यायवचन है, इसलिए स्थात्‌' पद द्वारा अन्य धर्मो- 
का अभेदोपचार करनेसे यह भंग भी सकलादेशी हो जाता है । 

५. छठे भंगमे पर्याय विशेष और उसमे गर्नित बच 
रूप एक धर्मकी मुख्यता है, इसमे यह भी पर्यायवचन है, 
करनेसे यह भंग भी सकलादेशी हो जाता है । 


ने द्वारा न कह सकते रूप अन्य पर्यायोंके समच्चय 
इसलिए 'स्यात्‌' पद द्वारा अन्य धर्मों का अभेदोपचार 
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७, सातवाँ भंग सामान्‍्य-विदष रूप व्यंजनपर्यायों और उनमें गर्भित अर्थ-पर्यायोंके समुच्चय रूप 

एक धर्मकी मुख्यतासे कहा गया हैं । यह भी पर्याय वचन है । इसलिए इसमे प्रयुक्त स्यात्‌” पद द्वारा अन्य 

घर्मॉका अभेदोपचार करनेसे यह भंग भी सकलादेशी हो जाता है । अथवा यह स्थात्‌ पद सामान्‍य, विशेष 
और अवक्सव्य इन तीनो धर्मोंकी अक्रमवृत्तिको सूचित करनेके लिए दिया गया है । 


यह सप्तभंगीकी संक्षिप्त मीमासा हैं । इसी प्रकार अन्य सप्रतिपक्ष दो धर्मोकी मुख्यतासे अन्य सप्त- 
भंगियोंकी सिद्धिकी जा सकती है । इसमें प्रत्येक भंग द्वारा प्री वस्तु कही गई हैं। इसलिए यह प्रमाण- 
सप्सभंगी है । नय-सप्तभंगीमें स्यात्‌' पद अन्य धर्मोकों गौण करनेके लिए प्रयुक्त होता है। नय-सप्तरभंगी में 
'स्यात्‌' पदका प्रयोग न करनेकी भी परम्परा हैं । 





कार्य-कारणभाव-मी मांसा 


जीवन-संगोधनमे तत्त्वनिष्ठाका जितना गहन्च है, कर्ता-कर्म-मीमासाका उससे कम महस्व नहीं है । 
आचार्य कुन्दकुन्दने भूताथंहूपसे अवस्थित जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और 
मोक्षके श्रद्धानक्नों सम्यस्दर्शन कहकर जीवा-जोवाधिकारके बाद कतुंकर्मअधिकार लिखा हैं, उसका कारण यही 
है । तथा आचार्य पूज्यपादने सर्वार्थसिद्धिमि सदसतोः” इन्यादि सूत्रकी व्याख्या करते हुए मिथ्यादृष्टिके 
स्वरूपविपर्यास और भेदाभेदविपर्यासके समान कारणविपर्यास होता है यह उल्लेख इसी अभिष्ायसे किया है 


यह तो मानी हुई बात हैं कि विश्वमे जितने भी दर्शन प्रचलित हैं उन सबने तत्त्वव्यवस्थाके साथ 
कार्यकारणका जो क्रम स्वीकार किया है, उसमे पर्याप्त मतभेद है। प्रकृतमे प्रत्येक दर्शनके आधारसे उनकी 
मीमांसा नही करनी है | यहाँ तो मात्र जनदर्शनके आधारमसे विचार करना है। तच्चवार्थसूत्रम द्रव्यका लक्षण 
सत्‌ करके उसे उत्पाद, व्यय और ध्रोव्यस्वभाव बतलाया गया है । गुण अन्बयस्वभाव होनेमे ध्रौव्यके अविना- 
भावी है ओर पर्याय व्यक्तिरेकस्वभाव होनेसे उत्पाद और व्ययके अविनाभावी है, इसलिए प्रकारान्तरसे वहाँपर 
द्रव्यको गुण-पर्यायवाला भी कहा गया है! चाहे द्रव्यकों गुण-पर्यायवाला कहो और चाहे सत्‌ अर्थात्‌ उत्पाद- 
व्यय-प्रोव्य स्वभाव कहो, दोनों कथनोंका अभिप्राय एके ही है । 

यों तो अपने-अपने विशेष लक्षणके अनुसार जातिकी अपेक्षा सब द्रव्य छह हैं--जीव, पुदूगल, धर्म, 
अघर्म, आकाश और काछ । उसमे भी जीवद्रव्य अनन्तानन्त हैं, पुद्गलद्रव्य उनसे भी अनन्तगुणे हैं, धर्म, अधर्म 
और आकाश द्रव्य एक-एक हुँ तथा कालद्रव्य असंख्यात हैं। फिर भी द्रव्यके इन सब भेद-प्रभेदोमे द्रव्यका 
पूर्वोक्त एक लक्षण घटित हो जानेसे वे सब एक द्रव्य शब्द द्वारा अभिहित किये जाते है । 


तात्पर्य यह है कि लोकमे अपनी-अपनी स्वृतन्त्र सत्ता को लिए हुए चेतन और जड़ जितने भी पदार्थ हैं 
वे सब अन्वयरूप शाक्तिकी अपेक्षा प्रौव्यस्वभाववाले होकर भी पर्यायकी अपेक्षा प्रति समय स्वयं उत्पन्न होते 
है और स्वयं विनाशको प्राप्त होते है । कर्मने जीवको बाँधा है या जीव स्वयं कमसे बन्ध्रको प्राप्त हुआ है । 
इसी प्रकार कर्म जीवको क्रोधाधिरूपसे परिणमाता है या जीव स्वयं क्रोधादिस्पसे परिणमन करता है | इन 
दोनों पक्षोमे कौन-सा पक्ष जैनधर्मम तत्त्वरूपमे ग्राह्म हैं, इस विषयकी आचार्य कुन्दकुन्दने समयप्राभतमे स्वयं 
मीमासा की है । उनका कहना है कि जीव द्रव्य यदि स्वय कर्मसे नहीं बेंधा है और स्वयं क्रोधादिर्पसे 
परिणमन नही करता है तो वह अपरिणामी ठहरता है और इस प्रकार उसके अपरिणामी हो जानेपर एक तो 
संसारका अभाव प्राप्त होता है दूसरे साख्यमतका प्रसंग आता है। यह कहना कि जीव स्वयं तो अपरिणामी 
है, परन्तु उसे क्रोधादि भावरूपसे क्रोधादि कर्म परिणत करा देते हैं उचित प्रतीत नही होता, क्योंकि जीवको 
स्वयं परिणमन स्वभाववाला नहीं माननेपर क्रोधादि कर्म उसे क्रोधादि भावरूपसे कँसे परिणमा सकते है ? 
अर्थात्‌ नही परिणमा सकते । यदि इस दोषका परिहार करनेके लिए जीवको स्वयं परिणमनशील माना जाता 
है तो क्रोधादि कर्म जीवको क्रोधादि भावरूपसे परिणमाते हैं, यह कहना तो मिथ्या गहरता ही है। साथ ही 
इस परसे यही फलित होता हैं कि जब यह जीव रवय क्रोघरूपमे परिणमन करता है तब वह स्वय क्रोध हैः 
जब स्वयं मानरूपसे परिणमन करता है तब वह स्वयं मान है, जब स्वय मायारूपसे परिणमन करता हैं तब 
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वह स्वयं माया है और जब स्वयं लोभरूपसे परिणमन करता है तब वह स्वयं लोभ है ।' आचार्य कुन्दकुन्दने 
यह मीमासा केवल जीवके आाश्यसे ही नहीं की हे । कर्मबर्गणायें ज्ञानावरणादि कर्मरूपसे कैसे परिणमन 
करती हैं इसकी मीमासा करते हुए भी उन्होंने इसका मुख्य कारण परिणामस्वभावकों ही बतलाया है।* 
एक द्रव्य अन्य द्रव्यको क्‍यों नहीं परिणमा सकता, इसके कारणका निर्देश करते हुए वे समयप्राभृतमें 
कहते है-- 

जो जम्हि गुणे दब्वे सो अष्णम्हि दुण संकमदि दव्वे। 

सो अण्णमसंकंतो कह त॑ परिणामए.. दब्बं ॥१६३॥ 

जो जिस द्रव्य या गुणमे अनादि कालसे व रहा है उसे छोड़कर वह्‌ अन्य द्रव्य या गुणमे कभी भी 

संक्रमित नही होता | वह्‌ जब अन्य द्रव्य या गुणमे संक्रमित नही होता तो वह उसे कैसे परिणमा सकता है, 
अर्थात्‌ नही परिणमा सकता ॥१६३॥ 


तात्पर्य यह हैं कि लोकमे जितने भी कार्य होते हैं वे सब अपने उपादानके अनुसार स्वयं ही होते है । 
यह नहीं हो सकता कि उपादान तो घटका हो और उससे पटकी निष्पत्ति हो जावे। यदि धघटके उपादानसे 
पटकी उत्पत्ति होने लगे तो छोकमे न तो पदार्थोकी ही व्यवस्था बन सकेगी और न उनसे जायमान कार्योकी 
ही । “गणेश्ञ प्रवुर्वाणों रचयामास वानरम्‌' जैसी स्थिति उ पन्‍न हो जाईेगी । 

जिसे जैनदर्शनस उपादान कारण कहते है उसे नैयायिक्रदर्शमे समवायीकारण कहा है | यद्यपि 
नैयायिकदर्शनके अनसार जड-चेतन प्रत्येक कार्यका मुख्य कर्त्ता इच्छावान्‌, प्रयत्नवान्‌ और ज्ञानवान्‌ सचेतन 
पदार्थ ही हो सकता है, समवायीकारण नहीं | उसमे भी वह सचेतन पदार्थ ऐसा होना चाहिए जिसे प्रत्येक 
समयमें जायमान सब कार्योके अदृष्टादि कारकसाकल्यका पूरा ज्ञान हो। इसीलिए उस दर्शनमें सब कार्योके 
कर्तारूपसे इच्छाबान्‌, प्रयत्नवान्‌ और ज्ञानवान्‌ ईव्वरकी स्वतन्त्ररूपसे स्थापना की गई है । इस प्रकार हम 
देख4 है कि जिस दर्गनमे सब कार्योके कर्तारूपसे ईश्वरपर इतना बल दिया गया है वह दर्शन ही जब 
कार्योत्पत्तिमे समवायी कारणोंके सद्भावकों स्वीकार करता है । अर्थात्‌ अपने अपने समवायीकारणोंसे समवेत 
होकर ही जब वह घटादि कार्योकी उत्पत्ति मानता है ऐसी अवस्थामे अन्य कार्यके उपादानके अनुसार अन्य 
कार्यकी उत्पत्ति हो जाय यह मान्यता तो त्रिकालम भी सम्भव नहीं है। यही कारण है आचार्य कुन्दकुन्दने 
परमार्थस जहाँ भी किसी कार्यका कारणकी दृष्टिसे विचार किया है, वहाँ उन्होने उसके कारणरूपसे उपादान 
कारणको ही प्रमुखता दी है । वह कार्य चाहे संसारी आत्माका शुद्धि सम्बन्धी हो और चाहे घट-पटादिरूप 
अन्य कार्य हो, परमार्थ से होगा वह अपने उपादानके अनुसार स्वयं ही, यह उनके कथनका आशय है। 
जैनदर्शनमे प्रत्येक द्रव्यकों परिणामस्वभावों माननेकी सार्थकता भी इसीमे है । 


प्रश्न यह हैं कि जब प्रत्येक द्रव्य परिणमनशील है तो वह प्रत्येक समयमे बदलकर अन्य-अन्य क्यों 
नहीं हो जाता, क्योंकि प्रथम समयमे जो द्रव्य है वह जब दूसरे समयमे बदल गया तो उसे प्रथम समयवाला 
मानना कैसे संगत हो सकता है? इसलिए या तो यह कहना चाहिए कि कोई भी द्रव्य परिणमनशील नहीं 
हैं या यह मानना चाहिए कि जा प्रथम समयमें द्रव्य है वह दूसरे समयमे नहीं रहता । उस समय अन्य द्रव्य 
उत्पन्न हो जाता है। इसी प्रकार दूसरे समयमे जो द्रव्य है वह तीसरे समयमे नही रहता, क्योंकि उस समयमें 
अन्य नवीन द्रव्य उत्पन्न हो जाता है । यह क्रम इसी प्रवार अनादिकाल्से चला आ रहा हैं और अनन्तकाल 


१. समयप्राभुत, गाथा ११६ से १२० तक। 
२. समयप्राभृत, गाथा १२० से १२४ तक । 


१८४ : सिद्धान्ताखायं पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदन-प्रन्थ 


तक चरूता रहेगा । प्रइन मासिक है, जैनदर्शन इसकी महत्ताको स्वीकार करता हैं। तथापि इसकी महत्ता 
तभी तक है जबतक जैनदर्शनमें स्वीकार किये गये 'सत्‌” के स्वरूप निर्देश पर ध्यान नही दिया जाता । वहाँ 
यदि 'सल्‌” को केवल परिणामस्वभावी माना गया होता तो यह आप त्त अनिवार्य होती । किन्तु वहाँ सत्‌' को 
केवल परिणामस्वमावी न मानकर यह स्पष्ट कहा गया है कि प्रत्येक द्रथ्य अपने अन्वयरूप घमंके कारण श्ुव- 
स्वभाव है तथा उत्पाद-व्ययरूप धर्मके कारण परिणामस्वभावी है । इसलिए 'सत्‌” को केवल परिणामस्वभावी 
मानकर जो आपत्ति दी जाती है, वह प्रकृतमे झाग्ू नही होती । हम 'सत्‌' के इस स्वरूपपर तत्त्वार्थसृत्रके 
अनुसार पहले ही प्रकाश डाल आये है। इसी विषयको स्पष्ट करते हुए आचार्य कुन्दकुन्द प्रवचनसारके 
शेयाधिकारमें क्या कहते है, यह उन्हीके शब्दों में पढिए -- 
समवेदं खलु दव्वं संभव-ठिदि-णाससण्णिदटु हि । 
एक्कस्मि चेव समए तम्हा दब्वं खु तत्तिदयं ॥१०॥ 
द्रव्य एक ही समयमें उत्पत्ति, स्थिति और व्ययसंज्ञावाली पर्यायोंसे समवेत है अर्थात्‌ तादात्म्यको 
लिए हुए है, इसलिए द्रव्य नियमसे उन तीनमय है !॥१०॥ 
इसी विषयका विशेष खुलासा करते हुए वे पुनः कहते हैं-- 
पादुब्भवदि य अण्णों पज्जाओं पज्जओों वयदि अण्णो। 
दव्वस्स तं॑ पि दव्ब॑ णेव पणद्ठ ण उप्पण्णं ॥१९॥ 
द्रव्यकी अन्य पर्याय उत्पन्न होती है और अन्य पर्याय व्ययको प्राप्त होती है। तो भी द्रव्य स्वयं 
न तो नष्ट हो हुआ है और न उत्पन्न ही हुआ है ॥११॥ 
यद्ययि यह कथन थोडा विलक्षण प्रतोत होता है कि द्रव्य स्वयं उत्पनन और विनष्ट न होकर भी 
अन्य पर्यायरूपसे कैसे उत्पन्न होता है और तद्भिन्‍न अन्य पर्यायरूपसे क॑से व्ययको प्राप्त होता है! किन्तु 
इसमे विलक्षणताकी फोई बात नही है । स्वामी समन्तभद्रनें इसके महत्त्वको अनुभव किया था। वे आप्तमीमासा- 
में इसका स्पष्टीकरण करते हुए कहते हैं-- 
न सामान्यात्मनोदेति न व्येति व्यक्तमन्वयात्‌ । 
व्येत्युदेति विशेषात्ते सहैकनत्रोदयादि सत्‌ ॥५७॥ 
है भगवन्‌ ! आपके दर्शनमें सत्‌ अपने सामान्य स्वभावकी अपेक्षा न तो उत्पन्त होता है और न 
अन्वय घर्मकी अपेक्षा व्ययको ही प्राप्त होता है, फिर भी उसका उत्पाद और व्यय होता है, सो यह पर्यायकी 
अपेक्षा ही जानना चाहिए, इसलिए सत्‌ एक ही वस्तुमे उत्पादादि तीनरूप है यद् सिद्ध होता है ॥५७॥ 
आगे उसी आप्तमीमासामे उन्होंने दो उदाहरण देकर इस विषयका स्पष्टीकरण भी किया है । प्रथम 
उदाहरण द्वारा वे कहते हें--- 
घट मौलि-सुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयमु । 
शोक-प्रमोद-माध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम्‌ ॥॥५९॥॥ 
घटका इच्छुक एक मनुष्य सुवर्णी घटपर्यायका नाश होनेपर दुखी होता है, मुकुटका इच्ट्रक दूसरा 
मनुष्य सुबर्णकी घट पर्यायक्रा व्यय होकर मुकुट पर्यायकी उत्पत्ति होमंपर हषित होता है और मात्र सुबर्णका 
इच्छुक तीसरा मनुष्य घट पर्यायका नाश और मुकुट पर्यायकी उत्पत्ति होनेपर न तो दुखी होता है और न 
हृषित ही होता है, किन्तु माध्यस्थ्य रहता है । इन तीन मनुष्योंके ये तीन कार्य अहेतुक नहीं हो सकते । 
इससे सिद्ध है कि सुवर्णकी घट पर्यायका नाश और मुकुट पर्यायकी उत्पत्ति होनेपर भी सुवर्णका न तो नाक्ष 
होता है ओर न उत्पाद ही, सुवर्ण अपनी घट, मुकुट आदि अ्रत्येक अवस्थामे सुवर्ण ही बना रहता है ॥५९॥ 


चतुर्थ खण्ड : १८५ 
दूसरे उदाहरण द्वारा इसी विषयको स्पष्ट करते हुए थे पुनः कहते हैं-- 


पयोब्रतों न दध्यत्ति न पयोधत्ति दधिब्रतः। 
अगोरसकब्रतो नोभे तस्मात्तत्त्वं त्रयात्मकम ॥६०॥ 


जिसने दूध पीनेका ब्रत लिया है वह दही नहीं खाठा, जिसने दही खानेका व्रत लिया है वह दूध नहों 
पीता और जिसने गोरस सेवन नहीं करनेका शक्षत लिया है वह दूध ओर दही दोनों का सेवन नहीं करता । 
इससे सिद्ध है कि तत्त्व उत्पाद, व्यय और प्रौव्य इन तीनमय है ॥॥६०।। 

आशय यह है कि गोरसमें दूध और दही दोनों गर्भित है, इसलिये प्रत्येक तत्त्व (द्रव्य) द्रव्यद्‌ष्टिसे 
प्रौव्यस्वरूप है, किन्तु दूध और दही इन दोनोंमे भेद है, क्‍योंकि दूधरूप पर्यायका व्यय होनेपर ही दहीकी 
उत्पत्ति हेती है, इसलिए विदित होता है कि वही तत्त्व पर्याय दृष्टिसे उत्पाद और व्ययस्वरूप भी है । 


सर्वार्थसिद्धेमि इस विषयका और भी विशदरूपसे स्पष्टीकरण किया गया है। उसमे आचार्य पृूज्यपाद 
कहते है-- 
चेतनस्यथाचेतनस्य द्रव्यस्य स्वां जातिमजहृत उभयनिमित्तवशात्‌"” भावान्तरावा प्तिरुत्पादन- 
मुत्पाद:, मृत्पिण्डस्थ घटपर्यायवत्‌ | तथा पृ्वभावविगमनं व्ययः। यथा घटोत्पत्तौ पिण्डाकृते । 
अनादिपारिणामिकस्वभावेन व्ययोत्यादाभावाद्‌ श्रुवति स्थिरीभवतीति श्रुवः। श्रुवस्थ भाव: कर्म 
वा श्रौव्यम्‌ | यथा मृत्पिण्डघटाद्रवस्थासु मृदाद्यन्वयः। तैरुत्पाद-व्यव-भ्रौव्येयु क्त॑ उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्ययुक्तं सत्‌ । 
---सर्वार्थसिद्धि अ० ५ सू० ३० 
अपनी-अपनी जातिको न छोडते हुए चेतन और अचेतन द्र॒बव्यकी उभयनिमित्तके वशसे अन्य 
पर्यायका उत्पन्न होना उत्पाद हैं। जैसे मिट्टीके पिण्डका घट पर्यायरूपसे उत्पन्न होना उत्पाद है! उन्हों 
कारणोंस पु ० पर्यायका प्रध्वंस होना व्यय है। जैसे घटकी उत्पत्ति होनेपर पिण्डरूप आक्ृतिका नाश होना 
व्यय है । तथा अनादि कालसे चले आ रहे अपने पारिणामिक स्वभावरूपसे तत्त्वका न व्यय होता है और न 
उत्पाद होता 6 । किन्तु वह स्थिर रहता हैं । इसीका नाम ध्रुव है । श्रुवका भाव या कर्म प्रोव्य हैँ । तात्पर्य 
यह है कि पिण्ड और घटादि अवस्थाओंमे मिट्टी अन्वग्छ्पसे तदवस्थ रहती है, इसलिये जिसप्रकार एक ही 
मिट्टी उत्पाद, व्यय और श्रौव्यस्वभाव है उसीप्रकार इन उत्पाद, व्यय और धभ्रोग्यमय सत्‌ है । वम्तुतः पर- 
मार्थसे निश्चय उपादानकों कार्यका नियामक कहा गया है | क्‍योंकि कायं द्रव्यसे अव्यवहित पूर्ववर्ती द्वव्यको 
प्रागभाव कहते हैं और प्रागभावका अभाव ही कार्य द्रव्य कहलाता है ।* यहाँ जो प्रागभावका लक्षण दिया 
है वही निश्चय उपादानका लक्षण है, इसलिये आत्ममीमासाक्रारिका १० में जो यह आपत्ति दी गई है कि 
प्रागभाव न माननेपर का द्रव्य अनादि हो जायगा सो यही आपत्ति निश्चय उपादानके नहीं स्वीकार करनेपर 
भी प्राप्त होती है। प्रागभावका उक्त सुनिश्चित लक्षण किस दृष्टि पे स्वीकार किया गया है इसका विस्तारसे 


१. यहाँ पर निमित्त शब्द व्यवहार और निश्चय उभय कारणवाची है। तदनुसार निमित्त शब्दसे बाह्य 
निमित्त और नि३चय उपादान दोनोंका ग्रहण हुआ है । तात्पय यह है कि अपने-अपने निरचय उपादानके 
अनुसार कार्यकी स्वयं उत्पत्तिमे अज्ञानी जीव अपने प्रयत्न द्वारा या अन्य द्रव्य अपनी क्रिया द्वारा या 
उसके बिना ही निमित्त होता है । इसलिए टीकामे उभय निमित्तके वशसे उत्पन्न होना ऐसा कहा है । 

२, कार्याव्पागनन्तरपर्यायः तस्य प्रागभावः । तस्‍्यैव प्रध्वंसः कार्य घदादि: | १० ९७। 

२४ 
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विवेचन करते हुए आणार्य बिद्यानन्दने अपनी सुप्रसिद्ध अष्टसहस्नी टीकामे जो कुछ भी लिखा हैं यह उन्हीके 
शब्दोंमें पढ़िये--- 

ऋषजुसूत्रनयापंणाद्धि प्रागभावस्तावान्‌ कार्यस्योपादानपरिणाम एव पूर्वानन्तरात्मा । नच 
तस्मिन्‌ पूर्वानादिपरिणामसन्ततौ कार्य-सद्भावप्रसंगः, प्रागभावविनाशस्यथ कायंरूपतोपगमात्‌ । 
'कायोत्पाद: क्षयों हेतो:' इति वक्ष्यमाणत्वात्‌ | प्रागभावतत्तागभावादेस्तु पू्व-पूवंपरिणामस्य सन्त- 
त्यनादेंविवक्षितकार्य रूपत्वाभावात्‌ । 

यथार्थमे ऋजुसूत्रनयकी मुख्यतासे ठो अव्यवहित पूर्ववर्त्ती उपादान परिणाम ही कार्यका प्रागभाव है । 
और प्रागभावके इस रूपसे स्वीकार करनेपर पूर्वकी अनादि परिणाम सन्ततिमे कार्यके सद्भावका प्रसंग नही 
आता है, क्योंकि प्रागभावके विनाध्ामें कार्य रूपता स्वीकार की गई है । 'कार्यका उत्पाद ही क्षय है, क्योंकि 
इन दोनोंका हेतु एक है' ऐसा आगे श्षास्त्रकार स्थयं कहनेवाले है । प्रागभाव, उसका प्रागभाव इस रूपसे 
पूर्वतत्पूर्व परिणामरूप सनन्‍्ततिके अनादि रूपसे विवक्षित होनेके कारण उसमे विवक्षित कार्यपनेका अभाव है ! 
“-१० १००१। 

इससे एक तो यह निश्चित हो जाता है कि अव्यवहित पूर्व पर्याययुकत द्रव्य नियत कार्यंका ही उपा- 
दान होता है | दूसरे उक्त कथनसे यह भी निश्चित हो जाता है कि इससे पूर्व क्रमसे वस्तु जिस रूपमे अव- 
स्थित रहती आई है वह पूर्वोक्त नियत कार्यका व्यवहार उपादान कहलाता है | यह व्यवहार उपादान इसलिये 
कहलाता है, कारण कि उसमें उक्त नियत कार्यके प्रति ऋजुसूत्रनयमे कारणता नहीं बनती । यत. वहू केवल 
द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा उपादान कहा गया हैं, इसलिये' उसकी व्यवहार उपादान संज्ञा है । 

शंका--पूर्व में प्रागभावक्रा लक्षण कहते समय मात्र नियत कार्यसे अव्यवहित पूर्व पर्यायकों ही ऋजु- 
सूत्रनयसे उपादान कहा गया है, इसलिये उस कथनको भी एकान्त व्यों न माना जाय ” 

समाधान--उक्त कथन द्वारा द्र॒व्याथिकनयके विषयभूत द्रव्यकी अविवक्षा करके प्रागभावका लक्षण 
कहा गया है, इसलिये कोई दोष नहीं हैं । यदि दोनों नयोंकी विवक्षा करके प्रागभावका लक्षण कहा जाय तो 
अव्यवहित पूर्व पर्याय युक्‍त द्रग्यको प्रागभाव कहेगे । इस प्रकार समस्त कथन युक्‍्ति युक्त बन जाता है । 

शंका--यदि ऐसा है तो व्यबहार हेतुके कथनके समय उसे कल्पना स्वरूप क्‍यों कहा जाता हैं। श्री 
जयधवला (पृ० २६३) में इस विषयके कथनको स्पष्ट करते हुए आचार्य वीरसनने यह कहा है कि प्रागभाव 
का अभाव द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव सापेक्ष होता है ? यदि द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव कतल्पनाके विषय 
हैँ तो फिर प्रागभावके अभावको द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव सापेक्ष नही कहना चाहिये था। क्या हमारी 
इस शंकाका आपके पास कोई समाधान है ? 

समाधान--हमने पर द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावकों कही भी काल्पनिक नही कहा है, थे इतने हो 
यथार्थ हैं जितना कि प्रकृत वस्तु स्वरूप । हमारा तो कहना यह है कि प्रत्येक कार्यमे पर द्रव्य, क्षेत्र, काल 
और भावको अन्वय-व्यतिरेकके आधारपर काल प्रत्यासत्तिवश निमित्त कहना यह मात्र विकल्पका विष्य हैँ 
और इसलिये उपचरित हैँ । आगममे जहाँ भी यह कहा गया है कि इसने यह कार्य किया, यह इसका प्रेरक 
है, इसने इसे परिणमाया है, इसने इसका उपकार किया है, यह इसका सहायः है यह सब कथन असदभृत 
व्यवहारनयका वक्‍्तव्य है । इस नयका आशय भी यह है कि यह नय प्रयोजनबश अन्यके कार्य आदिको अन्य- 
का कहता है । 

यह तो सुनिश्चित है कि प्रत्येक वस्तु ओर उसके गृण-धर्म परमार्थमे पर निरपेक्ष होते है, स्वरूप पर 
सापेक्ष नहीं हुआ करता । वस्तुका नित्य होना यह जैसे वस्तुका स्वरूप है उसी प्रकार उसका परिणमन करना 
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यह भी वस्तुका स्वरूप है । नय कैब अंश ज्ञान होनेसे वह मात्र उसकी विवक्षासे उनकी सिद्धि करता है, 
इसलिये विवजक्षा या अपेक्षा नयज्ञानमें होती है वस्तु तो धर्म और धर्मी दोनों दृष्टियोंस पर निरपेक्ष स्वत सिद्ध 
है । इतना अवश्य है कि जब एक-एक अशकी अपेक्षा वस्तुको जाना जाता है या उसफा कथन किया जाता है 
तो मात्र दूसरे अ“ंशरूप भी वस्तु है इसको भूलकर मात्र उसी अशब्प बस्तुको न स्वीकार कर लिया जाय इस 
तथ्यको ध्यानमे रखनेके लिए अपेक्षा या विवक्षा लगाई जाती है। इसलिये अपेक्षा नयज्ञान या नयरूप कथनमें 
ही होती है, बस्तुमें या उसके स्वरूप सिद्ध धर्मोमे नही । यह सिद्धान्त कार्य कारणपर भी पूरी तरहसे लागू 
होता हैं । निश्चय उपादान स्वरूपसे स्वयं है ओर निश्चय स्वरूप कार्य (पर्याय) स्वरूपसे स्वयं है। विवक्षा 
या अपेक्षा मात्र उनकी सिद्धिमे लगती है । जैसे यह कहना कि यह इस कारणका कार्य है, या यह कहना कि 
यह इस कार्यका कारण है । इसलिये यह कथन सद्भूत व्यवहारनयका विषय हो जाता है, क्‍योंकि निश्चय 
स्वरूप कारणता भी वस्तुका स्वरूप हैं और निश्चय स्वरूपकार्यता भी वस्तुका स्वरूप है । मात्र उनका एक- 
दूमरेकी अपेक्षासे कथन किया गया है, इसीलिये इस कथनको सद्भूत व्यवहारतयका विषय कहा गया है। अब्र 
रह गया कर्म और नो कर्मकों दृष्टिम रखकर व्यवहार हेतु और उसकी अपेक्षा व्यवहाररूप कार्यका कथन, 
सी पहले तो यह देखिये कि ज्ञानावरणादि कर्म और उनसे भिन्‍न शरीरादि समस्त पदार्थोकी नोकमं सज्ञा क्यो 
है ? ज्ञानावरणादिको आत्माका कर्म क्‍यों कहा जाता हैं इस तथ्यको स्पष्ट रूपसे समझनेके लिये प्रवचनसार 
अ, * गा. २५ की तत्त्वदीपिका टीकाके इस कथनपर दृष्टिपात कीजिये-- 

क्रिया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्‌ कमं । तन्निमित्तप्राप्तपरिणाम: पुदूगलो5पि कम । 

आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे क्रिया नियमसे आत्माका कर्म है और उस क्रियारूप राग, ढ्ेंष, मोह और 
योगको निमित्तकर (व्यवहारस हेतु कर) जिसने अपना परिणाम प्राप्त किया हैं ऐसा पुदूगल भी उसका कर्म 
कहलाता है । 

ज्ञानावरणादि कर्म बास्तवमें पुद्गलका परिणाम है, फिर उस परिणामकी ज्ञानावरणादि कर्म संज्ञा 
क्यो रखी गई ? उक्त कथन द्वारा इसी तथ्यको स्पष्ट किया गया है । 

नोकर्म अर्थात्‌ ईषत्‌ कर्म । सवाल यह है कि शरीरादिको नोकर्म क्यो कहा गया हैं ? समाधान यह है 
कि नो#र्मके दो भेद हैं, एक तो औदारिक आदि पा।च शरीर और दूसरे उनके अतिरिक्त लोकबर्तों सपस्त 
पदार्थ । इनमेस तो ओऔदारिक आदि पाँच दरीरोको नोकर्म तो इस(लये कहा गया हें, क्योंकि ज्ञानावरणादि 
कर्मोके उदयसे जो-जो अज्ञान आदिक कार्य होते हैँ उनमे इनकी निम्मित्तता आनयत हूं, नियमरूप नि्मित्तता 
नहीं । दूसरे ये अज्ञानादिके समान जीवोंके वैभाविक भाव नही है । तीसरे घातिया कर्मोका क्षय हो जानेपर 
इन औदारिक आदि शरीरोंमे अज्ञानादि भावोंकी उत्पत्तितामे व्यवहारस निमित्तता भी नहीं रहती । इसीलिये 
आगममे इन्हे नोकर्म समूहमे सम्मिलित किया गया हैं। अब रहे अन्य पदार्थ सो वे भी स्वरूपसे निमित्त तो 
नही हूँ, व्यवहारसे जब उनका राग, द्वेष और मोह मूलक जीवकार्योके साथ निमित्त-नैर्मिप क सम्बन्ध बनता 
है तभी उनमे इस सम्बन्धकों देखकर नोकर्म व्यवहार होता है, सबंदा नही । 

शंका--घटादि कार्य तो परमार्थसे जीवकार्य नहीं हैं ? 

समाधान--घटादि कार्यों के होनेमे अज्ञानी जीवके योग और “मैं कर्ता! इस प्रकारके दिकल्पोंमे निि- 
त्तताका व्यवहार होनेस व्यवहारसे वे भी जीव-कार्य कहलाते हैं । अतः अज्ञानादि घटादि कार्योमे अन्य पदार्थोके 
समान व्यवहार हेतु होनेसे आगममे इन्हें भी नोकर्म माना गया है । 

शंका--उपयोग स्वरूप ज्ञानके साथ भी तो ऐसा व्यवहार बन जाता है कि घट-पटादि पदार्थोके कारण 
मुझे घट ज्ञान पटशान आदि हुआ । धर्मादिक द्रव्योके कारण मुझे धर्मादिक द्रव्योंका ज्ञान होता है ? अतः 
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इन घट-पटाटि और धर्मादिक द्रव्योंको भी ज्ञानोत्पत्तिका व्यवहार हेतु स्वीकार कर उन्हें नोकर्म कहना 
चाहिये । 

समाघान-- घट-पटादि और घर्मादिक द्रव्योके साथ ज्ञानका व्यवहारमे जशेय-ज्ञायक सम्बन्ध तो है । 
ज्ञानोत्पत्तिके व्यवहार साधन रूपसे निमित्त नैभित्तिक सम्बन्ध नही है। परीक्षामुखमे कहा भी है ८ 

नार्थालोकों कारणम, परिच्छेद्यत्वात्‌ तमोवत | 

अर्थ और आलोक ज्ञानोत्पत्तिके (व्यवहार) कारण नही है, क्योंकि वे ज्ञेय है, अन्धकारके समान । 

इस प्रकार ज्ञानावरणादिको कर्म और शरीरादिको नोकर्म क्यो कहा गया इसकी सिद्धि हो जानेपर 
इनके साथ ससार अवस्थामे जीव कार्यो के साथ जो कार्य-कारणभाव कहा गया है वह असद्भूत व्यवहारनयसे 
ही कहा गया है । तब यह इस कार्यका कारण हैं या इस कारणका यह कार्य है. ऐसा असदुमूत व्यवहार तो 
बन जाता हैं। पर निश्चयनय न तो इस व्यवहारको स्वीकार करता है और न ही सद्भत व्यवहंरको ही 
स्वीकार करता है । इतना हो नही, प्रत्युत अपना निषेधकरूप स्वभाव होनेके कारण वह ऐस व्यवहारका 
निषेध ही करता है। 'एवं बवहारणओ पडिसिद्धो जाण णिच्छयणयेण (समयसार गाथा २७८) इस प्रत्गर 
निचयनयके द्वारा व्यवहारनय निषेध रने योग्य जानो यह वचन इसी तथ्यकों ध्यानमे रखकर कहा गया है । 

इस प्रकार प्रागभाव और उपादान कारण इनमें एक वाक्‍्यता कैसे हैँ और इस आधारपर निश्चय 
उपादानमे विवक्षित कार्यकी नियामकता कैसे बनती है इसका सध्यक्‌ विचार किया । 


श्रब आगे प्रकृत विषय उपादान-उपादेयभावकों और तदनुषगी व्यवहार निमित्त-नैमत्तिकभावकों 
ध्यानमे रखकर 'दृष्टिका भाहात्म्य' इस प्रकरणके अन्तर्गत कंसी दृष्टि बनानेसे जीवका संसार चालू रहता है 
और बढ़ता है तथा कैसो दृष्टि बतानेसे जीव मोक्षमार्गी बन कर मुक्तिका पात्र होता है इस विषयपर सक्षेपमे 
ऊहापोह करेगे । 
५, दृष्टिका माहात्म्य 


दृष्टियाँ दो प्रकारकी हैं--एक व्यवहार दृष्टि और दूसरी निश्चय दृष्टि । अनेकान्त स्वरूपकी सप्तग्र- 
भावसे स्वीकार करनेवाली प्रमाण दृष्टि सकलादेशी होनेसे प्रकृतमे उससे प्रयोजन नहीं है । समयसार गाया 
२७२ में इन दोनों दृष्टियोंका स्वरूप निर्देश तथा उनके फलका निर्देश इस प्रकार किया गया है-- 

आत्माश्नितो निश्चयनय:, पराश्नितों व्यवहारनय: | तत्रेव निए्चयनग्रेन पराश्रितं समस्लमध्य- 
वसान॑ बन्धहेतुत्वेन मुमुक्षो: प्रतिषेधयता व्यवहारनय एवं किल प्रतिसिद्ध:, तस्या।प पराश्चितत्वा- 


विेषात्‌ | प्रतिषेष्य एवं, चाय॑ आत्माश्रितनिश्चयनयाश्रितानामेव मुच्यमानत्वात्‌ | पराश्चितव्य- 
वहारनयस्य कान्तेनामुच्यमानेनाभव्येनाप्याश्रियमाणत्वात्‌ । 


आत्माश्चित (स्व. आश्रित) निश्वयनय है, पराश्चित (परके आश्रित) व्यवहारनय है । वहाँ पूर्वोक्त 
प्रकारसे पराश्चित समस्त अध्यवसान (परमे एकत्व बुद्धिरूप या पर पदार्थोमि उपादेय रूपसे इप्टानिप्ट बद्धिर्प 
समस्त विकल्प) बन्धके कारण होनेसे मुमुक्षुओं को उनका निषेध कच्ते हुए ऐस निश्चयनयके द्वारा वास्तवमे 
व्यवहारनयका ही निषेध कराया गया हैं, क्योंकि जेसे अध्यवसानभाव पराश्ित है बैसे ही व्यवहारनय भी 
पराश्षित है, उनमे कोई अन्तर नहीं है--वे एक हैं। और इस प्रकार अध्यवसान भाव निपेध करने योग्य ही 
है, क्योंकि आत्माश्षित निश्चयनयका आश्रय करनेवाले ही (स्वरूपछाभ कर कर्म) मुक्त होते है और परा- 
श्षित व्यवहरनयका आश्रय तो एकान्तसे कर्मोंस नही छूटनेबाला अभव्य जीव भी करता है ॥२७२॥ 


सतुर्थ खण्ड : १८९ 


परमे आम बुद्धिका नाम या उपादेय भावसे परमें इष्टानिष्ट बुद्धिका नाम पराश्रयपना है और स्वतः 
सिद्ध होनेसे अनादि-अनन्त नित्य उद्योतरूप और विशद ज्योति एक ज्ञायकमें तल्‍लीनतारूप आत्म परिणामका 
होना स्वाध्रितपना है । इनमेसे जीवनमें पराश्रयपनेका होना एक मात्र संसारका कारण है । संसारपद्धतिको 
आगममे जो संयोग मूलक कहा हैं सो उस द्वारा भी उक्त प्रकार+ पराक्षयपनेको ही स्वीकार किया गया है । 
इस तथ्यको स्पष्टरूपसे समझनेके लिये मूलाचार टीका का यह वचन द्रष्टव्य हैं-- 
अनात्मनीनभावस्य आत्मभाव: संयोग --अ. १, भा. ४८ । 


जो भाव आत्माके नहीं हैं उनमें आ-मभावका होना संयोग है, इसीका नाम पराश्रयपना है । तात्पर्य 
यह है कि कर्मोदयवो निमित्त कर जितने भी भाव होते है वे तो पर हैं ही, मै सम्यर्दृष्टि हूँ, मुनि हूँ, ऐसा कौन 
कार्य है जिसे परकी सहायताके बिना सम्पन्न किया जा सके | यहां तक कि सिद्धोंकी ऊध्थ्गति भी नियत 
स्थान तक धर्मास्तिकायकी सहायतासे होती है। यदि वे स्वयं गमन करते होते तो लोकाग्रसे ऊपर उनके 
गमनको कौन रोक सकता था इत्यादि विकल्प भी पर है । तथा इनमें आत्मभावका होना ही संयोग या' 
पराश्षयपना हैं । इस प्रकार जो पराश्चितरूप उपयोग परिणाम अनादिकालस इस जीवके वर्तता चछा आ 
रहा हैं उसीको प्रकृतमे व्यवहारनय कहा गया है । अज्ञानकी भूमिकामे सर्वदा रहनेवाला यह भाव अभव्य 
जीवके तो होता ही हैं, ऐसे भव्य जीवके भी होता है, क्योंकि अज्ञान अवस्थामे पर्याय दृष्टिवाले दोनो ही 
एक समान हैं ! उनमे कोई भेद नही है | 


शंका--ज्ञानी या अन्तरात्मा जीवके जो छुभोपयोग होता है उसे तो परम्परा मोक्षका कारण कहा ही 
हैं सो क्‍यों ? 

समाधान- -परमार्थसे मोक्षका साक्षात्‌ कारण तो निश्चय रत्नत्रयपरिणत आत्मा ही है| शुभोपयोग- 
को जो मोक्षका परम्परा कारण कहा जाता है सो एक तो सातवें गृणस्थानसे लेकर चौदहवे गुणस्थान तक 
शुभोपयोग होता ही नहीं । इससे पूर्वकरे चौथे आदि तीन गुणस्थानोंमें बहुलतासे शुभोपयोग अवश्य होता है 
और वह निद्चय रत्नत्रयका सहचर होनेके कारण व्यवहारसे अनुकूल माना गया है । तथा स्वरूप परिणमन- 
पूर्वक जो निरचय रत्नत्रयरूप शुद्धि प्राप्त हुई बह शुभोपयोग कालमे यथावत्‌ बनी रहतो है, उसकी हानि नही 
होती, इसी लिये ही शुभोपयोगकों व्यवहारसे परम्परा मोक्षका कारण कहा है, क्योकि निश्चय रत्नश्रय परिणत 
आत्मा मोक्षका साक्षात्‌ कारण, सविकल्प भूमिका कहो या प्राक पदवीमे कहो व्यवहारसे उसके अनुकुछ 
शुभोपयोग, इस प्रकार शुभोपयोगकों व्यवहारसे मोक्षका परम्परा कारण स्वीकार किया गया है। इसकी पुष्टि 
इस प्रमाणसे हो जाती है-- 


बाह्यपंचेन्द्रिय वषयभूते वस्तुनि सति अज्ञानभावात्‌ रागाद्यध्यवसानं भवति तस्मादध्यव- 
सानाद बन्धो भवतोति पारंपर्येण वस्तु बन्धकारणं भवति, न च साक्षात्‌ ।--परमात्मप्रकाश, पृ० २५४। 

प्चेन्द्रियोंकी विषयभूत बाह्य वस्तुके होनेपर अज्ञान भावस रागादि अध्यवसान होता है, इसलिए 
अध्यवसानसे बन्ध होता है । इस प्रकार बाह्य वस्तु व्यवहारसे परम्परा बन्धका कारण हूँ । 

यद्यपि शुभोपयोगको मोक्षका परम्परा व्यवहार हेतु कहा है किन्तु मोक्षप्राप्तिकि समय या उससे 
अव्यवहित पूर्व समयमे शुभोपयोग जब होता ही नही तब इस दृप्टिसे तो वह मोक्षका परम्परा व्यवहार कारण 
तो हो नही सकता । किन्तु जो निश्चय रत्नत्रय मोक्षका साक्षात्‌ बारण हैं वह चतुर्थ गुणरथानसे लेकर चौदहवे 
गुणस्थान तकका व्यवहारसे एक ही है ऐसा स्वीकार करनेपर ही शुभोपयोगको मोक्षका पन्म्परा व्यवहार 
कारण कहना बनता है । 


१९० : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अ्न्य 


शंका--जीवकी निविकल्प अवस्थामें जो अबुद्धिपूर्वक राग होता है उसे भी मोक्षका परम्परा व्यवहार 
कारण कहना चाहिये ? 

समाघान--जीवकी निर्विकल्प अवस्थामे जो अबुद्धि पूर्वक राग होता है. वह शुभोपयोगकी जातिका 
ही होता है, इसलिये उसे भी परम्परा व्यवहारसे मोक्षका कारण कहनेमे कोई आपत्ति नही है । 

शंका--कतिपय शास्प्ोमे यह भी उल्लेख मिलता है कि कोई सम्यरदृष्टि जीव ब्रतादिका आचरण कर 
स्वर्ग जाता है और वहांसे चय हो मनुष्य जन्म पा अन्तमें मोक्षका अधित्री बनता हैं और इस दृष्टिसे 
शुभोपयोग मोक्षका परम्परा कारण है ऐसा माना जाय तो क्‍या आपत्ति है ? 

समाधान--यहाँ भी पिछले मनुष्य जन्मके रत्लश्रयसे लेकर मोक्ष प्राप्त होने तक का रत्लश्रय एक हो 
है, मात्र इस दृष्टिकों सामने रखकर ही उसके साथ बद्विपूर्वक या अबुद्धिपूर्वक वर्तनेवाले शुभरागको मोक्षका 
परम्परा व्यवहार कारण कहा जा सकता है । 

वास्तवमे देखा जाय तो शुभोपयोगके कालमे जो सम्प्रग्दर्शनादि रूप स्वभाव पर्याय होती हे या अबुद्धि- 
पूर्वक प्रश्वस्त रागके कालमे जो स्वानुभूति और शुभोपयोग होता है उस शुभोपयोग और अबुद्धि पूर्वक प्रशस्त 
रागक्रो ही स्वभाव परिणतिका व्यवहारसे निमित्त कहा गया है, क्योकि ज्ञानधारा जब तक सम्यक्‌ रूपसे परि- 
पाकको प्राप्त नही ह/ती है ठभी तक ज्ञानधारा और कर्मघाराके एक साथ होनेको आगम स्वीकार करता है । 
इन सब दृष्टियोको ध्यानमे रखकर यह कलश काव्य द्र॒ष्टव्य है-- 

यावत्पाकमुपति करमंविरतिरज्ञानस्थ सम्यडः न सा, 
कमं-ज्ञानसमुच्चयोर्षप विहितस्तावनन काचित्‌ क्षति | 
किन्त्वत्रापि समुल्लसत्यवशतों यत्‌ कमंबन्धाय तत्‌, 
मोक्षाय स्थितमेकमेव परमं ज्ञान विमुक्त स्वतः ॥११०॥ 

जब तक ज्ञानकी क्रमंविरति भलीभाँति परिपूर्णताको प्राप्त नही होती तब तक ज्ञान और कर्मका एक 
साथ रहना आगम सम्मत है, इससे आत्माकी कोई क्षति नही होती अर्थात्‌ उस कालमे सम्यग्दर्शनादि परिणाम 
शुद्धिके अनुसार यथावत्‌ बने रहते है । किन्तु इतनी विद्योपता है कि इस भूमिकामे भी आत्मामे अवशपने 
(पुरुवार्थवी हीनतावश) जो कर्म प्रकट होता है वह ता बन्धका कारण है और स्वृत- विभुक्त स्वभावमात्र जो 
परम ज्ञान है वह मंक्षका कारण हैं ॥११०॥ 

तात्पर्य यह है कि क्ंघारा स्वत' बन्धस्वरूप है, इसलिये वह बन्ध का हँतु है और ज्ञानघारा स्वयं 
मोक्षस्वरूप है, इसलिये वह मोक्षका हेतु है । 

शुद्ध आत्मस्वरूपमे अचलरूपसे जो चेतन्य परिणति होती हैं उसीका नाम ध्यान है, क्योकि स्वानुभूति 
कहो, शुद्धोपपोग कहो या निश्चय ध्यान कहो इन तीनोका एक ही अर्थ है । जीव के ऐसा ध्यान कब होता है 
इसका निर्देश करते हुए आचार्यदेव कुन्दकुन्द पंचास्तिकायमे कहते है-- 

जस्स ण विज्जदि रागो दोसों मोहो य जोगपरिकम्मो । 
तस्स सुहासुहडहणो झाणमओं जायए अगणी ॥१४६॥ 

जिसके जीवनमे मिथ्यात्व की सत्ता नहीं हैं तथा जिसका उपयोग राग, इंघ और मन, वचन, कायरूव 

एम नही अनुभव रहा है उसोके शुभाशुभ भावोको दहन करनेमें समर्थ ध्यानरूपी अग्नि उदित होती 
॥१४६॥ 


चतुर्थ खण्ड : १९१ 


जिसे यहाँ स्वानुभूति, शुद्धोपयोग या ध्यान कहा है उसीका दूसरा नाम स्वद्रव्यप्रवत्त परिणाम भी है, 
स्वाश्रित निश्वचयनय भी यही है । पराश्चित परिणाम इससे भिन्‍न हैं जिसे आगममे परद्रव्य-प्रवृत्त परिणाम 
भी कहते है, जो अज्ञानका दूसरा नाम है। समयसार गाथा २ में जो स्वसमय और परप्तमयका स्वरूप निर्देश 
किया गया है वह भी उक्त तथ्यकों ध्यानमें रखकर ही किया गया है । 

शंका--सम्यरदुष्टि और तत्यूर्वक -तोके सविकल्प भूमिकामें जो रागपूर्वक कार्य देखे जाते है सो उस 
समय उनके वे परिणाम परद्रव्यप्रवत्त माने जायें या नहीं ? 

समाधान--सम्यर्दृष्टि या तत्यूर्वक व्रतीके राग परिणति तथा मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति मात्र ज्ञेय 
है, वह उनका कर्ता नहीं, क्योंकि ज्ञानीके बुद्धिपूर्वक राग), द्वेष और मोहका अभाव होनेसे जो उसके राग 
पूर्वक प्रवत्ति देखी जाती है या कर्मबन्ध होता है वह अबुद्धिपूर्वकक रागादि कलंकका सद्भाव होनेसे ही 
होता है । 

इस प्रकार इस समग्र कथनका सार यह है कि जो अपने स्वसहाथ होनेसे अनादि-अनन्त, नित्य उद्योत- 
रूप और विशद-ज्योति ज्ञायक भावके सन्मुख होता है उसके मोक्षमार्गके सन्‍्मुख होने पर उसका उपादान भी 
उसीके अनुकूल प्रवृत्त होता है और जो अपने उक्त स्वभावभूत ज्ञायक भावक्रों भूलकर ससार मार्गका अनुसरण 
करता है उसका उपादान भी उसीके अनुकूल प्रवृत्त होता है । ऐसी सहज वस्तु व्यवस्था है जिसे बाह्य सामग्री 
अन्यथा करनेमें समर्थ नही हैं! इतना विशेष हैं कि जो जीव मोक्षमार्गके सन्‍्मुख होता है उससे निमित्त 
व्यवहारके योग्य बाह्य सामग्रीका योग स्वयं मिलता है, बुद्धिका व्यापार उसमे प्रयोजनीय नही और जो जीव 
संसार मार्गके सन्‍्मुख होता है उसके निमित्त व्यवहारके योग्य बाह्य सामग्रीका कभी अबुद्धिपर्वंक योग 
मिलता है और कभी बुद्धिपर्वक योग मिलता है | ऐसा ही अनादि कालसे चला आ रहा नियम है। 


अभी तक बाह्य कारण और निश्चय उपादानकी क्रमसे मीमांसा की। अब आगमसानुसार यह स्पष्ट 
किया जायगा कि जइ-चेतनके प्रत्येक कार्यमें इन दोनों उपाधियोंका योग सहज ही मिलता रहता है । जिसे 
अज्ञानोके योग और विकल्परूप प्रयोग निर्मित्त कहा गया है उसका योग भी अपने कालमे सहज ही होता है। 
मात्र उस कालमें उसके बुद्धि और प्रयलपूर्वक होनेसे उसकी स्वीकृतिको ध्यानमें रखकर उसे प्रायोगिक कहा 
गया है । इतना विशेष है कि सम्यग्दर्शन आदि स्वभाव परिणत जीबोंके संसार अवस्थामें जितने भी विभाव 
कार्य होते है वे सब अबुद्धिपूर्वक विख्ससा ही स्वीकार किये गये है । कारण कि उनमे इस जीवके स्वपनेका 
भाव नहीं होता । उनका मात्र वह ज्ञाता द्रष्टा ही होता हैं। समयसार आत्मख्याति टीकाम इसी वथ्यको 
स्वीकार करते हुए लिखा है-- 

यो हि ज्ञानी स बुद्धिपृर्वकराग-द्वेष-मोहरूपास्रवभावाभावात्‌ निरास्रव एवं, किन्तु सो5पि 
यावत्‌ ज्ञान सर्वोत्कृष्टभावेन द्र॒ष्टु ज्ञातुमनुचरितं वाशक्तः सन्‌ जघन्यभावेनेव ज्ञानं पश्यति जाना- 
त्यनुचरति तावत्तस्थापि जधन्यभावान्यथानुपपत्त्याउनुमीयमानाबुद्धिपूवंक कलकविपाकसद्भावातू पुद- 
गलकमंबन्ध: स्यात्‌ 

जो परमार्थसे ज्ञानी ह उसके बुद्धिपूर्वक राग, ढेष और मोहरूप आख्रव भावोका अभाव होनेसे वह 
निराखव ही है। इतना विशेष है कि वह जब तक ज्ञानको सर्वोत्कृष्टहूपसे देखने, जानने और आचरनेमे 
अदाक्त होता हुआ जघन्य भाषसे ही ज्ञानकों देखता, जानता और आचरता है तब तक उसके भी जघन्य 
भावक़ी अन्यथा उत्पत्ति नही हो सकती, इससे अनुमान होता है कि उसके अबुद्धिपुर्वक कमंकलंक रूप विपाक- 
का सद्भाव होनेसे पुदूगल कर्मका बन्ध होता है । 
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ज्ञातीके मिध्यात्वरूप भाव तो होता ही नहीं । नौबें गुणस्थान तक हेष और दणवें गृणस्थान तक 
रागका सद्भाव होनेसे वह उनका स्वामी नही हे, इसलिये उसके राग ओर द्वेगका सद्भाव अबुद्धिपूर्वक ही स्वीकार 
किया गया है । अतः राग-द्वेषोके कारण जो कर्मबन्ध होता है स्वभाव सन्मुख होनेसे ज्ञानीके बुद्धिपूर्वक बह 
नहीं होता । अबुद्धिपूर्वक होनेवाले राग-द्वेष और उदयके साथ ही उसका अविनाभाव सम्बन्ध है । 


और यह ठीक भी है, क्‍योंकि रांसारके जितने भी कार्य है उनमें ज्ञानीका स्वामित्व न रहनेसे उन 
सबको उसके अबुद्धिपूर्वक स्वीकार करना ही न्याथोचित है । वह दृष्टिमुक्त हानेस मकत ही है, क्योंकि उसने 
वर्यायमें परमाःमा बननेके द्वारमें प्रवेश कर लिया है । 


इस प्रत्वार इतने विवेचनस यह स्पष्ट हो जाता है कि ज्ञानौके संसारके सभी कार्य बुद्धि परर्वक होते ही 
नही, इसलिये परमागमने अज्ञानीके योग और विकल्पके साथ ही उनकी व्याप्ति स्वीकार की है । यत ऐसे ही 
कार्योके साथ अज्ञानीके बुद्धि (अभिप्राय) पूर्वक कर्तृत्व घढित होता है. अत आचायनि इन्ही कार्योको 
प्रायोगिक स्वीकार किया है । इनके सिवाय अन्य जितने भी कार्य होते है वे सब विम्नसा ही स्वीकार किये 
गये है । 


शंका--यहाँ पर ज्ञानीके बुद्धिपूर्वक रागदि भावोंका अभाव बतलाया £ सो यह बात हमारे समझमे 
नहीं आती, क्योंकि ज्ञानधारा और कर्मधाराके एक साथ रहनेमे आत्माको किसी प्रकारकी क्षतिकों आगम 
स्वोकार नही करता । हम देखते हैं कि सविकल्प अव्स्थाम ज्ञानीके गृहस्थ अवस्थाके सभी कार्य तथा भाव- 
लिगी सन्‍्तके भी २८ मलगुणोंका पालन, आहारा दका ग्रहण, तत्त्वोपदेश, शिष्योकः ग्रहण-विसर्जन, गुरुसे 
अपने द्वारा किये गये दोषोंकी निन्‍दा गर्हापूर्वक प्रायश्चित्त लेना आदि सभी कार्य बुद्धिपूर्वक होते हुए ही देखे 
जाते है । कर्त्ता-कर्म अधिकारमे भी जिस द्रव्यका जब जो परिणाम होता है उप समय उस द्रव्यका कर्त्ता उस 
दब्यको हा स्वोकार किया गया | अत. राग-द्वेघादि भाव जीवोकी हूं। पर्याय हे । जीव हो स्वयं उसरूप परि- 
ण८्ता हैं, इसलिये प्रक्ृतिमे एस जीवको एक तो निरास्रव मानना उचित नहों है । दूसर ज्ञानीके भी श्रावक 
और भावलिंगी साधुके जितने भी कर्तव्य-कर्म कहें गये है उन्हें अबुद्धिपूर्वकक मानना भी उचित नहों है । 
चरणातुयोगकों रचना भी श्रावक और मुनिको प्रवत्ति कैसी हा इसी अभिप्रायगे हुई 6। वह जिनवाणी हें, 
इसलिये यही मानना उचित है कि ज्ञानी भी जब सविकल्प अवस्थाम वरतता है तब शुभाचारकों श्रावक और 
मुनिके कर्तव्य कर्म ही मानने चाहिये | उन्हें आगममे व्यवहार मोक्ष-मार्गहुपमे स्वीकार करनेका प्रयोजन भी 
यही है ? 


समाधान-- प्रःन मासिक हैं। उसका समाधान यह है कि प्रकृतमे जो बुद्धिपूर्वक्क और अबुद्धिपूर्वक 
कार्योका विभाजन किया गया है वह यह मेरा कार्य और ऐ इसका करनेवाला, इस कार्यके किये बिना मेरा 
तरणोपाय नहीं, ऐसे अभिप्रायपूर्वक जो कार्य होते है वे बुद्धिपूर्वक कार्य कहराते है. तथा इनके सिवाय अन्य 
सब कार्य अबुद्धिपूवंक कहलाते है । आचार्य विद्यानन्दने अबुद्धिपुर्वक कार्यका अर्थ अतर्कतोपस्थित किया है सो 
इससे भी उक्त कथनकी ही पुष्टि होती है, क्योकि प्रकृतमे राग, द्वेष और मोह॒पुर्वक की गई प्रवृत्ति या 
अभिप्राय मोक्षप्राप्तिव लिये इष्ट नहीं है । इस दटिसे शभोपयोग भी अनुपादेय माना गया है। उसका 
विकल्पकी भूमिका कहो या प्राक्‌ पदवी कहो उस समय होना और बात है और यह मोक्ष प्राप्तिके लिए 
परमार्थमे करणीय है ऐसे अभिप्रायपूर्वक उसे उपादेय मानना और बात है। ज्ञानीका अभिप्राय तो एकमात्र 
अपने त्रिकाली ज्ञायक स्वभावमे लीनता प्राप्त करनेका ही रहता है। और इसीलिये आचार्य अमृतचन्द्रदेबने 
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स्वरूपमें रमना---चारित्र है' चारित्रका यह लक्षण किया है । यतः चारित्र सम्यरदर्शनका अविन।भावी है, इसी- 
लिये आगममे सम्यर्दर्श न, सम्यस्शान और सम्यकचारित्र इनमेसे प्रत्येकके लक्षणके साथ स्वरूप लाभको 
अविनाभावी स्वीकार किया गया है । स्वरूप लाभ न हो और सम्यग्दर्शन आदि परिणाम हो जाये ऐसा नही है। 
शुभाचारकों चरणानुयोग शास्त्र रबय॑ मोक्षग्राध्तिमें बाह्य-निमित्तरूपसे स्वीकार करता है। इसलिए यही तथ्य 
फलित होता है कि ज्ञानीकी दृष्टि सर्वद। सविकल्प अवस्थामे भी आत्मस्वरूप पर ही रहती है । वह स्वयं 
शुभावारकों संसारका प्रयोजक हानेसे अपना अपराध ही मानता रहता है, क्योंकि ऐसी दृष्टिके बिना उसका, 
ज्ञानी कहो, सभ्य+दृष्टि कहो, अध्यात्मवृत्त कहो, अन्तरात्मा कहो या स्वसमय कहो, होना नहीं बन सकता । 

इतने विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि लोकमे साभिप्राय जितने भी कार्य होते है उनकी प्रायोगिक 
संज्ञा है, शोष सब कार्य वैज्नसिक कहलाते हैं । 
२. उभयरूपसे निमित्त शब्दका प्रयोग 

साधारणत: निमित्त शब्द कारण, उपाधि, साधन या हेतुबाची स्वीकार किया गया है। यह बाह्य- 
कारण और उपादान दोनोंके अर्थमे प्रयुक्त हुआ है। यथा--- 

द्रव्यस्य निमित्तवशात्‌ उत्पद्यमाना परिस्पन्दात्मिका क्रियेत्यवसोयते । 

--त० वा० अ० ५ सू० २२। 

द्रब्यके दोनों बाह्य और आमभ्यन्तर (उपादान) निर्मित्तोंके बढसे उत्पन्न होनेवाले परिस्पन्दका नाम 
क्रिया है ऐसा निश्चित होता है । 

क्रियाके इस लक्षणमे व्यवहार हेछुके साथ नि३चय उपादानके लिए भी निमित्त शब्द व्यवहृत 
हुआ है । 

कही इन दोनोंके लिए बाह्य और आमभ्यन्तर हेतु संज्ञा भी व्यवहृत हुई है ((० बा०, अ० २ सू० ८), 
तथा कही बाह्य और इतर उपाधि संज्ञा भी प्रयुक्त हुई है ( स्व० स्तो० इ्लो० ५९) । 

इन उदाहरणोंसे यह स्पष्ट हो जाता है कि लोकिक या परमार्थ स्वरूप जो भी कार्य होता है उसमे 
व्यवहार हेतु और निश्चय हेतुका सन्निधान अवश्य होता है। यतः निएचय हेतु (निश्चय उपादान) कार्य 
द्रव्यका ही एक अव्यवहित पूर्व रूप है, इसलिये वह नियमसे कार्यका नियामक स्वीकार किया गया है । 
किन्तु व्यवहार हेतु कार्यका अविनाभावी है, इसलिये मात्र व्यवहारसे उसे का्यंका नियामक कहा जा सकता 
है । फिर भी वह निश्चय हेतुका स्थान नही छे सकता । इन दोनोंमें विन्ध्य-हिमग्रिरिके समान महात्‌ अन्तर 
है-- अन्तर महदन्तरम्‌ ।” क्योंकि निश्चय हेतु कायं-द्रव्यके स्वख्पमें अन्तर्निहित है और व्यवहार हेतु बाह्य 
वस्तु है, इसलिये इन दोनोंमे महान्‌ अन्तर होना स्वाभाविक है, निशरचय हेतु कार्य द्रव्यक्रा पूर्व रूप होनेसे 
सदभूत है और व्यवहार हेतु कार्य-द्रव्यसे भिन्‍न होनेके कारण उसमें असद्भूत है । 
३. शंका-समाधान 

शंका--जब उक्त दोनो ही हेतु कार्यके प्रति नैंगमनयसे स्वीकार किये गये हैँ तब दोनोंका दर्जा एक 
समान माननेमें क्या आपत्ति है ? 

समाधान--आगममें सदभूत और असदुभूत व्यवहारके भेदसे नैगमनय दो प्रकारका स्वीकार किया 
गया है। यत बाह्य वस्तुमें निमित्तता असदभूत व्यवहारनयसे स्वीकार क्री गई है और निश्चय उपादानमें 
कार्यके प्रति हेतुता सद्भत व्यवहारनयसे स्वीकार की गई है, अतः इन दोनोंको एक समान दर्जा नहीं दिया 
ज़ा सकता है। मात्र हेतुता सामान्य की दष्टिसे दोनों ही समान है । आशय यह है कि यह इसका कार्य है 
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और यह इसका कारण है यह व्यवहार तो दोनों हेतुओपर तमानरूपसे लागू होता है । मात्र बाह्य हेतु और 
कार्य इनमें नमित्त-न॑भिस्क भाव जहाँ असदूभूत व्यवहारनयसे घटित होता है वहाँ निश्चय उपादान और 
कार्य इनके मध्य मिमित्त-तैभित्तक भाव सदुभूत व्यवहारनयसे धटित होता है । 


शुका--जब क्ार्यके साथ निरचय उपादानका सम्बन्ध सदुभत व्यवहारनयसे घटित किया जाता है 
तो उपादानके पूर्व उसे निश्चय विद्येषण क्‍यों दिया गया है ? 


समाधान- यतः: प्रत्येक निश्चय उपादानमें प्रत्येक कार्यके प्रति स्वरूपसे हेतु ता विद्यमान है, अतः 
उपादानके पूर्व उसे निश्चय विशेषण दिया गया है । 


४. व्यवहा राभासियोंका कथन 


यह वस्तुस्थिति है । इसके ऐसा होते हुए भी अपने इन्द्रिय प्रत्यक्ष, तर्क और अनुभवको प्रमाण 
मानकर तथा साथ ही आममकी दुहाई देते हुए एक ऐसे नये मतका बुद्धिपूर्वक प्रचार किया जा रहा है कि 
अव्यवहित पूर्व समयवर्ती द्रव्य अनेक शक्तिसम्पन्न होता है, इसलिये कब कौन कार्य हो यह बाह्य सामग्रीपर 
अवलम्बित है और उसका कोई नियम नही कि कब कैसी बाह्य सामग्री मिलेगी, इसलिये जब जैसी सामग्री 
मिलती है, कार्य उसके अनुसार होता है, अतः कार्यका नियामक बाह्य निर्मित्त ही होता है, उक्त उपादान 
नही । इसके साथ ही बुद्धिपृवंक एक ऐसे मतका भी प्रचार किया जा रहा है # प्रत्येक द्वव्यकी शुद्ध पर्याय 
वो नियत क्रमसे ही होती है, किन्तु अशुद्ध पर्यायके सम्बन्धमें ऐसा कोई मियम नहीं है। वे नियत क्रमसे भी 
होती हैं और नियत क्रमको छोड़कर आगे-पीछे भी होती है । 

इस विषयको और स्पष्ट करते हुए उनका कहना है कि जब कि आगममे उदासीन बाह्य निमित्त 
और प्रेरक बाह्य निमित्तोंका पृथक्‌ू-पृथक्‌ उल्लेख दृष्टिगोचर होता है तो दोनोकों एक कोटिम बिठलाना ठीक 
नही है । हमारा यह कहना नही कि जो-जो क्रियावान्‌ पदार्थ है वे सब प्रेरक निमित्त हा होते है । उदाहरणार्थ 
ब्क्षु इन्द्रिय क्रियावान्‌ पदार्थ होकर भी रूपोपलब्धिमे प्रेरक बाह्य निमित्त नहीं है। वह उसी प्रकारस 
रूपोपलब्धिमे व्यवहार हेतु है जैसे गति करते हुए जीत्रों और पु दूगलोकी गति क्रियामे धर्मद्रव्य या ठहरते हुए 
जीवों और पुद्गलोके स्थित होनेमे अधर्म द्रव्य व्यवहार हेतु है। इष्टोपदेशमे नाज्ञों विज्ञत्वमायाति' यह 
कथन ऐसे ही क्रियावान्‌ पदार्थोंकी व्यवहार हेतुताको धर्म द्र॒व्यके सरान बतलानेके लए किया गया है । 

किन्तु इनके सिवाय आगममे ऐसे उद्धरण भी दृष्टिगोचर होत है जिनके आधारस उदासीन व्यवहार 
हेतुओंसे अतिरिक्त प्रेरक व्यवहार हेतुओकी स्वतंत्र रूपसे सिद्धि होती है । उदाहरणार्थ सर्वार्थसिद्धिपत द्रव्य 
वचन पौद्गलिक क्‍यों है इसकी पुष्टिमे बतछाया गया है कि भाव वचनरूप सामरथ्यंस्े युक्त क्रियाबान 
आत्माके द्वारा प्रेयंमाण पुदुगल द्रव्य बचनरूपसे परिणमन करते है, इसीलिये द्रव्य वचन पोद्गलिक है। 
उल्लेख इस प्रकार ह-- 


तत्सामथ्येपितेन क्रियावतात्मना प्रेयंमाणा. पुद्गला वाक्त्वेन विपरिणमन्त इति द्रव्यवागपि 
पौद्गलकी | (अ० ५ सू० १०)। 

तत्त्वार्थवातिकमे भी यह विवेचन इसी प्रकार किया गया है। इसके लिए देखो अ० ५, सू० १७ 
और १९ | 

धसी प्रकार पड्चास्तिकाय (गाथा ८५ व ८८ जयसेनीया टीका) और बहदद्रव्यस ग्रह (गाथा १७ 
व २२ संस्कृत टीका) में भी ऐसे उल्लेख मिलते है जो उक्त कथनकी पृष्टिके हिये पर्याप्त है। 
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इस प्रकार ये कतिपय उद्धरण हैं जिनके आधारसे ऐसे प्रेरक व्यबहार हेलुओंका समर्थन होता है जो 
लोकमे 'चक्षु इन्द्रियसे विलक्षण प्रकारसे दूसरे द्र “यो कार्योमें व्यवहार हेतु होते हुए देखे जाते है । इससे यह 
स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि यद्यपि चक्षु इन्द्रिय क्रियावान्‌ होकर भी रूपकी उपलब्धिमे प्रेरक बाह्य हेतु भले 
हो न हो, किन्तु इसका कोई यह अर्थ करे कि जितने भी क्रियावान्‌ पदार्थ है वे सब धर्मादि :व्योके समान 
उदासीन व्यवहार हेतु ही होते हैं तो यह कथन पूर्वोक्त आग्रम प्रमाणोंसे बाधित हो जाता है, इन्द्रिय प्रत्यक्ष, 
अनुभव और युक्तिसे विचार करनेपर भी इस कथनकी सत्यता प्रमाणित नही होती । कारण कि लोकमे ऐसे 
बहुतसे उदाहरण दृष्टिगोचर होते है जिनको ध्यानमे लेनेपर व्यवहारसे प्रेरक निमित्तोकी सिद्धि होती है । 
अपने इस कथनकी पुष्टिमे बे बायुका उदाहरण विशेषरूपसे उपस्थित कर कहते है कि जिस प्रकार बायुका 
संचार होनंपर वह घ्वजा आदि अन्य पदार्थोके उड़नेम॑ व्यवहारसे प्रेरक निमित्त होता हैँ उसी प्रकार सभी 
प्रेरक निमित्तोंके विषयमे जानना चाहिए। पज्चास्तिकाय समय व्याख्या टोकासे इसकी पुष्टि होती 
हैं। यथा-- 

यथा गतिपरि०तो प्रभंजन: वेजयन्तीनां गतिपरिणामस्य हेतुकर्ताश्वलोक्यते न धमं:। स 
खलु विष्कियतल्वान्न कदाचिदपि गतिपरिणाममभेवापद्चते, कुतोहर्य सहकारित्वेन परेषा गतिपरिणामस्य 
हेंतुकतृ त्वम्‌ । गाथा ८८ । 

जिस प्रकार गतिपरिणत वायु ध्वजाओंके गतिपरिणामका हेतुकर्ता देखा जाता है, धर्म द्रव्य नही । 
बह वास्तबमे निष्क्रिय होनेसे कभी भी गतिपरिणामको नही प्राप्त होता, इसलिए इसका सहकारीपनेरूपसे 
दूसरेके गतिपरिणामका हेतु कतृ त्व केसे हो सकता है । 

यह व्यवहारसे प्रेरक निर्मित्तोंका एक उदाहरण है! लोकमे ऐसे हजारों उदाहरण देखे जाते है, 
इसलिए इन सब उदाहरणोंको देखते हुए यह सिद्ध होता हैं कि जहाँपर निष्क्रिय पदार्थोके समान सक्रिय 
पदार्थ व्यवहारसे उदासीन निमित्त होते है वहाँ तो प्रत्येक कार्य अपने-अपने विवज्षित निश्चय उपादानके 
अनुसार ही होता है और जहॉपर सक्रिय पदार्थ व्यवहारसे प्रेरक निमित्त होते हैं बहाँपर प्रत्येक कार्य निश्चय 
उपादानस होकर भी जब जेसे व्यवहारसे प्रेरक निमित्त मिलते है वहाँ पर प्रत्येक कार्य उनके अनुसार होता 
है | व्यवहारसे प्रेरक निमित्तोंके अनुसार कार्य होते है इसका यह तात्पर्य नही है कि गुण-पर्यायरूप प्रत्येक 
उपादानभूत वस्तु अपने स्वचतुष्टयरूप स्वभावकों छोडकर व्यवहारसे प्रेरक निमित्तरूप परिणम जाती है। 
क्योंकि स्वका उपादान और अन्यका अपोहन करके रहना यह प्रत्येक वस्तुका वसतुत्व है। किन्तु इसका 
यह तात्पर्य हैं कि उस समय व्यवहारसे प्रेरक निमित्तोंमें जिस प्रकारके कार्योमे प्रेरक निरित्त होनेकी योग्यता 
होती है, कार्य उसी प्रकारके होते है, निश्चय उपादानके अनुसार नहीं होते । अकाल मरण या इसी प्रकारके 
जो दूसरे कार्य कहे गए है उनकी सार्थकता व्यवहारसे प्रेरक निमित्तोंका उक्त प्रकारसे कार्योका होना माननेमें 
ही है । आगम मे अकालमरण, उदीरणा, अपकर्षण, उत्कर्षण और संक्रमण जैसे कार्यको स्थान इसी कारणसे 
दिया गया है। 
५. व्यवहाराभासियोंके कथनका निरसन 

यह ऐसे व्यवहाराभासियोंका कथन है जो किसी विशिष्ट प्रयोजन वश सम्यक नियतिका खण्डन 
करनेके लिए कटिबद्ध है । और जिन्होंने अपना लक्ष्य एकमात्र यही बना लिया है कि अपने उद्देश्यकी सिद्धिके 
लिए कहीपर आगमको गौण कर और कहीपर आगमके अर्थमे परिवर्तन बर आगमके नामपर अपने कथनको 
पुष्ट करते रहना है। ऐसा लिखकर वे जैन दर्शनस कितने दूर जा रहे है या चले गए हैँ इसका उन्हें रंच- 
मात्र भो भय नही है । 
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१. उदाहरणार्थ 'यः परिणमति स कर्ता' का सीधा अर्थ है--'जो कार्य रूप परिणमन करता है ।' 
किन्तु व्यवहारसे जो प्रेरक निर्मित्त कहे जाते है, कार्योका यथार्थ कर्तत्व उनको प्राप्त हो जाय और बाह्य 
वस्तु जो प्रत्येक कार्यका व्यवहार कारण है उसका तड़िनन द्रव्यके कार्यके प्रति कार्यक्रारीपना सिद्ध हो जाय, 
इसलिए बे उक्त इलोकांशका जिसमे परिणमन होता है' यह अर्थ करते है । 

२, दूसरा उदाहरण समयसार गाथा १०७ का है। इसमे आत्मा पुदुगल द्रव्यको परिणमाता है 
आदि व्यवहारनयका वक्तव्य है! यह कहा गया है । उसकी आत्मख्याति टीकामे आ० अमृतचन्द्र देवने एंसे 
उपयोग परिणामकों विकल्प बतछाकर इस विकल्पको उपचरित ही कहा है । यथा-- 

यत्तु व्याप्य-व्यापकभावाभावे:5पि प्राप्यं विकाये निव॑त्य॑च पुदुगलद्रव्यात्मकं कम गृह्लाति 
परिणमयत्युत्पादयति करोति बध्नाति चात्मेति विकल्प: स किलोपचार: ॥(०७॥ 

और व्याप्य-व्या ।कभावका अभाव होनेपर भी प्राप्य, विकार्य तथा निव॑त्यरूप जो पुदुगल द्रव्यस्वरूप 
है उसे आत्मा ग्रहण करता है परिणमाता है, उत्पन्न करता है, करता हैँ और बांघता है इस प्रक्रारका जो 
विकल्प होता है वह वास्तवमे उपचार है । 

किन्तु व्यवहारभासी व्यक्ति बाह्य हेतुओंकी कार्यकारीपना सिद्ध करनेके अभिप्रायसे उक्त सूत्रगाथाका 
यह अर्थ करते हैं कि आत्मा पुद्गलद्रव्यका उपादान रूपस परिणमन करनेवाला नहीं होता आदि । यह उन 
महाशयोंका कहना है । किन्तु यह कैसे ठीक नही है इसके लिए आग्रेके कथनपर दृष्टिपात कीजिये-- 

भत्ता कुणदि सभावं तत्थ गदा पोग्गला सभावेहि। 
अच्छंति कम्मभावं॑ अण्णोण्णागाहमबगाढा ॥६५॥|--पं* काय | 
आत्मा स्वभाव (मोहावि) करता है और जीवके साथ एक क्षेत्रावगाहरूपस वहाँ प्राप्त हुए पुद्गल 
स्वभावसे कर्मंभावको प्राप्त होते है ॥६५।। 

इस गाथा द्वारा पुद्गलकार्य जीव द्वारा किये बिना ही जीव और पुदूगल अपना-अपना कार्य स्वयं 
कैसे करते है यहू स्पष्ट किया गया है । इस पर युद्गल कर्मरूप अपने कार्ययो जीवकोीं सहायताके बिना कैसे 
करता है यह शंका होने पर आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं-- 

जह पुग्गलद॒व्वाणं॑ बहुप्पयारेहि खंघणिप्पत्ती । 
अकदा परेहि दिट्ठा तह कम्माणं वियाणाहि ॥६६॥ 

जिस प्रकार पुद्गल द्रव्योंकी अनेक प्रकारसे स्कन्धोंकी उत्पत्ति परके द्वारा किये बिना होती हुई 

दिखलाई देती है उसी प्रकार कर्मोकी विविधता परके द्वारा नही की गई जानो ॥६६॥ 


यहाँपर प्रत्येक द्रव्य अपना कार्य अन्यके द्वारा नही किये जानेपर स्वयं प्रति समय अपने कार्योका कर्ता 
कैसे है यह पुद्गल स्कन्घोंका उदाहरण देकर स्पष्ट किया गया है । पुद्गल स्कन्धोंके दृयणुकसे लेकर महस्कन्ध 
तक नाना भेद हैं। उनमे शून्य वर्गणाओंको छोडकर वे सब सत्स्वरूप है । उनमे ऐसी आहारबर्गणाएँ भी 
हैं जिनसे तीन शरीर और छढ़ पर्याप्तियोंकी संरचना होती है। मनोबर्गणाएँ भी हैं जिनसे विविध प्रकारके 
भनोंकी संरचना होती है । भाषावर्गणाएँ भी है जिनसे तत, बितत आदि घध्वनियोंको संरचना होतो है । 
तैजसवर्गणाएँ भी हैं जिनसे निसरण और अनिसरण स्वभाव तथा प्रशस्त और अप्रशस्त तेजस शरीरोंकी 
संरचना होती है । कार्मणवर्गणाएँ भी हैं जितसे ज्ञानावरणादि विविध प्रकारके आठ कर्मोक्री संरचना होतो 
हैं। ये पाँचों संसारी जीवोंस सम्बद्ध होने योग्य वर्गणाएँ है । प्रहन है कि इन्हे ऐसी कौन बनाता है और 
इनमेंसे आहारादि पाँच वर्गणाओंमे संसारी जीवोंके साथ सम्बद्ध होने की पात्रता कौन पैदा करता है। क्‍या 
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वे स्वभावसे संसारी जीवोंसे सम्बद्ध होनेकी पात्रता युक्त बनती है या संसारी जीव उन्हें अपने मोह राग, 
देष आदिसे वैसा बना लेता हैं। साथ ही यह विभाग कौन करता है कि इतने परमाणुओसे लेकर इतने 
परमाणुओं तकके स्कन्ध आहारबर्गणा योग्य होंगे आदि तथा एक प्रकारकी बर्गणाओसे दूसरे प्रकारकी 
बर्गंणाओंके मध्य इतना अन्तर रहेगा ! यदि कहो कि ये वर्गणाएं स्वयं ही बनती और बिछुड़ती रहती है तो 
संसारके सब कार्य स्वयंक्ृत मान लेनेमे आपत्ति ही क्‍या है। आगमका भी यही आशय है। आचार्य कुन्द- 
कुन्ददेवने इसी स्वयंक्गरत नियमको ध्यानमें रखकर यह निर्देश किया हैं कि जिस प्रकार सब स्कन्धोंकी उत्पत्ति 
परसे न होकर स्वयं होती हैं उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्मोकी उत्पत्ति भी स्वयंकृत जाननी चाहिये । इतने 
कथनसे यह भी फलित होता है कि संसारी जीव अपने रागादि प्रिणामोको स्वयं करते है और एक क्षेत्रा- 
बगाहरूपसे वहाँ स्थित पुद्गल कार्मणवर्गणाएँ स्वयं कर्महप परिणमती रहती हैं । इससे आगममे व्यवहार 
और निशचयनयकी अपेक्षा जो षट्कारक व्यवस्था बतलाई गई हैँ उसका आशय भी भले प्रकार समक्षमे आ 
जाता है । साथ ही यह भी समझम आ जाता हैँ कि आचार्योने व्यवहार कथनीको क्‍यों तो उपचरित 
बतल।या और नि*चय कथनीको क्यो परमार्थ स्वरूप बतलाया । प्रकृतमे जो जिसका न हो उसको व्यवहार 
प्रयोजन वछ्य या व्यवहार हेतु वश उसका कहना व्यवहार है तथा जो जिसका हो उसको निश्चय प्रयोजन या 
निरचय हेतुवश उसीका कहना निश्चय हैं। संसारी जीवोके रागादिकी उत्पत्तिके मोहनीय आदि कर्म 
व्यवहार हेतु हैं, अतः इन रागादिको नमित्तिक कहना व्यवहार है तथा इन रागादिको स्वकालके प्राप्त होनेपर 
सखारी जीव स्थयं उत्पन्न करते है और उदयादिरूप पुदूगल कर्म उनके होनेमे स्वयं व्यवहार हेतु होते हैं, 
इतन्ग विशेष है कि निश्चयनयका कथन पर निरपेक्ष होता है क्योकि वह्‌ वस्तुका स्वरूप है । किन्तु व्यवहार 
नयका कथन पर सापेक्ष होता हू, क्योकि वह वस्तुका स्वरूप नही है। अतः रामादिको संसारी जीवोंका 
स्वयंकृत कार्य कहना निश्चय हैं। और पर निमित्तक कहना व्यवहार हैं। आगमज्ञ उसीका नाम हैं जो 
व्यवहारको व्यवहारनयसे ही स्वीकारता हैं ओर निशचयकों निरचयनयसे ही स्वीकारता है। किन्तु जो उक्त 
कथनको बिपरीतरूपस जानते या कहते हैँ वे आगमभज्ञ कहलानेके अधिकारी नहीं हैं। इस तथ्यका समर्थन 
समयसार गाथा ४१४ की आत्मख्याति टीकाके इस वचनसे भले प्रकार होता है-- 

ततो ये व्यवहारमेव परमारथंबुद्धया चेतयन्ते ते समयसारमेव न संचेतयन्ले। य एवं परमार्थ 
परमारथंबुद्धथा चेतयन्ते त एव समयसारं॑ चेतयन्ते | 

इसलिये जो व्यवहारको ही परमार्थ बुद्धिसे अनुभवते है वे अकेले समयसारको नहीं अनुभवते तथा 
जो मात्र परमार्थको परमार्थ बुद्धिसे अनुभवते है वे ही समयसारको अनुभवते है । 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि व्यवहार कथन व्यवहार स्वरूप ही है उसे वस्तु स्वरूप या वस्तुके 
कार्यका निदच्चय कारण मानना आगमविरुद्ध हैं । इसलिए बाह्य कारण सहायक है यह कहना भी व्यवहार 
अर्थात्‌ उपचरित (कल्पना मात्र) हो जाता है। 

यदि हम निमित्त पनेक्ी दृष्टिसि सविकल्प योगयुक्‍त अज्ञानी जीव और तदितर बाह्य कारणोंको देखते 
है तो उनमे कोई अन्तर नही रह जाता है | केवल बाह्म-व्याप्तिकि आधारपर कालप्रत्यासत्तिवश उक्त जीवोंमे 
कर्तापनेका तथा अन्यमे करणता आदिका व्यवहार किया जाता है । आचार्य अमृतचन्द्रने इस तथ्यको स्पष्ट 
करनेके अभिप्रायसे समयसार गाथा ८४ की आत्मख्याति टीकामे घटोत्पत्तिके प्रति कुम्भकारके योग और 
विकल्पको घट निर्माणकी क्रिया न कहकर उसे सिंट्टीको उस क्रियाके प्रति अनुकूल कहा है जब कि प्रत्येक 
वःतु स्वभावसे किसीके अनुकूल और प्रतिकूल होती नहीं । अनुकूल "ग॒ प्रतिकूल कहना यह मात्र व्यवहार 
है । तात्पर्य यह हुआ कि मिट्टी स्वयं कर्ता होकर घटकी उत्पत्ति रूप क्रिया करती हैं और कुम्भकारका योग 
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और विकल्प रूप व्यापार व्यवहारसे उसके अनुकूल होता है। अतः यही मानना उचित हैं कि कार्यकी 
उत्पत्ति होती तो है अपने निश्चय उपादानके स्वसमयमे प्राप्त होनेपर रवयकृत ही, पर उसमे जो सबिकत्प 
क्रियायान्‌ अज्ञानी जीव और तदितर क्रियावान्‌ पदार्थ अन्वय व्यतिरेकरूप बाह्य व्याप्तिबश स्वकालके शा 
होनेपर व्यवहार हेतु होते है उनकी वह व्यवहार हेतुता धर्माद द्रव्योंके समाव ही जाननी चाहिए | वें 
अपनी-अपनी उक्त विशेषता द्वारा दूसरे निष्क्रिय धर्मादि द्रव्योंके समान ही व्यवहार हेतु होते है यह तथ्य 
पूर्वोक्त कथनसे तो स्पष्ट है ही । निष्क्रिय पदा्थं दुसरोंके क्रिया लक्षण अथवा परिणाम लक्षण कार्योमि 
यथासम्भव किस प्रकार ज्यवहार हेतु होते है इसका स्पष्टीकरण करते समय जो सर्वार्थसिद्धिका उद्धरण दे 
आये है उससे भी स्पष्ट है। उक्त उल्लेखमे जहाँ धर्मादि द्रव्योकी व्यवहार हेतु ताकों क्रियावान्‌ चक्षु 
इन्द्रियकी व्यवहार हेतुताके ममान बतलाया गया हैं वहा उससे यह भो सिद्ध हो जाता हैं कि सविकल्प 
क्रियावान्‌ अज्ञानी जीव और तदितर क्रियावान्‌ पदार्थोक्री व्यवहार हँतुता धर्मादि द्रब्योंके समान ही होती 
है । और इसीलिए आचाय॑ पृज्यपादने जिस प्रकार धर्म द्रव्यकों अन्यकी गतिमे व्यवहार हेतु कहा है, उसी 
प्रकार अन्य मब व्यवहार हेतु होते है इस तथ्यकों इष्टोपदेशमे नाज्ञो विज्नत्वभायाति' इत्यादि कथन द्वारा 
अन्य सब्र पदार्थोकी व्यवहार हेतृताको निष्क्रिय धर्म द्रव्यकी व्यवहार हेतुताके समान स्वीकार किया है । 

निश्चय उपादान और व्यवहार निर्मित्त इन दोनोंका प्रति समय किस प्रकार योग मिलता है इसका 
मरर्थन स्वामी कार्तिकेयकी हादशानुप्रेक्षाम भछे प्रकार हो जाता है । यथा-- 

णिय-णियपरिणामाण णिय-णियदव्वं पि कारणं होदि । 
अण्णं बाहिरदव्ब॑ णिपित्तमत्तं वियाणेह ॥२१७॥ 

सब द्रव्य अपने-अपने परिणामके निश्चय उपादान कारण होते है, अन्य बाह्य द्रव्यको निभित्त मात्र 
जानो ॥२१७॥ 

वस्तुत- आगममे जहाँ भी निशवयसे कार्यकी नियामकता स्वीकार की गई है वहाँ मात्र निश्चय 
उपादानको ही प्रधानता दी गई हूँ । असद्भूत व्यवहारनयसे काल प्रत्यामत्तिवश अवश्य ही निशचयकी सिद्धिके 
अभिप्रायसे व्यवहार हेतुको स्थान मिला हुआ है। प्रकृतमे निश्चयकी सिद्धिका अर्थ है प्रति क्षण निश्चय 
उपादानके होनेपर अगले समयमे जो कार्य हो उसको अपने अन्वय-व्यतिरेकके द्वारा कालप्रत्यासत्तिवञ सूचित 
करें । बस बाह्य कारण या असद्‌ व्यवहार हेतुका इतना ही काम हैं। वह निश्चय उपादानके कार्यमे दखल 
दे यह उसका कार्य नही हैं। हम इस तथ्यको न भूलें यही जैन दर्शनका आशय है। इससे अन्य मानना वह 
जैनदर्शन नही होगा । किन्तु विश्वको कर्तारूपसे माननेबाला ईश्वरवादी दर्शन होगा । 
६ भनन्‍्य दर्शनोका मन्तव्य 

अपने इस कथनकी पुष्टिमे हम सर्व प्रथम नेंयायिक दर्शनकों लेते है । नैयायिक दर्शन कार्यकी उत्पत्ति- 
में समवायी कारण, असमवायी कारण और निमित्त कारण ये तीन कारण मानता है । जिससे समवेत होकर 
कार्य उत्पन्न होता हैं वह समवायी कारण है, संयोग आदि असमवायी कारण हैँ । इन दोनोंसे अतिरिक्त 
निमित्त कारण हूँ । नैयायिक दर्शन आरम्भवादी या असत्‌ कार्यवादी दर्शन है। वह कारणमे कार्यकी सत्ता 
स्वीकार नहीं करता और न ही स्वरूपसे वस्तुको द्रव्यदृष्टिस नित्य और पर्याय दृष्टिसे अनित्य ही मानता 
है । इसलिये उस दर्शनमे निर्मित्त कारणपर अधिक जोर दिया गया हैं । यद्यपि उस दर्शनमे प्रेरक निमित्त कारण 
और उदासीन निमित्त कारण ऐसे भेद दृष्टिगोचर नही होते, फिर भी वह सभी निमित्त कारणोंके मध्य कर्ता- 
रूपसे ईश्वरकों सर्वोपरि मानता हूँ । इसलिए इस दर्शनमे ईइवरके अतिरिक्त अन्य सब उदासीन निमित्त कारण 
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हो जाते है । यत: इस दर्शनमें कर्ताके लक्षणपे ज्ञान, क्रिया और चिकीर्षाको समाहित किया गया है, इसलिए 
जड और चेतन सम्बन्धी सभी काय में उसकी प्रधानता हो जाती हैं। इस दर्शनमे निम्मित्तोके उक्त प्रकारसे 
भेद किये बिना भी उक्त प्रकारका विभाजन स्पष्ट प्रतीत होता हैं । संक्षेगमें यह नैयायिक दर्शनका कथन है । 
वैशेषिक दर्शनकी मान्यता भी इसी प्रकार की है ! 

बौद्धदर्शन अनात्मवादी दर्शन होनेके साथ वह क्षणणबादपर आधृत है । वह अन्बयी द्रव्यको स्वीकार 
नही करता । फिर भी ज्ञानकी उत्पत्तिके समनन्तर प्रत्यय, अधिपति प्रत्यय, आल्म्बन प्रत्यय और सहकारी 
प्रत्यय ' ये चार कारण स्वीकार करनेके साथ उसने अन्य कार्योक्रे हेतु (मुख्य हेतु) और प्रत्यय (गौण) ये दो 
क्रारण स्वीकार किये हैं |" यह अपसत्‌कार्यवादी दर्शन है फिर भी समनन्‍्तर प्रत्ययके आधारपर यह उपादान- 
उपादेय भावको स्वीकार करता हूँ । 

अव्यबहित पूव॑वर्ती ज्ञानक्षण समनन्‍्तर प्रत्यय हैं, इन्द्रियाँ अधिपति प्रत्यय है, विषय आलम्धन 
प्रत्यय हैं तथा प्रकाश आदि अन्य सब कारण सहकारी प्रत्यय है। प्रत्येक ममयके ज्ञानकी उत्पत्तिके ये चार 
कारण है । 

अन्य कार्योकी उत्पत्तिके दो कारण होते है। उनमेमे बीज आदिको हेतु कहते है और प्रम्येक समयके 
कार्योकी उत्पत्तिके भूमि आदि अन्य कारणोंको प्रत्यय कहते है । किसीकी अपेक्षा करके ही कार्यकी उ-पत्ति होती 
है, इसलिए मूलत यह सापेक्षवादी दर्शन है । इसलिए इसका नाम प्रतीत्य समुत्पाद भी है ।' 

साख्य सत्यकार्यवादी दर्शन हैं. यह कारणमे कार्योकी सबंथा सत्ता स्वीकार कर उनका आविर्भाव 
तिरोभाव मानता हैं। उसका कहना है कि प्रत्येक कार्यके लिये १थकऋ-पृथक्‌ उपादानका ग्रहण होता हैं, सबसे 
सब कार्योकी उत्पत्ति नही देखी जाती । आकाश कुसुम आदि असतसे कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती, शकयसे ही 
शकय कार्यकरी उत्पति होती है और प्रत्येक कार्ययका कारण अवश्य होता हैं। इससे बिदित होता हैँ कि नियत 
कारणसे ही नियत कार्यकी उत्पत्ति होती हैं। इस दर्शनने आविर्भाव और तिरोभाव मानकर भी उपादानसे 
भिन्‍न कारणोपर जरा भी बल नही दिया है । इसकी मान्यता है कि मूलमे प्रकृति और पुरुष दो ही तत्त्व है जो 
सर्वधा निःय है । इसके बाद भी वह आविर्भाव और तिरोभावके आधारपर कार्य कारण भावको स्वीकार करता 
है । उसके मतसे सब कार्य जैसे हम देखते है उसी रूपमे पहलेसे ही विद्यमान है । मात्र वे अपने-अपने कालमें 
उजागर हो जाते हैं और अपने-अपने कालमे ओझल हो जाते है । 

यह तीन दर्शनोंका मन्तव्य है । नैयायिकर दर्णन कार्यम कारणकी सत्ता न माननेके कारण कार्य- 
कारणकी मुख्यतासे अन्य निमिन्वादी दर्शन हैं। ईश्वरकी कर्ताके रूपमे स्वतंत्र सत्ता भी उसने इसी कारण 
स्वीकार की है। मेघादि अजीव कार्योका बनना-बिगडना, बरसना, बिजलीका उत्पन्न होना, चमकना आदि 
समस्त कार्य अन्य पुरुषकृत न होकर भी ईश्व राधिष्ठित होकर ही कार्यरूप परिणत होते हैं। ईश्वर सब 
कार्योका साधारण कारण है। उसके बिना पत्ता भी नहीं हिल सकता ! 

बौद्ध दर्शन क्षणिकवादी दर्शन है । यह कारणमें कार्यकी सत्ता स्वीकार नही करता, इस दर्शनमें भी 
स्वभावसे कार्योंकी उत्पत्ति में अन्य निमित्तोंको मुख्यता मिल जाती है! क्षणिकवादी दान होनेसे यह कार्योंकी 
उत्पत्ति अन्य निमित्त सथ्यपेक्ष मानकर भी व्ययको सर्वथा निरपेक्ष मानता है। 








१. पघस्वारः प्रत्यया: हेतु: आलम्बनमनन्तरम्‌ । 
तथैवाधिपतेयं च प्रत्ययो नास्ति पझ्चम:ः ॥। -+माध्यमिककर्परका ह।०। 
२, अस्मिन्‌ सति इदं भवति। हेतुप्रत्ययसापेक्षों भावनामुत्याद' प्रतीत्यसमुत्पाद । 
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एक सांख्यदर्शन ऐसा है जिसकी अन्य निमित्तबादी दर्शनोंमे परिगणना नहीं होती । कारण कि वह 
कारणोंके समान कार्योंकी भी सर्वथा सत्ता स्वीकार करता हैं । मात्र कार्यका आविर्भाव-तिरोभाव होना 
मानता है । 
७, जैन दर्शनका मन्तव्य 

यह उक्त तीन दर्शनोंके मन्तव्योंका स्पष्टीकरण है । अब इसके प्रकाशम जैन दर्शनके मन्तब्योंपर 
दृष्टिपात करते है । यह न तो सर्वथा नित्यवादी दर्शन है और न सर्वथा अनित्यवादी हूं। वस्तु स्वरूपमे 
परिणामी नित्य है यह इसका मन्तव्य है। इसलिए प्रत्येक समयमे होनेवाला परिणाम परमार्थसे परनिरपेक्ष 
स्वयं होता है! जिस समय जो परिणाम होता है उससे पहले और बादमे द्रव्यदृष्टिसे वह सत्‌ है और पर्याय 
दृष्टिसे असत्‌ है । तथा अपने कालमे पर्याय दृष्टिसि भी सत्‌ है। इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए पञ्चास्ति- 
कायमें कहा भी है-- 

देव-मनुष्यादिपर्यायास्तु क्रमव्तित्वादुपस्थिताउतिवाहिताहिताहितस्वश्मया उत्पद्यन्ते विन- 
इयन्ति चेति | गा १८ समयब्याख्या | 

देव और मनुष्यादि पर्याये क्रमवर्ती होनेसे अपना-अपना समय प्राप्त होने और निकल जानेपर उत्पन्न 
होती है और व्ययको प्राप्त होती है। इस विषयमे स्वामि-कार्तिकेयानुप्रेक्षाका यह बचन भी द्रष्टव्य है-- 

कालाइलद्धिजुत्ता णाणासत्तीहि संजुदा अत्था | 
परिणममाणा हि सय॑ं ण सक्‍कदे को वि वारेदु ॥२१०॥ 

काछादि लब्धियोंसे युक्त तथा नाना शक्तियोंसे संयुक्त पदार्थ स्वयं परिणमन करते है इसे कौन वारण 

कर सकता है ॥२१९/। 
तेसु अतीदा णंता अणंतगुणिदा य भाविपज्जाया । 
एक्को वि वट्रमाणो एत्तियमेत्तो वि सो कालो ||२२१॥ 

दरब्योंकी उन पर्यायोंपेंसे अतीत पर्यायें अनन्त है, भावी पर्याये उनसे अनसन्तगुणी है और वर्तमान पर्याय 
एक है । सो जितनी ये अतीत, भावी और वर्तमान पर्याय हैं उतने ही कालके समय हैं ॥२२१॥ 

आशय यह है कि प्रत्येक द्रव्यकी तीनों कालसम्बन्धी जितनी पर्याय है, कालके समय भी उतने ही 
है । न्यूनाधिक नही । प्रत्येक वस्तुका यह स्वय सिद्ध स्वभाव हूँ कि प्रत्येक नियत समयमे नियत पर्याय ही 
स्वयं होती है और उस समयके व्ययके साथ उस पर्यायका भी व्यय हो जाता हैं । इस क्रमको कोई अन्यथा 
नही कर सकता । 

प्रत्येक वस्तु भनेकान्तस्वरूप है इसे स्पष्ट करते हुए जिस स्वचतुष्टयकी अपेक्षा वस्तुको सत्स्वरूप 
प्रसिद्ध किया गया है उसमे स्वकाल और कोई नही, यही है । 
८. शंका-समाधान 

हंका--यद्यपि प्रत्येक वस्तुकी प्रति समयकी पर्याय प्रत्येक वस्तुका उसी प्रकार स्वरूप हैँ जिस प्रकार 
सत्त्व आदि स'मान्य धर्म प्रत्येक वस्तुके स्वरूप है इसमे सन्देह नहीं। हमारा विवाद स्वरूपके विषयमे नही है, 
किन्तु हमारा विवाद पर्याय स्वरूपके उत्पत्तिके विषयमे है। हमारा कहना तो इतना ही है कि प्रत्येक बस्तुको 
प्रति समयकी पर्यायकी उत्पत्ति परकी सहायतासे ही होती है । देखा भी जाता हैं कि मिट्टी घटरूप तभी परिण- 
भती हैं जब उसे कुम्भकारके अमुक प्रकारके व्यापारका सहयोग मिलता हैं। जिनागममे बाह्य निमित्तोंकी 
स्वीकृतिका प्रयोजन भी यही है। अत. कार्य-कारणकी मीमासा करते समय इसका अपलाप नही करना 


चाहिए ? 
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समाधास - प्रदन महत्त्वका है इसपर सांगोपांस विचार तो कर्ताकर्म भीमांसा अधिकारमे ही करेंगे, - 
फिर भी सामान्यसे उसपर दृष्टिपात कर लेना अ वश्यक प्रत॑ त होता है । प्रश्न यह हूँ कि जो बाह्य निमित्त है बह 
अन्य द्वव्यके कार्य कालमे स्वयं अपनी परिणामलक्ष ण या उसके साथ परिस्पन्दलक्ष ण क्विया करता है या भन्‍्य«, 
की क्रिया करता है ? यदि स्वयं अपनी ही क्रिया करता है तो अन्यके कार्यमे वह सहायक किस प्रकार होता 
है ? जब कि बह स्वयं अपनी हो क्रियामे व्यापृत रहता है तो वह अन्य द्रव्यकी क्रिया जब कर ही नहीं सकता 
तब बहु अन्य द्रब्यके कार्यमें बास्तवमे सहायक ही कैसे हो सकता हैं, अर्थात्‌ नही हो सकता यही निश्चित होता 
है । और यदि अपर्नी उक्त दोनों प्रकारकी क्रियाओंको छोड़कर अन्य द्रव्यके कार्यमे व्याप्त रहता है तो बहु 
स्वयं अपरिणामी हो जाता है । इन दोनों प्रकारकी आपत्तियोसे बचनेका एकमात्र यही उपाय हैं ओर धृह यह 
कि परमार्थमे न तो एक द्रब्य अपने कार्यको छोडकर अन्य द्रब्यके कार्यमे निभित्त ही होता है और न ही वह 
उस कार्यके होनेमें परपार्थमे कुछ सहायता ही करता हैं । मात्र अन्वयव्यतिरेकके आधारपर काल प्रत्यासत्तिवश 
यह व्यवहार क्रिया जाता है कि इसने इसका कार्य किया या यह इसके कार्यमे सहायक है। सच पूछा जाय 
तो निभिन्वाद जहाँ अन्य तिमिलवादी दर्शनोका अन्तरात्मा है, बहाँ जैनदर्शनमे वह बाह्य कलेब्रमात्र है। 
इसी तथ्यको आचार्य पूज्यपादने भी सर्वार्थसिद्धिमे ब्रतोको लक्ष्य कर स्पष्ट शब्दोमें स्थीकार किया है। वे 
लिखते है-- ए 


तत्र अहिसाब्रतम्ादौ क्रियते, प्रधानत्वात्‌। सत्यादीनि हि तत्परिपालनार्थानि सस्यस्य वृत्ति 
परिक्षेपवत्‌ ६--अ० ६, सू० १। 


यहाँ पाच ब्रतोंमे अहिंसा ब्रतको आदिमें रखा है, क्योंकि वह सब प्रधतोंमे मुख्य है । धान्यके खेंतके 
लिए जैसे उसके चारों अर बाठी होती है उसी प्रकार सत्यादिक सभी ब्रत अहिंसाके परिपालनके लिए है । 
देखो, यहाँ अहिसा ब्रतकों खेतमे उपजी धान्यकी उपमा दी है और सत्यादिक चार ब्रतोंको व्यवहार से 
उसकी सम्हालके लिए बाडी बतलाया है । यह तो प्रत्येक स्वाध्याय प्रेमी जानता है कि प्रकृते अहिसा और 
सत्यादिक दोनो आत्माक्रे "भ परिणाम है। इस प्रकार एक आत्मपनेकी अपेक्षा दोनोंमे अभेद होने पर भी 
आचार्यने भेद विद्रश्ञामें अहिसाको कार्य और सत्यादिक्रको उसके बने रहनेका व्यवहार हेतु (निमित्त. कहा है । 
हमी प्रकार संवर स्वरूप व्रतोंमे और प्रणस्त राग स्वरूप ब्रतोंमे क्‍या अन्तर हैं इसे स्पष्ट करते हुए 
वे कहते है-- 
ब्रतेषु हिं-कतपरिकर्मा साधु: सुखेन संवरं करोतीति ततः पृथकत्वेन उप्रदेशः क्रियते । 
" --सर्वा० अ० ५, सू० १। 
क्षतोंम इृढप्रतिज्ञ हुआ साधु सुख पूर्वक संबर करता हैँ, इसलिये यहाँ ब्रतोंका संवररूप क्रतोंसे पृथक्‌ 
उपदेश करते है । 
यही अभिप्राय आचार्य अकलंक देवने तत्त्वार्थवातिकमें भो व्यक्त किया हैं । आचार्य विद्यानन्द तो 
व्रतोंको संवरसे पृथक्‌ बतलाते हुए लिखते है-- 
न संवरो ब्रतानि, परिस्पन्ददर्शनात्‌ गुप्त्यादिसंवरपरिकमंत्वान्च |--त० इलो अप ६ सु० १। 
व्रत संचरुक्थहूप नहीं है, क्योंकि ब्रतोंमें मन, वचन और कायकी प्रवृत्ति देखी जाती है तथा बे मन, 
बचन और काग्रकी निवृत्तिरूप गुप्ति आदि संबरके परिकर्मस्थरूप है । 
इन आचाय्योका, यह ऐसा कथन है जिससे बाह्य निम्मित्त-नैमिन्तिक सम्ब-य पर स्पष्ट प्रकाश पडता 
है । इस कथनसे एक बात तो यह स्पष्ट हो जाती है कि पड्चेन्द्रियोके विषयोंका लोलुपी व्यक्ति या जीवनमें 
२६ 
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सहायकरूपसे जिसने मकान, धनसम्पदा आदिको प्रमुख स्थान दे रखा है बह तो वीतराग मोध्ष्मार्मका अधिकारी 
किसों भी अवस्थामें नहीं हो सकता, जो ब्रती होनेपर भी उनके अहंकारसे ग्रस्त है वह भी उक्त श्रकारके मोक्ष- 
मार्भका अधिकारी नहीं हो सकता। हाँ जिसकी स्वभावसे विषयोंमे अरुचि हो गई है ओर जो बाह्याम्यन्तर परि- 
ग्रहके बड़प्पससे मुक्त हैं क्ही वोतरागमय संवररूप होनेका अधिकारी है। दूसरी बात यह स्पष्ट हो जाती है 
कि बाह्य निमित्त अन्यके कार्यका किचित्कर तो होता तहीं । मात्र बाह्य व्याप्तिवश अन्यके कार्यकी बाह्य 
भूमिका कैसी रहती है इसका स्पष्टीकरण करके विवक्षित कार्यके होनेकी सुचना करता रहता है। इसका 
आएय यह है कि थीतरागरूप कार्य हो तो ही ब्रतादिकमे निमित्त का व्यवहार है, अन्यथा नही । इ्वेताम्बर 
परम्परासे दिगम्बर परम्परामें यही मौलिक भेद हैं। ए्वेताम्बर परम्पराका कहना है कि व्यवहाररूप ब्रतोंका 
पाछन करते-करते परमार्थ स्वरूप निश्चयकी प्राप्ति हो जाती है। वे यह भी कहते है कि मूर्च्छाका त्याग 
अपरिम्रहव्रत है, बस्त्रादिकका ग्रहण-त्याग परिग्रह नहीं है । किन्तु यह आबाल-गापाल प्रसिद्ध है कि वस्त्रादिकके 
ग्रहण-स्यागकी इच्छाके बिना उनका ग्रहण-त्याग नहीं हो सकता । यदि ऐसी इच्छाके बिना भी उनका ग्रहण- 
त्याग होता हैं तो मकान आदि दक्ष प्रकारके बाह्य ध्यागकी आवश्यकता हो क्‍या रह जाती हैँ । और फिर 
प्रत्येक गृहस्थ बाह्य दश प्रकारके परिग्रहकी मर्यादा करके शेषका त्याग ही क्यों करे और बाह्य परिग्रहका पूर्ण 
त्याग करके तथा इसके साथ उसमे मूर्च्छा न रखकर साध ही क्‍यों बने । फिर तो सम्पूर्ण परिग्रहके सद्भावमे 
साधु कहलानेमें आपत्ति ही क्यों मानी जाय । पिछी, कमण्डलु और शास्त्र भी परिग्रह है इसमे सन्देह नही । 
फिर भी चरणानुयोग परमागममे प्रयोजन विशेषको ध्यानमें रखकर उनके ग्रहणका उपदेश है। उसमे भी 
दास्त्रके लिए यह नियम है कि स्वाध्यायकी दृष्टिसे १-२ शास्त्रोंको ही साथु स्वीकार करे और उनका स्वाध्याय 
पूरा होनेपर उनको भी जहाँ स्वाध्याय पूरा हो जाय वही विसरजित कर दे। किन्तु इन तीनकों छोड़कर ऐसा 
कोई कारण तो नहीं दिखलाई देता कि वह उन्हे स्वीकार करे । इस विवेचनसे स्पष्ट हैं कि जितने भी बाह्य 
निमित्त आगभर्में कहे गये हैं वे अन्य द्रव्यके कार्योंके बाह्य निमित्त होकर भी परमार्थसे उनके कार्योके अणुमात्र 
भी कर्ता नही होते । मात्र उनमे लौकिक दृष्टिकों ध्यानमे रखकर अन्वय-व्यतिरंकके आधारपर भहूं कर्ता इस 
प्रत्ययसे ग्रसित और कार्योंके लिये प्रयत्नशील अज्ञानी जीवबोंमे ही क्तापनेका व्यवहार किया जाता है, अन्यमे 
नहीं । 
देखो, यह शुभ राग और निश्चय रत्नत्रय एक आत्मामे अपने अपने कारणोसे एक साथ जन्म लेते है, 
पर जहाँ शुभ भावकों ही वातराग भावका कर्ता स्वीकार नहीं किया गया वहाँ अत्यन्त भिन्‍न बहिंद्रव्य अन्यके 
कार्यका कर्ता कैसे हो सकृता है। इस विवयको स्पष्ट रूपसे समझनेके लिए समयसार मोक्ष अधिकारीकी ये 
सूत्रगाथाएँ द्वष्टव्य हैं-- 
बंधाणं च सहावं वियाणिओं अप्पणों सहावं च। 
बंधेसु जो विरज्जदि सो कम्मविमोक्‍्खणं कणइ ॥२९१॥ 
जीवो कम्मं य तहा छिज्जंति सलक्खहेहि णियर्एह । 
पण्णाछेदणएण उ छिपण्णा. णाणत्तमावण्णा ॥२९४॥ 
बन्ध (राग) के स्वभावको और आत्माके स्वभावकों जानकर बन्धों (राग्रादि भावों, से जो विरक्‍्त 
होता है वह कर्म (रागादि भावो) से विरक्त हो जाता है ॥९९३॥ 
जीव और रागादिरूप बन्च अपने-अपने स्वलक्षणोंके द्वारा इस प्रकार छेदे जाते हैं जिससे वे प्रज्ञाख्पी 
उनीसे छिन्‍न होकर नानापनेको प्राप्त हो जाते हैं ॥२९४॥ 
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नानापनेको प्राप्स हो जाते है इसका अर्थ है कि रागादि भावों क्र आत्मामें जो एकपनेकी बृद्धि थी 
बहु दूर हो जाती है । 

आत्माका रूक्षण शायफस्वरूप आत्माको रूक्ष्य कर प्रवृत्त हुई सहभावों और क्रमभावी पर्यायोंसे अन्त- 
लीनपनेको प्राप्त हुआ चैतन्य भाव है ओर बन्धका लक्षण आत्मद्रव्यमे असाधारण रुपसे प्राप्त हुए रागादि भाव 
हैं। इस प्रकार ये दोनों लक्षण भेदसे अत्यन्त भिन्‍न-भिन्‍न हैं | इनके मध्य अत्यम्तसूक्ष्म सन्धि है। उस सन्धिको 
समझकर जो उसमें अपनी प्रज्ञाछैनीको अनन्त पुरुषार्थसे पटक कर अपने चंतस्यस्वरूप आत्मासे रागादि भावोंको 
जुदा करता है वह नियमसे कर्मोसे विरक्त होकर परसार्थका भागी होता है। संसार परिपाटीसे छूटनेका एक- 
मात्र यही उपाय है। इसी तथ्यके समर्पक आत्मव्यतिके इन शब्दों पर दृष्टिपत कीजिए--- 

40048 सहजविजम्भमाणचिच्छक्तितया यथा यथा विज्ञानधघनस्वभावों भवति तथा तथा- 


ख़वें भयः निवर्तते। यथा यथास्रवेभ्यइच निवतंते तथा तथा विशानधनस्वभावों भवती।त । 
“>>सा० गा० ७४। 


सहज बढ़ी हुई चेतनारूप शक्तिपनेसे जैसे-जैसे (आस्मा) विज्ञानघन स्वभाव होता है वैसे-बैसे (जह) 
रागादिखू्प आश्रवोंसे जुदा होता है । जैसे-जैसे अज़बोंसे जुदा होता है वैसे-वैसे विशानघन स्वभाव होता है । 

प्रववचनसार गाथा ४५ की तात्पर्य वृत्ति टीकाका यह वचन भी इसी अर्थको व्यक्त करता है--- 

द्रव्यमोहोदयेईपि सति यदि शुद्धात्ममावनाबलेन भावमोहेन न परिणमति तदा बन्धो न भवति । 

द्रब्य मोहके उदय रहने पर भी यदि आत्मा शुद्धआत्मा (त्रिंकाली शायकस्वभाव आत्मा) की भावनाके 
बलसे भावमोहरूपसे परिणमत नही करता है तत्र बन्ध नही होता है । 

सातवें गुणस्थान तक क्षयोपशम सम्यन्दर्शनके काऊमें भी यथासम्भव सविकल्प और निविकला दोनों 
अवस्थाओंमे मिथ्यादृष्टिके होनेवाले कर्मोका बन्ध नहीं होता । यदि कहा जाय कि यहाँ मिथ्यादर्शन कमंका 
उदय नहीं है सो यह कहना भी ठीक नही, क्योंकि सम्यक्‌ प्रकृति भी मिथ्यादद्ंन कर्मका ही अंश है । इतना 
अवश्य है कि उसमें आत्माके निएचय सम्यग्दर्शनरूप स्वभावपर्यायके नष्ट होनेमें बाह्य निमित्तरूप होनेकी 
क्षमता नहीं है । यहो कारण हैं कि उस समय छुद्धात्माकी भावना होनेसे या उसके बरसे उत्पन्न हुए निश्चय 
सम्यग्दर्गन आदि रूप परिणामके होनेमात्रसे सम्यक्‌ प्रकृतिके उदय रहते हुए भी जीवके तन्निमित्तक किसी भी 
कर्मका बन्ध नहीं होता | इतना ही क्‍यों ? जब यह जीव मिथ्यात्व गुणस्थानमें भी क्षयोपशमलब्धि आदि रूप 
परिणामोके सन्मुख होता है तब उसके भी मिथ्यात्व गुणस्थानमें मिथ्यादर्शन निमित्तक बहुत सी कर्म प्रकृतियो- 
का क्रससे बन्धापसरण होकर बन्ध्र व्युच्छिति हो जाती है और जब तक यह जीव ऐसी योग्यता सम्पन्न रहता 
है उनका बन्ध नहीं होता और करणलब्धिका बल पाकर मिथ्यादर्शन प्रकृतिका उदय-उदीरणा भी क्रमसे हीन 
बल होती हुई मिथ्यात्व गुणस्थानके अन्तिम समय तक ही उसका उत्तरोत्तर अत्यन्त क्षीण उदय होता जाता 
है । यह सब क्या हैं ? क्या यह अपने त्रिकाली ज्ञायक स्थभाव आत्माकी भावनाका बल नही है ? एकमात्र 
उसीका बल है जिससे यह जीव दृष्टिमुक्त हो जाता है । सातवें गुणस्थानसे लेकर आघे भी द्रव्य मोहका उदय 
रहते हुए भी यह जीव शुद्धात्माकी भावनाफे बलसे क्रमसे कर्मोंकी न केवल हासि करता है किन्तु उसकी 
यथासस्भव प्रकृतियोंका क्रमसे उपलम और क्षय भी करता जाता है । इस भावसामें एसी कोई अपूर्व शक्ति है 
जिसके बरूसे यह जीव क्रमसे संसारका अन्त करनेमें समर्थ होता है । वस्तुत: आचार्य जयपेन शुद्धात्मभावना- 
की हसी सामर्थ्यको हृदयंगम कर उक्त प्रकारसे उसको प्ररूषणा करनेमें सम हुए । 

एक बात ओर है जो प्रकृतमें मुख्य है। और यह यह कि ज्वयभ्राव प्राप्त जीवके जब जितनी भी 
विशुद्धि प्राप्त होती है बह किसी भी कर्मंबन्धका हेतु नहों है | प्रकृतमें आचार्य जयसेनने द्रव्यमोहादये सत्यपि' 
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इन्यादि वचन इसी अशिप्रायको व्यक्त करनेके लिए दया है यह तथ्य है। प्रकृतमे द्रव्यमोह पदसे सामान्य 
मोहनीय कर्मका ग्रहण किया है । पहले जो कुछ भी लिख आये हूँ उसमें भी यही दृष्टि है । 

इस प्रकार प्रत्येक कार्यके प्रति उपादान-उपादेय भावसे अन्तर्व्याप्तिका और निमित्त-नेमित्तिक भावसे 
बहिर्ग्यातिका समर्थन होने पर भी बहुतसे व्यवहारैकान्तवादी इन दोनंके योगकों स्वीकार न कर अपने 
आख्वियिक श्रुतज्ञानके बलपर वैभाविक कार्योका अतियमसे सिद्ध होना बताते है। श्वेताम्बर सम्प्रदायने जैसे 
सबस्त्र मुनिमार्गका समर्थन करनेके लिए वस्त्रकों परिग्रहसे १ृथक्‌ कर दिया और उसकी पुष्टिमे स्त्रीमुक्तिको 
आगम कह कर स्त्रीलिंग, अन्य लिंग या गृहस्थ लिगसे मुक्तिको स्वीकार कर लिया । लगभग ठीक यही स्थिति 
इन व्यवहारैकान्तवादियों की है। इन्हें मात्र सम्यक्‌ नियतिका भी एकान्त कह कर उसका खण्डन करता हैं । 
इसके लिए उन्होंने यह मार्ग चुना कि जितनी स्वभाष पर्याये है वे तो क्रमसे अपने-अपने समयमे ही होती है । 
पर विभाव पर्यायोंके विषयमे यह नहीं कहा जा सकता । कौन पर्याय कब होगी इसका कोई नियम नहीं किया 
जा. सक्रता । 
९, उक्त एकान्त मतकी पुनः समीक्षा 

किन्पु उनका यह कथन कैसे आगम विरुद्ध है इसकी हम संक्षेपमे कुछ आगम प्रमाण देकर पुन- 
समीक्षा करेगे। स्वामी समन्तभद्ने सम्यक्‌ देवकी परीक्षा प्रघान अपने आप्तमीमासा ग्रन्थमे ससारी जं,वबोके 
प्रत्येक का्ग्रंकी अपेक्षा दैव और पुरुषार्थके युगपत्‌ योमको गोण मुख्य भावसे कैसे स्वीकार किया है एस पर 
दृष्टिपात कैजिए-: 
अबुद्धिपूर्वपिक्षायामिष्टानिष्टं स्वदेवत: । 
बुद्धिपूर्वव्यपेक्षायामिष्टानिष्टं स्वपौरुषात्‌ ॥९१॥ 

अबुद्धिपूर्वक अर्थकी प्राप्तिकी विवक्षाम प्रत्येक इष्ट और अनिष्ट अर्थका सम्पादन दैवके बलूप 
होता है तथा बुद्धिपूर्वक अर्थकी प्राप्तिकी विवक्षमे इष्ट और अनिष्ट प्रत्येक अर्थ पुरुपार्थके बलस प्राप्त हाता 
है ॥९१॥। 

इसकी टीका करते हुए आचार्य अकलंकदेव तथा विद्यानन्द लिखते हैं-- 

ततो$तकितो पस्थितमनुकूल प्रतिकूल वा देवक़ृतम्‌ बुद्धिपृवपिक्षापायात्‌, तन्न॒ पुरुषकारस्या- 
प्रधानत्वात्‌ देवस्य आराधान्यात्‌ । तद्विपरीतं पौरुषापादितं, बुद्धिपूर्वाव्यपेक्षापायात्‌, तत्न देवस्यथ गुण- 
त्वात्‌ पौरुषस्थ प्रधानत्वात्‌ । 

इसलिये बिना कल्पना या विचारके अनुकूल या प्रतिकूल जो बस्तु प्राप्त होती है उसकी प्राप्ति दैवसे 
होती है, क्योंकि बुद्धिपूर्वक बस्तु प्राप्तिकी अपेक्षा न होने से बहाँ पुरुषार्थ गोण है और देव मुख्य है । उससे 
विपरीत अनुकूल या प्रतिकूल बस्तुकी प्राप्ति पुरुषार्थसे होती है, क्योंकि बुद्धि पूर्वक वस्तुकी प्राप्तिकी विवक्षा- 
का अभाव नही होनेसे बहाँ देव गौण है और पुरुषार्थ मुख्य है 

यहाँ दैव और पुछषाथंके स्थरूप पर प्रकाश डालते हुए आचार्य भट्टाकलंकदेव लिखते हैं-- 

योग्यता कम पूर्व वा देवमुभयदृष्टस्‌ । पौरुषं पुनरिह चेष्टितं दृष्टमू । 

बस्तुगत योग्यता जौर पूर्व कर्म दैव कहलाता है। ये दोनों इन्द्रियगम्य नहीं हैं, तथा ऐहिक मन, 
बचन और कायके व्यापारका नाम पुरुषार्थ है जो इन्द्रियगम्य है । 

यहाँ आधायदिवने तीन बातोंका निर्देश किया है, जिसे इष्ट या अ्रनिष्ट वस्तुकी प्राप्ति होती है तद्गत 

वोग्यता, तथा जिसे उक्त बस्तुकी प्राप्ति होती है उसका पुरुषार्थ और पूर्थमे सम्पादित किया गया कर्म साथ 
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ही योग्यता शाब्दसे जिस हृष्ट या अनिष्ट वस्तुकी प्राप्ति होती है तद्गत योग्यता भी ली जा सकती है, 
क्योंकि प्रत्येक वस्तु या कार्यका सम्पादन स्वकालमें ही होता है. ऐसा नियम है। इसका सप्रमाण उल्लेख 
इसी अध्यायमें ण्हले ही कर आये हैं। तथा निदचय उपादानका अनुगत होनेसे पुरुषार्थले निश्चय उपादानका 
भी ग्रहण हो जाता है, क्‍योंकि पुराकृत कर्मका उदयादि और संसारी प्राणीकी ऐहिक चेष्टाएँ उसीके अनुसार 
होती हैं । 

अब आप थोड़ा करणानुयोगकी दृष्टिने भी विचार फीजिये । दर्शन मोहनीयके करणोपशमको निमित्त 
कर होनेवाले आत्मविशुद्धिह्ष निईचय सम्यग्दर्शनके होनेकी प्रक्रिया यह है कि अनिवृत्तिकरणके बहुमाग 
बीतने पर यह जीव दर्शन मोहनीयकी एक, दो या तीनों प्रकृतियोंका अन्तरकरण उपशम करता है। उसके 
बाद प्रथम स्थितिको प्राप्त द्रव्यका उसके काल तक उदयपूर्वक उसकी निर्जरा करता है। उदय समाप्त होने 
पर जिस समय उदयका अभाव है उसी समय यह जीव शुद्धात्माकी भावनाके बलसे निः्चय उपादानके अनुसार 
निश्चय सम्यग्दर्शनको प्राप्त करता है तभी दर्शनमोहनीयके अन्तरकरण उपशम में निरंचय सम्यग्दर्शन- 
की उत्पत्तिकी अपेक्षा निमित्त पनेका व्यवहार होता हैं । 


इस उद्धरणसे मुख्यतया दो तथ्योंपर स्पष्ट प्रकाश पडता है + प्रथम तो यह कि जब यह जीव निश्चय 
उपादानके अनुसार अपने आध्यात्मिक पुरुषार्थके बलसे निद्चय सम्यग्दर्शनको प्राप्त हुआ उसी समय दर्शन 
मोहनीयके अन्तरकरण उपशममे निमित्तपनेका व्यवहार होता है। इसीलिये जो व्यवहारिकान्तवादी यह मानते 
हैं कि विवक्षित कार्यका अव्यवहित॒ पूर्व समयवर्तो निश्चय उपादान अनेक योग्यतावाला होता है उनके उस 
मतका निरसन हो जाता है। तत्त्वाथंश्लोकवातिकमे निश्चय सम्यग्दर्शन स्वकालमें हो प्राप्त होता है, इसके 
लिये वहाँ कहा हैं-- ' 
प्रत्यासन्नमुक्तीनामेव भव्यानां दर्शनमोहप्रतिपक्ष: संपद्मयते नान्‍्येषामु, कदाचित्कारणासन्ति- 
धानात्‌ ।--तत्त्वाथंड्लोकवा », ९१ । 
जिनको मोक्ष प्राप्त होना अति सन्निकट है ऐसे भव्य जीवोंके ही मिथ्यादर्शन आदिके प्रतिपक्षमत 
निश्चय सम्यग्दर्शन आदिकी प्राय्ति होती है, अन्य भव्योंके नही क्‍योंकि अन्तरंग-बहिरंग कारणोंका सन्तिधान 
कदाचित्‌ होता हो ऐसा नही है, क्योंकि निश्चय सम्यग्दर्शनके;पुर्व अव्यवहित पृ जो पर्याय युक्त जीव होता 
हैं एसीमे ऐसी योग्यता होती है कि उसके अव्यवहित उत्तरे समयमे निशचय सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति होना 
निश्चित है। यथा-- गा 
निश्चयनयाश्रयणे तु यदनन्तरं मोक्षोत्पादस्तदेव मुख्य मोक्षस्य कारणमयोगिकेवलिचरम- 
समयवत्ति रत्लत्रयमिति |-त० इलो« पु० ७१। 
निशचयनयका आश्रय करने पर तो जिसके बाद मोक्षकी उत्पत्ति होती है वही अगोगिकेवलीका 
अन्तिम समयवर्ती रत्नत्रय परिणाम मोक्षका मु&्य कारण हैं । 
पर्याय विशेष युक्त द्रव्यमें निश्चय उपादानताका सम्तर्थन करते हुए उसी परमागमके इस वचन पर 
भी दृष्टिपात कीजिये-- 
ते चारित्रस्योपादानम्र, पर्यायविशेषात्मकस्य द्र॒व्यस्योपादानत्वप्रतीते: । 
वे निश्चय सम्यस्दर्शन-सम्यग्शान निशथय चारित्रके उपादान कारण है, क्योंकि पर्यायविश्ञे बसहित 
द्र्यमें ही उपदानपनेकी प्रतीति होती है । 
ऐसा नियम हैँ कि निश्चय सम्यग्दर्शन-सम्यम्न्ञानके साथ बारहवें गुणस्थानके प्रथम समयमे ही क्षायिक 
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व्यवहारके मोग्य निशवय चारित्रकी प्राप्ति हो जाती है, फिर भी यह जीव मोक्षको प्राप्त नहीं होता । यह 
एक ब्रक्त है इसका समाधान करते हुए आचार्य विद्यानन्द कहते है-- 

क्षीणक्रषायप्रथमसमये तदाविर्भावप्रसक्तिरिति न वाच्या, कालूविशेषस्य सहकारिकारणापेक्षस्य 
तदा बिरहास्‌ ।--छलो० वा० पृ० ७१ । 

हंका--क्षीणकषायके प्रथम समयमें मोक्षोत्पादका प्रसंग प्राप्त नहीं होता है ? 

समाधान--ऐसा नहीं करना चाहिए, क्योंकि (व्यवहारनयसे) अपेक्षित काल विश्ेषका वहाँ 
अभाव है । 

यह ऐसा उल्लेख है जिससे अनेक तथ्योंपर प्रकाश पडता है। (१) नियत पर्यायका नियत काल ही 
व्यवहार हेतु होता है। (२) प्रत्येक द्रव्य नियत पर्यायक्री स्थितिमे पहुँचने पर ही वह॒विवक्षित कार्यका 
निश्यय उपादान होता है। (३) सापेक्ष कथन व्यवहारनतयका विषय है, इसलिए कालको सहकारी कारण 
कहना असदभत व्यवहारनयसे ही घटित होता है। (४) निश्चयनय परनिक्षेप ही होता है। 
१०. शंका-समाधान 

हांका-- प्रझ्नतमें आप उपादानके पूर्व निश्चय विशेषण क्यों लगातें है । 

समाधान-- प्रत्येक द्रव्यमें अपना-अपना कार्य करनेकी योग्यता होती है पर प्रत्येक द्रव्य पर्यायसे 
व्यत्तिरिक्त स्वतन्त्र नहीं पाया जाता और पर्याय काल द्रग्यके जितने समय होते हैँ उतनी ही होती है, इसलिए 
निएययसे किस पर्यायके बाद अगले समयकी कौन पर्याय होगी इसका नियमन प्रत्येक समयकी पर्यायके आघार 
पर ही होता रहता है । व्यवहारसे काल द्रव्यके विवेक्षित समयके आधार पर भी उसका परिगमन किया जा 
सकता है । अतः १२ वें गुणस्थानके प्रथम समयसे चारित्र एफ प्रकारका होनेसे यहाँ कालकी मुख्यतासे उक्त 
कथन किया गया है | यही कारण है कि प्रत्येक द्रव्यमे अपने-अपने कार्यरूप परिणमनेको योग्यताके रहते हुए 
भी कार्यकारण परम्परामे आयवहित पूर्व पर्याय युक्त द्रव्यको ही परमार्थते उपादान स्वीकार कर उससे नियत 
फार्यकी उत्पत्ति स्वीकार को गई है | विवक्षित उपादानके पूर्व निश्चय विद्ोषण लगानेका यद्दी कारण है । 


शंका--योग्यता कया वस्तु है ? 

समाधान--समाघान यह है-- 

योग्यता हि कारणस्थ कार्योत्पयादनशक्ति: | काय॑ हि कारणजनत्वशक्तिस्तस्या: प्रतिनियम:ः । 
शालिबीजांकुरयो: भिन्‍नकालत्वाविशेषे+षि शालिबीजस्येति कथ्यते |--श्छो० वा० गा० ७८। 

कारणकी कार्यकों उत्पादन करनेकी शक्तिका नाम योग्यता है और कार्य कारणपुर्वक जन्यत्व-शक्ति- 
बाला होता है । इसीका नाम योग्यताका प्रतिनियम है। जेसे शालि बीज और अंकुरमे भिन्‍म कालपनेरूप 
विशेष होने पर भी शञालि-बीजमें ही शालि अंकुरके उत्पन्न करनेकी शक्षित है, यव बीजमें नहीं । वैसे ही यव 
बीजमें ही यव-अंकु रको उत्पन्न करनेक्री शक्ति है, शालि-बीजमें नहीं यह कहा जाता है। 

प्रकृतमे शालि-बीजमें ही शालि-अंकुरके उत्पन्न करनेकी योग्यता होने पर भी कौन शालि बीज किस 
समय अपने अंकु रको जन्म दे इसका नियम है। भले ही निश्चय उपादान और उसके अंकुरमें समय भेद हो 
पर शालि-बीजके उस भूमिकामे पहुँचने पर उससे नियममे अंकुरकी उत्पत्ति होगी ही ऐसा प्रतिनियम है । यहाँ 
मिट्टी आदिका अन्वय-व्यतिरेकके आधार पर कालप्रत्यासत्ति होनेसे सदृभाव रहेगा ही इसमें सन्‍्देह नहीं पर 
मिट्टी आदि व्यवहारसे निमित्तमात्र ही हैं, वे परमार्थसे अकुरके उत्पन्त करनेकी क्षमता नही रखते यह भी। 
सुनिश्चित है । इसी तथ्यका स्पष्टीकरण तत्त्वाथंबातिकमे इन शब्दोंमे किया है-- 


अतुर्थ खब्ह : २०७ 


यथा मृदः स्वयमन्तघंटभवनपरिणामामिमुख्ये दण्ड-चक्र-पोरुषेयप्रयत्नादि निमित्तमात्र भवति। 

जैसे मिट्टीके स्वयं भीतरसे घटपरिणामके अभिमुख होने पर दण्ड, चक्र और पुरुष प्रयत्न आदि नि्भित्त- 
मात्र होते हैं । 

इस उल्लेखसे हम जानते हैं कि विवक्षित कार्यको जन्म देनेकी शक्ति निश्चय उपादनमें ही होती है, 
अन्य बाह्य पदार्थ असद्भूत व्यवहारसे ही निमित्तमात्र होते हैं। उनमें निःचय उपादानके कार्यको जन्म देनेकी 
यो ग्यत्ता या भवितव्य तो नही ही होती, पर उनमें व्यवह्ार-हेतुता वश ऐसा व्यवहार कर लिया जाता है । इस 
प्रकार इतने विवेचनसे यह सिद्ध होता है कि व्यवहार-निदचयका योग सुनिर्चितरूपसे होता रहता है । इनमें 
अनियम मानना एकान्त है । 

धांका--निश्चय सम्यर्दर्शनके विषयमे कुछ लोग कहते हैं कि सातवें गुणस्थानसे होता है | कुछ ग्यारहवें 
गुणस्था नसे मानते है ओर कुछ तेरहवें गुणस्थानसे भी मानते हैं। पर आप तो चौथे गुणस्थानसे ही उसे स्वी- 
कार करते है सो इस विषयमें आगम क्या है ? 

समाधान--( १) सर्व प्रथम हम श्री परमागम समयसार श्ञास्त्रकों हो लेते हैं। शुद्धनयकी व्यश््या 
करते हुए वहाँ कहा है-- 

जो पस्सदि अप्पाणं अबद्ध-पुट्ठं अणण्णयं णियदं | 
अविसेसमसंजूत्तं त॑ सुद्णयं वियाणीहि ॥१४॥ 

जो आत्माकों अबद्ध अस्पृष्ट अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुकत अनुभवता है उस आत्मको शुद्ध- 
नय जानो ।॥।१४।। 

आत्मख्याति टीकामें इसकी व्याख्या करते हुए लिखा है-- 

यः खल्वबद्धस्पुष्टस्यानन्यस्य नियतस्थाविशेषस्यासंयुवतस्थ चात्मनोधनुभूति: स शुद्धनय' | 
सा ल्वनुभृतिरात्मेत्यात्मेक एव प्रद्योतते । 

परमार्थसे अबद्ध, अस[ष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त आत्माकी जो अनुभूति होती है बह 
शुद्धनय है और वह अनुभति आत्मा ही है इस प्रकार एक आत्मा ही प्रकृष्टहूपसे अनुभवमे आता है । 

पहले इसी शास्त्रकी छठवी गाथाकी टीकामें त्रिकाली स्वभावभूत आत्माकी व्याख्या करते हुए बतलाया 
है- आत्मा स्वतःसिद्ध होनेसे अनादि-अनन्त है, सतत उद्योतस्वरूप है विशद ज्योति है और स्वरूपसे ज्ञायक 
है। इस प्रकारके आत्माकी अनुभूतिको प्रकृतमे सम्यग्दर्शन कहां हैं। इतना ही नही, उसे आत्मा ही कहा है । 
ऐसा कहनेका कारण है, वह यह कि ऐसी निरन्तर भावना करनेसे करणानुयों गके अनुसार जिसके दर्शन मोह- 
नीयकी तीन और अनन्तानुबन्धी चार इन सात प्रकृतियोका उपशम, क्षय या क्षयोपशम हो गया है, वह श्रद्धा- 
में उपचार व्यवहार और भेदव्यवहार दोनोंसे मकत हो जाता है । तथा उसके मुख्यरूपसे उक्त प्रकारके एक 
आत्माकी भावनाकों छोडकर अन्य कोई विकल्प नहीं रहता है | यहाँ उक्त प्रकारकी अनुभूति और आत्मामें 
अभेद होनेसे उक्त स्वानुभूतिको ही आत्मा कहा है यह इस कथनका तात्पय है। संसारी आत्मा ऐसो दृष्टि 
मुक्तिस्वरूप भावनाको अविरत सम्यर्दट चतुर्थ गुणस्थानमें हो प्राप्त हो जाता है, इसीलिए आगमके रहस्यको 
स्वीकार करनेवाले चतुर्थ गुणस्थानसे ही निवचय सम्यग्दर्शनको स्वीकारते है । यहाँ उसके होनेवाली मन, 
बचन और कायकी प्रवृत्तिरूप सविकल्प अवस्थाको ही जिनागममे प्राक्‌ पदवी शब्दसे सम्बोधित किया गया है ।. 
सबिकल्प अवस्थामें जबतक उसके ऐसा व्यवहार बना रहता है, जब तक निदचय सम्यग्दर्शनके साथ बने रहनेसे 
भात्माका पत्तन नहीं होता, क्योंकि ऐसे व्यवहारके विरुद्ध जब तक उत्कृष्ट संक्लेश परिणाम नहीं होता तब तक 


२०८ : सिद्ठान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननन्‍्दन-प्रन्य 


वह व्यवहार, सविकल्प अवस्थामें निश्चय सस्यग्दर्शन रवरूप आत्मशुद्धिका जविनाभावी है यह प्रकृतमें व्यवहार 
नयके हस्तावलम्बनका तात्पर्य हैं। वह ध्यवहारनयके विषयमे आंख मोचु कर रुबंथा गडगप्प हो जाता हैं ऐसा 
उसका तात्पर्य नहीं है । 

यह तो ठीक है कि समयसार सरमागममे गुण्स्थान आदिके भेदसे मोक्षमार्गका स्वरूप निर्देश नहीं 
किया गया है । अतः उक्त तथ्यके समर्थनमे हम आगमकी सप्रमाण चर्चा कर लेना आवद्यक समझते है इ'के 
पहले हम सर्वार्थसिद्धिको ही लेते है-- . 

तद्‌ द्विविधम, सराग-बीतरागविषयभेदात्‌। अ्रशमसवेगानुकम्पास्तिक्थाद्यभिव्यक्तिलक्षणं 
प्रथम्‌ | आत्मविशुद्धिमात्रमितरत्‌ । ४ 

वह सम्यरदर्शन दो प्रकारका हैं--सराग सम्यग्दर्शन और बीतराग सम्यःदर्शन । प्रशम, सवेग, अनुकम्पा 
और आस्तिवयय आदिकी अभिव्यक्ति लक्षणवाला प्रथम सम्यग्द<न है और आत्माकी विशुद्धिमात्र दूसरा 
सम्यग्दर्शन है । सूत्र १-२ । 

तत्वार्थवातिक्मे भी उक्त प्रकारसे सम्यग्दर्शनके दो भेद और लक्षण निबद्ध किये गये हैं। उनकी 
विशेष व्याख्या करेते हुए लिखा है-- 

रागादीनामनुद्रेक: प्रशम:, संसाराद भीरुता संवेग , स्व प्राणिषु मैत्री अनुकम्पा, जीवादयोश्श्था 

थास्व॑ं भावे: सन्‍्तोति मतिरास्तिक्यम्‌ | ““सप्ताना कर्म प्रकृतोनां आत्यन्तिकेंउपगम सत्यात्मविशुद्धि 

मात्रमितरत्‌ वीतरागसम्यक्त्वमिप्युच्यते |-<सू० १-२ । 

रागादिकका विशेषरूपसे प्रकट नही होना प्रशम है, संसारसे डरना संबेग है, प्राणीमात्रम पैन्रीभाव 
अनुकम्पा है और जीवादि पदार्थोका जैसा स्वरूप है वे उसी रूप है एसो मतिका हांना आस्तिक्य हे ” तल 
कर्म प्रक्रतियोंके अत्यन्त अभाव होने पर जो आत्मामें विशुद्धि विशेष प्राप्त होती है बह दूगरा वीतराग सम्य- 
ग्दर्शन कह्टा जाता है। सत्र १-२ । 

तत्वार्थवाति कमें इस उल्लेखको देखकर क़ितने ही विद्वान्‌ क्षायिक सम्यग्दर्णनरूपसे प्राप्त हुई आत्म- 
विजद्विको ही वीतराग सम्पग्दर्शन स्वीकार करते है। वे सम्यग्दर्शनके व्यवहारसे प्रतित्रन्धक मिथ्यात्व आदि 
सात प्रऊतियोंके उपणम और क्षयोपशमसे प्राप्त हुई आत्म विशुद्धीकी किस सम्यरदर्शनम परिगणना करते हैं 
बे ही जानें । अस्त, अब यहाँ वस्तु-स्थिति क्या हैं इसकी मीमासा करनेके लिए सर्वप्रथम तत्त्वार्थडलोक- 
बातिकमें क्या कहा है इस पर विचार करते है । उसमे भी सर्वप्रथम प्रशमादिके स्वरूपका निर्देश करते हुए 
कहा है-- 

तत्रानन्तानुबन्धीनां रागादीनां मिथ्यात्व-सम्पस्मिथ्यात्वप्रोइचानुद्रेक' प्रशम: । द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भव भावपरिव्रतंनरूपात्‌ संसाराद भीरुता संवेग:। त्रसस्थावरेषु प्राणिषु दयानुकम्पा । जीवादितत्त्वार्थेषु 
यूक्‍्त्यागमाम्यामविरुद्धेषु याथात्म्गेपगमनमास्तिक्यम्‌ । एतानि प्रत्येक समुदितानि वा स्वस्मिन्‌ स्वसं- 
विदितानि परत्र काय-वाग्थ्यवहारविशेषषलिगानुमितानि सरागमम्यग्दशनं ज्ञापयन्ति | -पृ० ४६। 
है वहाँ अनन्तानुबन्चीरूप राभादिकके तथा मिथ्यात्व और सम्यग्मिथ्यात्वके अनुद्रेकको प्रशम कहते है । 
द्रत्य, लेते, काल भव और भात्र इन पांच प्रकारके प्रिवर्तनरूप संसारसे भीरुताको संबे/ कहते है । +स और 
स्थावर प्राणियोम दवाका हाना अनुकम्पा हैं। तथा युक्ति और आगमसे अविरुद्ध जीवादि पदार्थों यथार्थ- 
पनेंको प्राप्त होना आस्तिक्य है । ये प्रत्येक मिलकर स्वयंमें स्वसंविदित होकर तथा अन्य जीव मे शरीर और 
वचनके व्यवहार विशेष प हेतुसे अनुभित हाकर सराग सम्फर्दर्शनको ज्ञापित करते है । 


बे 


चतुर्थ खण्ड : २०९ 


आगे तत्त्वार्थभ्रद्धानहूप सम्यरदर्शनमें और प्रशमादिकमें अन्तरको स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 

ननु प्रशमादयों यदि स्वस्मिन्‌ स्वसंवेद्या: श्रद्धानमपि तत्त्वार्थानां किन्‍त स्वसंवेद्यम यतस्ते- 
भ्योडनुमी यते । स्वसंवेद्यत्वाविशेषेजप तेस्तदनुमीयते न पुनस्ते तस्मादिति कः श्रद्धीतान्यत्र परीक्ष- 
कादिति चेत्‌ ? नैतत्सारम्‌, दर्शनमोहोपशमा.दविशिष्टात्मस्वरूपस्य तत्त्वाथंश्रद्धानस्य स्वसंवेद्यत्वा- 
निशचयात्‌ | स्वसंवेद्यं पुनरास्तिक्यं तदभिव्यंजकं प्रशम-संवेगानुकम्पावत्‌ कथंचित्ततो भिन्‍नम, तत्फ- 
लत्वात्‌। तत एवं फलतद्वतो रभेदविवक्षायामास्थिक्यमेव तत्त्वाथंश्रद्धानर्मिति, तस्य तह॒त्प्रत्यक्षसिद्ध- 
त्वात्तदनुमेयत्वमपि न विरुद्धयते । मतान्तरापैक्षया च स्वसंविदतेर्शप तत्त्वाथ॑श्रद्धाने विप्रतिपत्ति- 
सद्भावात्‌ तन्निकरणाय तत्र प्रशमादिलिंगादनुमाने दोषाभावः सम्यग्ज्ञाममेव हि सम्यग्दर्शनमिति हि 
केचिद्रिप्रवदन्ते, तान्‌ प्रति ज्ञानातू भेदेन दर्शानं प्रशमादिभि: कार्यविदयेषे: प्रकाश्यते ॥८६॥ 

शंका--प्र शमादिक यदि स्वयंमें स्वसंवेद्य है तो जीवादि पदार्थोका श्रद्धान स्वसंवेद्य क्यों नहीं है, 
जिससे कि प्रशमादिकसे पदार्थोंके श्रद्धानस्प सम्यग्दर्शनका अनुमान किया जाता है, क्‍योंकि स्वसंवेद्य पनेकी 
अपेक्षा भेद न होनेपर भी प्रशमादिकके द्वारा तक्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यग्दर्शनका अनुमान किया जाता है, परन्तु 
तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यरदर्शनके द्वारा प्रशमादिकका अनुमान नहीं किया जाता, परीक्षकको छोड़कर और कौन 
ऐसा श्रद्धान करेगा ? 

समाघान--यह कहना सारभूत नही है, क्योंकि दर्शनमोहादिके उपष्ठमादियुक्त आत्मश्रद्धानरूप 
सम्यग्द्शनके स्वस्वेद्य पनेका निश्चय नही होता । परन्तु आस्तिक्य स्वसंवेद्य हैं जो प्रशम, संबवेग और अनुकम्पा- 
के समान तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यग्द्शनका अभिव्यंजक है, इसलिए तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यर्दर्शनसे कथंचित्‌ 
भिन्‍न है, क्‍योंकि वह तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यग्दर्शनका फल है। इसछिए फल और फलवान्‌में कर्थंचित्‌ अमेद 
विवक्षामे आस्तिक्य ही तत्त्वार्थश्रद्धान है। यतः सम्यग्दर्शन आस्तिक्यके कारण प्रत्यक्षसिद्ध होनेसे सम्यग्द्शनको 
अनुमानका विषय माननेमे भी कोई विरोध नहीं है । 

दूसरे मतकी अपेक्षा तो यद्यपि तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन स्वसंवेद्य है ऐसा होनेपर भी विवादका 
सद्भाव होनेसे उसका निराकरण करनेके लिए सम्यर्दर्शनका प्रश्मादिकके द्वारा अनुमान किया जाता है ऐसा 
माननेमे कोई विरोध नही है । 

कितने ही व्यक्ति सम्यरज्ञान ही सम्यग्दांन है ऐसा विवाद करते है उनके प्रति सम्यस्जानसे 
सम्यग्दर्शनमे भेद है इस बातकी सम्यग्दर्शनके कार्यरूप प्रशमादिकके द्वारा प्रकट की जाती है । 

यद्यपि सरागियोंमे सम्यग्दर्शनके कार्यरूप प्रशमादिक तो होते है परन्तु बीतरागियोंमे कायादिकके 
व्यापार विशेषके अभावमे वे नहीं दृष्टिगोचर होते है ऐसा प्रश्न होनेपर आचार्य उत्तर देते हुए कहते है-- 

सर्वेषु सरागेषु सहन प्रशमादिभिरनुमीयते इत्यनभिधानात्‌ | यथासम्भवसरागेषु वीतरागेषु 
च सद्ृशनस्य तदनुमेयत्वमात्मविशुद्धिमात्रत्वं चेत्यभिहितत्वातू । 

समस्त सम्यरदृष्टियोमे सम्यग्दर्शन प्रशमादिकके द्वारा अनुभित होता है ऐसा हमने नहीं कहा है । किन्तु 
यथासम्भव सराग और वीतराग जीबोंमे सम्यर्दर्शन प्रशमादिकके द्वारा अनुमित होता है और वह आत्मविशुद्धि- 
मात्र हैँ ऐसा हमने कहा है । 

परमात्मप्रकाश टीकामें सराग सम्यग्दर्शन और व्यवहार सम्यग्दर्शन एक ही हैं इसका स्पष्टीकरण करते 
हुए लिखा है-- 

प्रशाम-संवेगानुकम्पास्तिक्यानिव्यक्तिलक्षणं सरागसम्यक्वं॑ भण्यते, तरव व्यवहारसम्यक्त्व- 
मिति | तस्य विषयभूतानि षड्द्रव्यणीति | पु० १४३ । 

२७ 
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प्रधाम, संवेग, अनुकापा और आस्तिक्यकी अभिव्यक्ति लक्षणबाला सरागसम्यक्त्व कहा जाता है । वही 
व्यवहार सम्यक्त्थ है । इसके विषय छह द्रव्य है । 

इतने विवेचनसे ये तथ्य फलित होते हैं-- 

(१) निश्चय सम्यग्दर्शनकी उत्पत्ति ज्ञायक स्वरूप आत्माके उपयोगके विषय होनेपर तत्स्वरूप एकाकार 
परिणतिरूप स्वानुभवके कालमें ही होती है । 

(२) ऐसी अवस्थाके प्रथम समयसे लेकर दर्शन मोहनीयकी यथासम्भव प्रक्ृतियोंके अन्तरकरण उपशम 
आदि तथा अनन्तानुबन्धीके उदयाभावरूप उपशम या विसंयोजनारूप क्षयमें व्यवहार हेतुता घटित होती है । 
यह व्यवहार हेतुता आत्मविशुद्धिल्प निश्चय सम्यग्दर्शनके काल तक सतत बनी रहती है । 

(३) अ०बहित पूर्व समयवर्ती द्रव्य उपादान और अव्यवहित उत्तर समयवर्ती द्रव्य कार्य यह क्रम 
भी सतत चलता रहता है। मात्र सम्यग्दर्शनके कालके भीतर ज्ञायक आत्मलक्षी परिणामकी ओर झुकावका 
विच्छेद कभी नहीं होता । इतनी विशेषता हैं कि सविकल्प दशामे उस ओरका झुकाव बना रहता है और 
निधिकल्प दक्षामे उपयोग ज्ञायक स्वरूप आत्मासे एकाकार होकर उपयुक्त रहता है । 

(४) आत्मविशुद्धिरूप निएचय सम्यग्दशंनके वे प्रशमादिक व्यवहारसे स्वीकार किये गये है। इसीसे 
प्रशमादिक भाव उक्त सम्यस्दर्शनके व्यवहारसे निममित्त है। कारण कि इन द्वारा निश्चयसम्यग्दशनके अस्तित्व 
की सूचना मिलतो हैँ । एक अपेक्षा ये ज्ञापक निमित्त भी है | 


(५) उक्त कथनसे ज्ञात होता है कि किन्‍्हीं सरागी जोबोंमें ज्ञान और वैराग्य शक्ति व्यक्तरूपस दृष्टि- 
गोचर होती है और किन्होंमें वह व्यक्तरूपसे दृष्टिगोचर नहीं होती | ज्ञान और वैराग्य शक्तिका थोंग सब 
सम्यग्दुष्टियोंके होता ही हैं ध्तना अवश्य है । 

(६) आस्तिक्य सम्यस्ज्ञानका भेदविशेष हैं। इसलिए एक आत्मापनेकी अपेक्षा सम्यग्दर्शन और 
सम्यग्ज्ञानमे अभेद करके अस्तिक्यभावको भी यहाँ सम्यग्दशंन कहा गया है । 


आत्मविशुद्धिरूप निश्चय सम्यर्दर्शन तो है, परन्तु चाहे यह जीव सरागी भले ही क्यो न हो, किसी 
किसीके उसका संवेग आदिरूप व्यवहार नहीं होता यह तत्त्वार्थश्ठोकवातिकके उक्त उल्लेखस स्पष्ट ज्ञात होता 
है । इससे मालूम पइता हैं कि जीवको प्रत्येक पर्यायका मूल कारण उपादानका हाना पर्याप्त हैं। उसके साथ 
यदि पर वस्तुके प्रति ममकार और अहंकारके रूपमें उपयोग परिणाम रहता हैँ तो मसारकी सृष्टि होती है 
और ज्ञायकस्वरूप आत्माकों विषय कर उपयोग परिणाम होता है तो मोक्ष जानेके मार्गका द्वार खुलकर उसपर 
यह जीव चलने लगता है । 

प्रत्येक पर्यायका कालविशेष व्यवहार निमित्त हैं ऐसा एकान्त नियम हैँ । अन्य बाह्य संयोग बनो या 
न बनो । यदि बाह्य सयोग बनता है तो वह भी स्वकालमे ही बनता है । कभी भी किसी पदार्थका संयोग हो 
जाय ऐसा नहीं हैं। इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए तत्त्वार्थश्लोकबातिकमे यह वचन आया है-- 

प्रत्यासन्नमुक्तीनामेव भव्यानां दर्शानमोहप्रतिपक्षः सम्पद्यते नान्‍्येषामू, कदाचित्कारणासन्नि- 
धानात्‌ ॥९%१॥ 

जिनका मुक्ति प्राप्त करना अति सन्निकट है ऐसे भव्य जीवोको ही दर्शनमोहके प्रतिपक्षका लाभ 
होता है, अन्य जीबोंको नही, क्योंकि कदाचित्‌ अन्तरंग और बाह्य साधनोका सन्निधान नही होता । 

ऐसा नियम है कि सभी कार्य बाह्य संयोगरूप निमित्तोके अनुसार हो होते है ऐसा न होकर उनके 
होनेमें निश्चय उपादानरूप अन्तरंग कारण ही मुख्य है। यवा-+ 
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ण च कज्जं कारणाणुसारी चेव इति णियमो अत्थि, अन्तरंगका रणावेक्खाए पवत्तस्स कज्जस्स 

बहिरंगकारणाणुसारित्तणियमाणुववत्तीदो । 
“-पेवला पु० १२, पृ० 2१ | 

प्रत्येक कार्य बाह्य कारण | अनुसार ही होता हैं ऐसा नियम नही है, क्योंकि अन्तरंग कारणकी अपेक्षा 
प्रवुत्त हुए कार्योका बहिरंग कारग़के अनुसार प्रवृत्त होनेका नियम नहीं बन सकता । 

पाँच परिवर्तनोंमेगे भाव परिवर्तनर्क स्वरूपपर दृष्टिपात करनेरों भी यही सिद्ध होता है कि प्रत्येक 
कार्यमे उसका अन्तरंग कारण ही मुख्य है। यथा-- 

पंचेन्द्रिय. संज्ञी पर्याप्तकों मिथ्यादृष्टि: कश्चिज्जीवः, स स्वेजधन्यां स्वयं.ग्यां ज्ञानावरण- 
प्रकृते: स्थितिमन्त कोटीकोटीसंज्ञकामापद्यते । तस्य कषायाध्यवसायस्थानान्यसंस्येयलोव प्रमितानि 
घट्स्थानपतितानि तत्स्थितियोग्यानि मवन्ति | तत्र स्वंजघन्यकषायाध्यवसायस्थाननिमित्तान्यतु- 
भागाध्यवप यस्थानान्यसंख्येयलोकप्रमितानि भवन्ति | एवं स्वंजधन्यां स्थिति सवंजधन्यं कसायाध्य- 
वसायस्थानं सवंजघन्यमेवानुभागाध्यवसायस्थानमास्कन्दतस्तद्योग्य॑ सबंजघन्यं योगस्थानं भवति | 
तेषामेव स्थिति-कषायनुभागस्थानानां द्वितीयमसंख्येयभागदुद्धियुक्तं योगस्थानं भवति। एवं च 
तृतीयादिषु चतु'स्थानपतितानि श्रेण्यसंख्येयभागप्रमितानि योगस्थानानि भवन्ति | तथा च तामेव 
स्थिति तदेव कषायाध्यवसायरथानं च प्रतिपद्यमानस्य द्वितोयमनुभवाध्यवसायस्थानं भत्रति। तस्थ 
च्‌ योगस्थानाति पू+वद्गेंदितव्यानि। एवं तुतीवादिष्वपि अनुभवाध्यवसायस्थानेषु आ असंख्येय- 
लोकपरिसमाप्ते । एवं तामेव स्थितिमापद्यमानस्य द्विती  कषायाध्यवसायस्थानं भवति | तस्याप्पनु- 
भवाध्यवसायस्थानानि योगस्थानानि च॒ पूर्व॑बद्गवेदितव्यानि। एवं तृतीयादिष्वपि कषायाध्यवसाय- 
स्थानेषु आ असंख्ययल|कपरिसमाप्तेबृद्धिक्मों वेदितव्य | एवं उक्तायाः अघन्यायाः स्थिते- 
स्त्रिशतुमाग रोपमकोटी को टीपरिसमाप्ताया: कषायादिस्था नानि बेदितव्यानि । 

पंचेन्द्रिय संज्ञी पर्याप्तक मिध्यादृष्टि कोई एक जीव ज्ञानावरण प्रकृतिकी सबसे जघन्य अपने यो य 
अन्तःकोटाकोटिप्रमाण स्थितिकों बाँधता है। उसके उस स्थितिके योग्य षट्स्थानपतित असंख्यात लोक प्रमाण 
कषाय अध्यवसायस्थान होते हैं । और सबसे जघन्य इस कषायाध्यवसायस्थानके निमित्तरूप असंख्यात लोक- 
प्रमाण अनुभागाध्यवसायस्थान होते हैं । इस प्रकार सबसे जघन्य स्थिति, सबसे जघन्य कपायाध्यवसायस्थान 
और सबसे जघन्य अनुभागाध्यवसायस्थानको प्राप्त हुए इस जीवके तदथ्योग्य सबसे जघन्य योगस्थान होता है । 
तत्पश्चात्‌ स्थिति, कषायाध्यवसायस्थान और अनुभागाध्यवस्थायस्थानके जघन्य रहते हुए दूसरा योगस्थान 
होता है जो असंख्यात भागवृद्धि संयुक्त होता है । इसी प्रकार तीसरे, चौथे आदि योगस्थानोंकी अपेक्षा भो 
समझना चाहिये । ये सब योगस्थान अनन्त भागवृद्धि और अनन्तगुण वृद्धिकों छोडकर शेष चार स्थानपतित 
ही होते है, क्योंकि सब योगस्थान संख्यामें श्रेणिके असंख्यातवे भाग प्रमाण है । तदनन्तर उसी जबन्य स्थिति 
और उसी जघन्य कषायाध्यवसायस्थानको प्राप्त हुए जीवके दूसरा अनुभागाध्यवसायस्थान होता है। इसके 
योगस्थान पहलेके समान जगश्नेणिके असंख्यात॒वे भागप्रमाण जानना चाहिये। इस क्रमसे असख्यात लोक 
प्रमाण अनुभागाध्यवसायस्थानोके होने तक तीसरे आदि अनुभागाघ्यसायस्थानोका यही क्रम जानना चाहिये। 
तत्पश्चात्‌ उसी स्थितिको प्राप्त हुए जीवके दूसर! कषायाध्यवसानस्थान होता हैं। इसके भी अनुभागाध्य- 
वसायस्थान और योगस्थान पहलेके समान जानना चाहिये । इस प्रकार असंख्यात लोक प्रमाण कषायाध्य- 
बसायस्थानोके होने तक तीसरे आदि कपायाध्यवत्ायस्थानोंमे वुद्धिका क्रमं जानना चाहिये । यहाँ उक्त जघन्य 
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स्थितिके जिस प्रकार कषायादिस्थान कहे हैं उसी प्रकार एक समय अधिक उक्त जघन्य स्थितिके भी कषायादि- 
स्थान जानने चाहिये । और इसी प्रकार एक-एक समय अधिकके क्रमसे तीस कोडा-कोडी सागरोपमप्र माण 
उत्कृष्ट स्थिति तक प्रत्येक स्थितिके कषायादिस्थान जानने चाहिये । 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक कार्यया नियामक मुख्यतासे निश्चय उपादानको मानना ही 
आगम सम्मत है इसमें क्रिसी प्रकारके सन्देहके लिए स्थान नहो है । 
१४ पाँच हेतुओंका समवाय 

साधारण नियम यह है कि प्रत्येक कार्यकी उत्पत्तिमे ये पॉच कारण नियमसे होते हैं । स्वभाव, 
पुरुषार्थ, काल, नियति और कर्म । यहां पर स्वभावसे द्रव्यकी स्वशक्ति या नित्य उपादान लिया गया है । 
पुरुषार्थले जीवका बल-बीर्य लिया गया है, कालसे स्वकाल और परकालका ग्रहण किया है, नियतिसे समर्थ 
उपादान या निशचयकी मुख्यता दिखलाई गई है और करमंसे बाह्य निमित्तका ग्रहण किया गया है । इन्हीं 
पाँच कारणोंको सूचित करते हुए पंडितप्रवर बनारसीदासजी नाटकसमयसार सर्वशुद्धज्ञानाधिकारमे कहते है-- 


पद सुभाव पूरब उदे निहचे उद्यम काल। 
पच्छपात मिथ्यात पथ. सरवंगी शिवचाल ॥४१॥ 
गंम्मटसार फर्मकाण्डमे पाँच प्रकारके एकान्तवादियोंका कथन आता है ।' उसका आशय इतना ही हैं 
कि जो इनमेसे किसी एकसे फार्यकी उत्पत्ति मानता है बह मिथ्यादृष्टि हैं ओर जो कार्यकी उत्पत्तिम इन 
पाँचोंके समवायको स्वीकार करता है वह सम्यग्दृष्टि है । पण्डितप्रवर बनारसीदासजीने उक्त पद द्वारा इसी 
तथ्यकी पुष्टि की है । अष्टसहस्नी १० २५७ में भट्टाकलकदेवने एक इलोक दिया हैँ । उसका भी यही आशय 
है । इलोक इस प्रकार है-- 


तादुशी जायते बुद्धिव्यंबसायवच तादुशः। 
सहायास्तादृशा: सन्ति यादृशी भवितव्यता ॥ 


जिस जीवकी जैसी भवितव्यता (होनहार) होती है उसकी बैसी ही बुद्धि हो जाती है । वह प्रयत्न 
भी उसी प्रकारका करने लूगता है और उसे सहायक भी उसीके अनुसार मिल जाते है । 

इस इलोकमे भवितव्यताको मुख्यता दी गयी है। भवितव्यता क्‍या है ? जीवकी समर्थ उपादान 
शक्तिका नाम ही वो भवितव्यवा है । भविठव्यताकी व्युत्पत्ति है- भवितु योग्यं भवितव्यम्‌, तस्य भावः 
भवितव्यता । जो होने योग्य हो उसे भवितव्य कहते हैं और उसका भाव भवितव्यता कहलाती है । जिसे हम 
योग्यता कहते है उसीका दूसरा नाम भवितव्यता है । द्रव्यकी समर्थ उपादान शक्ति कार्यखूपसे परिणत होनेके 
योग्य होती है इसलिए समर्थ उपादान शक्ति, भवितव्यता और योग्यता ये तीनों एक ही अर्थको सूचित करते 
हैं । कहो-कही अनादि या नित्य उपादानकों भी भवितव्यता या यांग्यता शब्द द्वारा अभिहित किया गया है सो 
प्रकरणके अनुसार इसका उक्त अर्थ करनेमे भी कोई आपत्ति नही है, क्‍योंकि भवितव्यतासे उक्त दोनों अर्थ 
सूचित होते हैं । भव्य और अभव्यके भेदमे भवितव्यता भी इसीका नाम है। उक्त इलोकमे भवितव्यताको 
प्रमूखता दी गयी है और साथमे व्यवसाय-पुरुषार्थ तथा अन्य सहायक सामग्रीका भी सूचन किया है सो इस 
कथन द्वारा उक्त पाँचों कारणोंका समवाय होनेपर कार्यकी सिद्धि होती है यही सूचित होता है, क्योंकि 
स्वकाल उपादानकी विशेषता होनेसे भवितव्यतामे गभित है ही । 


१, देखो गाथा ८७९ से ८८३ तक । 


चतुर्थ खण्ड : २१३ 


भवितव्यका समर्थन करते हुए पण्डितप्रवर टोडरमलजी मोक्षमार्ग प्रकाशक (अधिकार रे, पृष्ठ ८१) में 
खिलते हें-- 

““सो इनकी सिद्धि होइ तौ कषाय उपझमनेतें दुःख दुरि होइ जाइ सुखी होइ। परन्तु इनकी 
सिद्धि इनके किए उपायनिके आधीन नाही, भवितव्यके आधीन है। जातें अनेक उपाय करते 
देखिये है अर सिद्धि न हो है। बहुरि उपाय बनना भी अपने आधीन नाहीं, भवितव्यके अधीन है। 
जातें अनेक उपाय करना विचारे और एक भी उपाय न होता देखिए है। बहुरि काकतालीय न्याय- 
करि भवितव्य ऐसी हो होइ जैसा आपका प्रयोजन होइ तैसा ही उपाय होइ अर तातें कार्यकी 
सिद्धि भी होइ जाइ तौ तिस कार्यसंबंधी कोई कषायका उपशम होइ। 


यह पण्डितप्रवर टोडरमलजीका कथन है। माल्‌म पड़ता है कि उन्होंने 'तादृशी जायते बुद्धि ” इस 
इलोकमे प्रतिपादित तथ्यकों ध्यानमे रख कर ही यह कथन किया हैं। इसलिए इसे उक्त अर्थके समर्थनमें ही 
जानना चाहिए । 

इस प्रकार कार्योत्पत्तिके पूरे कारणों पर दृष्टिपात करनेसे भी यही फलित होता है कि जहाँ पर 
कार्योत्पत्तिके अनुकूल द्रव्यका स्ववीय॑ या स्वशक्ति और उपादान शक्ति होती है वहाँ अन्य सामग्री स्वयमेव 
मिल जाती है, उसे मिलाना नही पडता । यह मिलाना क्‍या है ? यह एक विकल्प है तथा तदनुकूल वचन 
और कायकी क्रिया हैं, इसीको मिलाना कहते है । इसके सिवाय सिलाना और कुछ नही । 


वास्तवमे देखा जाय तो यह कथन जैनदर्शनका हार्द प्रतीत होता है। जैनदर्शनमे कार्यकी उत्पत्तिके 
प्रति जो उपादान-निमित्त सामग्री स्वीकार की गयी है उसमे द्रव्यकी स्वशक्तिके साथ उपादानका प्रमुद्ध 
स्थान हैं। उसके अभावमे अन्य निमित्तोंकी कथा करना ही व्यर्थ है। स्त्रामी समन्तभद्वने आप्तमीमांसामें 
जब यह प्रतिपादन किया कि विविध प्रकारका कामादि कार्यरूप भावसंसार कमंबन्धके अनुरूप होता हैं और 
वह कर्मबन्धर अपने कामादि बाह्य हेतुओंके निमित्तसे होता है तब उनके सामने यह प्रइन उठ खड़ा हुआ कि 
ऐसा मानने पर तो जीवके संसारका कभी भी अन्त नहीं होगा, क्योंक्रि कर्मबन्ध होनेके कारण यह जीव भाव- 
संसारकी सृष्टि करता रहेगा और भावमंसारकी सृष्टि होनेसे निरन्तर कर्मबन्ध होता रहेगा । फिर इस 
परम्पराका अन्त कैसे होगा ? आचार्य महाराजने स्वयं उठे हुए अपने इस प्रश्नके महत्त्वको अनुभव किया 
और उसके उत्तरस्वरूप उन्हें कहना पडा--जीवास्ते शुद्धब द्वितः ।! अर्थात्‌ वे जीवशुद्धि और अशुद्धि 
नामक दो शाक्तियोसे सम्बद्ध हैं । परन्तु इतना कहनेसे उक्त आपेक्षकों ध्यानमे रखकर किये गये समाधान 
पर पूरा प्रकाश नहीं पडता, इसलिए बे इन शक्तियोके आश्रयमे स्पष्टीकरण करते हुए पुनः कहते है-- 


शुद्धयशुद्धी पुनः शक्‍्ती ते पाक्यापाक्यशक्तिवत्‌ । 
साद्यनादी तयोव्यंक्ती स्वभावोछ5तर्कगोचरः ॥१००॥ 
पाक्यशक्ति और अपाक्यशक्तिके समान शुद्धि और अजुद्धि नामवाली दो शक्तियाँ है तथा उनकी 
व्यक्ति सादि और अनादि है । उनका स्वभाव ही ऐसा है जो तर्कका विषय नही है ॥१००॥ 
यहाँ पर जो ये दो प्रकारकी शक्तिर्या कही गयी है उन द्वारा प्रकारान्तरसे उपादान शक्तिका ही 
प्रतिपादत कर दिया गया है। जीबोंमे ये दोनो प्रकारकी शक्तियाँ होती है । उनमेसे अशुद्धि नामक शक्तिकी 
व्यक्ति तो अनादि कालसे प्रति समय होती आ रही है जिसके आश्चयसे लाना प्रकारके पुदुगल कर्मोका बन्ध 
होकर कामादिरूप भावसंसारकी सृष्टि होती है । जो अभव्य जीव है उनके इस शक्तिकी व्यक्ति अनादि- 


२१४ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अ्न्य 


अनन्त हैं और जो भव्य जीव है उनके इस शबवितकी व्यक्ति अनादि होकर भी सान्‍्त है। किन्तु जब इस 
जीवके शुद्धि शक्तिकी व्यक्तिका स्वकाल आता है तब यह जीव अपने स्वभाव सन्मुख होकर पुरुषार्थ द्वारा 
उसकी व्यक्ति करता है, इसलिए छुढ्धि शक्तिकी व्यवित सादि हैं। यहाँ पर जो अशुद्धि शक्तिकी व्यक्तिको 
अनादि कहा गया है सो वह कथन सन्‍्तानपनेकी «:क्षासे ही जानना चाहिए, पर्यायाथिकतयकी अपेक्षा तो 
उसकी व्यक्ति प्रति समय होती रहती है। जिससे प्रत्येक ससारी जीवके प्रति समयसम्बन्धी भावसंसाररखूप 
पर्यायकी सृष्टि होती हैं ।' यहाँ पर यह कहना उचित प्रतीत नही होता कि ये दोनों शक्तियां जीवकी हैं तो 
इतमेंसे एककी व्यक्ति अतादि हो और दूसरेक्ी व्यक्ति सादि हो इसका क्या कारण हें ? समाधान यह है 
कि इनका स्वभाव ही ऐसा है जो तकका विषय नही है । इसी विषयको स्पष्ट करनेके लिए आचार्य महाराज 
ने पाबयशक्ति और अपाग्यदाक्तिको उदाहरणरूपसे उपस्थित किया हैं । आशय यह हूँ कि जिस प्रकार वही 
उड़द अग्निसंयोगको निमित्त कर पकता हैँ जो पाक्यशक्षितिसे युक्त होता है । जिसमे अपाक्यश्वित पाई जाती 
है वहू अग्निसंयोगको निमित्त कर त्रिकालम नहीं पकता ऐसी वस्तुमर्यादा हैं उसी प्रकार प्रकृतमे जानना 
चाहिए । इस दृष्टान्तकों उपस्थित कर आचार्य महाराज यही दिवलाना चाहते है कि प्रत्येक द्रव्यमे आन्तरिक 
योग्यत्ताका सदुभाव स्वीकार किये बिना कोई भी काय नहीं हो सकता। उसमें भी जिस योग्यताका जो 
स्थकाल (समर्थ उपादानलक्षण) है उसके प्राप्त होने पर ही वह कार्य होता है, अन्यथा नही होता । इससे यदि 
कोई अपने पुरुषार्थरी हानि समझे सो भी बात नही है, क्‍योंकि जीवके किसी भी योग्यताको कार्यका आकार 
पुरुषार्थ हारा ही प्राप्त होता 7 । जीवकी प्रत्येक कार्यकी उत्पत्ति में पुरुषार्थ अनिवार्य है। उसकी उत्पत्ति 
एक कारण हो और अन्य कारण न हो ऐसा नही हैं । जब कार्य उत्पन्न होता है तब अन्य निमित भी होता 
है, क्योंकि जहाँ निश्चय (उपादान कारण) हे वहाँ व्यवहार (निभित्त कारण) होता ही हैं । इतना अबश्य है 
कि सिध्यादृष्टि जीव निशचयको लक्ष्यमे नही लेता और मात्र व्यवहार पर जोर देता रहता है, इसीलिए वह 
व्यवहाराभासी होकर अनन्त संसारका पात्र बना रहता है। ऐसे व्यवहाराभासीके लिए पण्डितप्रवर दौलत- 
रामजी छहढालामें क्या कहते है यह उन्हीके शब्दोंमें पढ़िये:-- 


कोटि जनम तप तपें ज्ञान बिन कम झरें जे । 
ज्ञानीके छिनमे त्रिगुप्तितें सहज टरें ते॥ 
मुनिव्रत धार अनन्त बार ग्रीवक उपजायो। 
पे निज आतम ज्ञान बिना सुख लेश न पायो | 


जैसा कि हम पहले लिब्र आए है भविव्यता उपादानकी योग्यताका हो दूसरा नाम है । प्रत्येक द्रव्यमे 
कार्यक्षम भवितव्यता होती है इसका समर्थन करते हुए स्वामी समनन्‍्तभद्र अपने स्वयम्भस्तोत्रमे कहते है -- 





१. यहाँ पर जीवोके सम्यन्दर्शनादिरूप परिणाम शुद्धि शक्तिके अभिव्यंजक है और मिध्यादर्शनादिरूप परि- 
णाम अशुद्धिशक्तिके अभिव्यंजक है इस अभिप्रायकों ध्यानम रखकर यह व्याख्यान किया है । वैसे शुद्धि 
शक्तिका अर्थ भव्यत्व और अशुद्धि शक्तिका अर्थ अभव्यत्व करके भी व्याख्यान किया जा सकता है। 
भट्ट अकलंकदेवने अष्टशतीमे और आचाय॑ विद्यानन्दने अष्टसहस्रीमे सर्वप्रथम इसी अर्थंको ध्यानमे रखकर, 
व्याख्यान किया है । इसी अर्थकों ध्यातमे रखकर आचार्य अमृतचन्द्रने पथ्चचास्तिकाय गाथा १२० की 
टीकासे यह वचन लिखा है--ससारिणी द्विप्रकारा: भव्या अभव्याश्च | ते शुद्धस्वरूपोपलम्भ शक्तिसद्‌- 
भावासंदूभावाभ्या पाच्यापाच्यमुद्गवदभिधीयन्त इति । 


चतुर्थ ख्ह : २१५ 


अलंध्यशक्तिभंवितव्यतेय॑ हेतुद्वयाविष्कृतकार्य लिगा । 
अनीश्वर जत्तुरहंक्रियात्तं: संहत्य कार्येष्विति साध्ववादी ॥३३॥ 

आपने (जिनदेवने) यह ठीक ही कहा हैं कि हेतुद्व यसे उत्पन्न होनेवाछा कार्य ही जिसका ज्ञापक है 
ऐसो यह भवितव्यता अलूध्यशक्ति है, क्योंकि संसारी प्राणी में इस कार्यको कर सकता हूँ इस प्रकारके अहं- 
कारसे पीडित है बहु उस भवितब्यता) के बिना अनेक प्रकारके अन्य कारणोंका योग मिलने पर भी कार्योके 
सम्पन्न करनेमें समर्थ नहीं होता । 

उपादानरूप योग्यतानुसार कार्य होता है इसका समर्थन भट्टाकलंकदेब तत्त्वार्थातिक (अ० १,सूत्र २०) 
में इन शब्दोंमे करते हैं-- 

यथा मृदः स्वयमन्त्घेटभवनपरिणामाभिमुख्ये दंड-चक्र-पौरुषेय-प्रयत्तादि निमित्तमात्रं भवति, 
यत: सत्स्वषि दंडादिनिमित्तेषु शकरादिप्रचितो मृत्पिण्ड. स्वयमन्तघंटभवनपरिणामनिरुत्सकत्वान्न 
घटीभवति, अतो मृत्पिण्ड एवं बाह्यदण्डादिनिमित्तसापेक्ष आभ्यन्तरपरिणामसानिध्याद घटो भवति 
न दण्डादयः इति दण्डादीनां निमित्तमात्रत्व भवति | 

जैसे मिट्टीके स्वयं भीतरसे घटभवनरूप परिणामके अभिमुख होने पर दण्ड, चक्र और पुरुषक्ृत प्रयत्न 
आदि निमित्तमात्र होते है, क्योंकि दण्डादि निमित्तोके रहनेपर भी बालुकाबहुल मिट्टीका पिण्ड स्वयं भीतरसे 
घटभवनरूप परिणाम (पर्याय) से निरुत्सुख हो-के वारण घट नहीं होता, अत. बाह्यमे दण्डादि निमित्तसाक्षेप 
मिट्टीका पिण्ड ही भीतर घटभवनरूप पन्णामका सानिध्य होरंस घट होता है, दण्डादि घट नही होते, इसलिए 
दण्डादि निमित्तमान्न हैं । 

इस प्रकार इन उद्धरणोंसे स्पष्ट है कि उपादानगत योग्यताके कार्यभवनरूप व्यापारके होनेपर ही वह्‌ 
कार्य होता हैं, अन्यथा नहीं होता । ऐसे परिणमनकी क्षमता प्रत्येक द्रब्यमे होती है । जीवके इस परिणमन 
करनेरूप व्यापारको पुरुषार्थ कहते है । 


यदि तत्त्वार्थवातिकके उक्त उलत्लेखपर बारीकीसे ध्यान दिया जाता है तो उससे यह भी विदित हो 
जाता है कि घट निष्पत्तिके अनुकल कुम्हारका जो व्यापार होता है वह भी निमित्तमात्र होता है, वास्तवमे 
कर्ता निमित्त नही । उन “निमित्तमात्र हैं! ऐसा कहनेका भी यही तात्पर्य है । 

सब कार्य स्वकालमें ही होते हैं इसे भी भट्टाकलंकदेवने तत्त्वाथंवातिक (अ० ?, सूत्र० ३) मे रवीकार 
किया है। वह प्रकरण निसर्गज और अधिगमज सम्यग्दर्शनका है । इसी प्रसंगकों लेकर उन्होने सर्वप्रथम यह्‌ 
शंका उपस्थित की हे-- 

भव्यस्थ कालेन निःश्रेयसोपत्ते: अधिगमसम्यक्त्वाभाव: । ७। यदि अवधृतमोक्षकालात्‌ प्राग- 
घिगमसम्यक्त्वबलातु मोक्ष: स्थात्‌ स्थादधिगमसम्प*दर्शनस्य साफल्यमर्‌ । न चादो5स्ति | अतः कालेन 
योध्स्य मोक्षोड्सो निसगंजसम्यक्त्वादेव सिद्ध इति। 

इस वातिक और उसकी टीकामे कहा गया है कि यदि नियत मोक्षकालके पुर्व अधिगमसम्यक्त्वके 
बलसे मोक्ष होवे तो अधिगमसम्यक्त्व सफल होवे । परन्तु ऐसा नही है, इसलिए स्वकालके आश्रयसे जो इस 
भव्य जीवको मोक्षकी प्राप्ति होती है वह निमर्गज सम्यक्त्वसे ही सिद्ध है । 

इस प्रकार हम देखते है कि उक्त कथन द्वारा भट्टाकलकदेवने भी इस तथ्यको स्वीकार किया है कि 
प्रत्येक भव्य जीवको उसको मोक्ष प्राप्तिका रवकाल आतेपर मुक्तिलाभ अवश्य होता है । इससे सिद्ध है कि 
लोकमें जितने भी कार्य होते हैँ वे अपने कालके प्राप्त हं।नेपर ही होते हैं, आगे पीछे नही होते । 


२१६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्रम्थ 


यहाँ पर यह शंका की जा सकती है कि जब वही पर भट्ठाकलंकदेवने कालनियमका निषेध कर दिया 
है तब उनके पूर्व बचनको कालनियमके समर्थनमें क्यों उपस्थित किया जाता है। कालनियमका निषेषपरक 
उनका वह वचन इस प्रकार है--- 

कालानियमाच्च निजंराया । ९ । यतो न भव्यानां कृत्स्तकम निज रापूर्वक मोक्षक लस्य नियमो- 
पइस्ति | केचिद्‌ भव्या: संख्येन कालेन सेत्स्यन्ति केचिद्संस्येन, केचिदन्तेन, अपरे अनन्तानन्तेनापि 
न सेत्स्यन्तीति, ततश्च न युक्त 'भवस्य कालेन नि:श्रेयसोपपत्ते: इति । 

इस वातिक और उसकी टीकाका आशय यह है कि यतः भव्योंके समस्त कर्मोंकी निर्जरापूर्वक मोक्ष 
कालका नियम नही है, क्योंकि कितने ही भव्य संख्यात काल द्वारा मोक्ष लाभ करेगे । कितने ही असंख्यात 
काल द्वारा और कितने ही अनन्त काल द्वारा मोक्ष लाभ करेंगे। दूसरे जीव अनन्तानन्त काल द्वारा भी मोक्ष- 
लाभ नही करेंगे । इसलिए भव्य जीव काल द्वारा मोक्ष लाभ करेगे” यह वचन ठीक नहीं है । 

व्यवहाराभासी इसे पढ़कर उस परमसे ऐसा अर्थ फलित करते हैं कि भट्टाकलंकदेवने प्रत्येक भव्य जीवके 
मे'क्ष जानेके कालनियमका पहले हाकारूपमें जो विधान किया था उसका इस कथन द्वारा सर्वथा निषेध कर 
दिया हैं । परन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नहीं हैं। यह सच है कि उन्होंने पिछछे कथनका इस कथन द्वारा निषेध 
किया है । परन्तु उन्होंने यह निषेध नयविश्येषका आश्रय लेकर ही किया है, सर्वधा नही । वह नयविशेष यह 
है # पूर्वोक्त कचन एक जीवके आश्रयसे किया गया हैं और यह कथन नाना जीवोके आश्रयसे किया गया है । 
सब भव्य जीवोंकी अपेक्षा देखा जाय तो सबके मोक्ष जानेका एक कालनियम नही बनता, क्योकि दूर भव्योको 
छोडकर प्रत्येक भव्य जीवके मोक्ष जानेका कालनियम अलूग-अरूग है, इसलिए सबका एक कालनियम कैसे 
बन सकता है ? परन्तु इसका यदि कोई यह अर्थ लगावे कि प्रत्येक भव्य जीवका भी मोक्ष जानेका कालनियम 
नहीं हैं तो उसका उक्त कथन द्वारा यह अर्थ फलित करना उक्त कथनके अभिप्रायको हो न समझना कहा 
जायगा । अतः प्रकृतमे यही समझना चाहिए कि भट्टाकलंकदेव भी प्रत्येक भव्य जीवके मोक्ष जानेका काल 
नियम मानते है । 

इसी बातका समर्थन करते हुए पंचास्तिकाय गाथा ११ की टीकामे भी कहा है :-- 

32209 यदा तु द्रव्यगुणस्वेन पर्यायमुख्यत्वेन विवक्ष्यते तदा प्रादुभंवति विनश्यति | सत्पर्याय- 
जातमतिवाहितस्वक। १मुच्छिनत्ति, असदुवस्थितस्वकालमुत्पादयति चेति । 

“और जब प्रत्येक द्रव्य द्वव्यकी गौणता और पर्यायको मुख्यतासे विवक्षित होता है तब बह उपजता 
है और विनाशको प्राप्त होता हैं। जिसका स्वकाल बोत गया है ऐमे सत्‌ (विद्यमान) पर्यायसमूहकों नष्ट 
करता है और जिपका स्वकाड उपस्थित है ऐमे असत्‌ (अविद्यमान) पर्यायसतर हको उत्पन्न करता हैं यह 
उक्त कथनका तात्पर्य है । 

इस प्रकार इस कथनसे भी यहो विदित होता है कि प्रत्येक कार्य अपने-अपने स्वकालके प्राप्त होनेपर 
ही होता है । पर इसका यह अर्थ नही कि स्वकालके प्राप्त होनेपर वह व्यवहारसे अपने आप हो जाता हूँ । 
इस अपेक्षा होता तो है बह स्वभाव आदि पाँचके समवायमे ही । पर जिस कार्यका जो स्वकाल है उसके 
प्राप्त होनेपर ही इन पॉँचका समवाय होता है और तमी वह कार्य होता है ऐसा यहाँपर समझना चाहुए । 

आचार्य कुन्दकुन्द मोक्षपाहुडमे कालादिलब्धिके प्राप्त होनेपर आत्मा परमात्मा हो जाता है इसका 
समथंन करते हुए स्वयं कहते है-- 

अइसोहणजोएणं सुद्ध हेम॑ हवेइ जह तह य । 
कालाईलद्वीए अप्पा परमप्पो हबदि ॥२४॥ 


चतुर्थ ख़ष्ह : २१७ 


इसका अर्थ करते हुए पण्डितप्रवर जयचन्द्रजी छावडा लिखते है--- 

जेसे सुवर्ण पाषाण है सो सौधर्नेंकी सामग्रीके सम्बन्ध करि शुद्ध सुवर्ण होय है तेसें काल 
आदि लब्धि जो द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप सामग्रीकी प्राप्ति ताकरि यहु आत्मा कमके संयोगकरि 
अशुद्ध है सो ही परमात्मा होय है ॥२४॥ 

इसी तथ्यका समर्थन करते हुए स्वामी कारतिकेय भी अपनी द्वादशानुप्रेक्षामें कहते हैं-- 


कालाइलद्विजुत्ता णाणासत्तीहिं संजुदा अत्था। 
परिणममाणा हि सयं ण सकक्दे को वि वारेदुं ॥ 


इसका अर्थ पण्डित जयचन्दजी छावडाने इन शब्दोंमें किया है-- 

स्व ही पदार्थ काल आदि लब्त्रिकरि सहित भये नाना शक्तिसंयुक्त हैं तेसें ही स्वयं परिणमे 
हैं तिनकू” परिणमते कोई निवारनेक्‌ सम नाहीं ॥२१९॥ 

इस विषयमें मान्य सिद्धान्त हैं कि ६ माह ८ समयमे ६०८ जीव मोक्ष जाते हैं और यह भी सुनिश्चित 
है कि अनन्तानन्त जीवराश्षिमेसे युक्तानन्तप्रमाण जीवराशिको छोड़कर शेष जीवराशि भव्य है सो इस कथनसे 
भी उक्त तथ्य ही फलित होता है । 


इस प्रकार इतने विवेचनसे यह स्पष्ट हो जानेपर भो, कि प्रत्येक कार्य अपने-अपने स्वकालमे अपनो- 
अपनी योग्यतानुसार ही होता है, और जब जो कार्य होता हैं तब अन्य निमित्त भी तदनुकूल मिल जाते है, 
यहाँ यह विचारणीय हो जाता है कि प्रत्येक समयमे बह कार्य होता कैसे है ? कया वह निश्चयसे स्वय होता 
हुआ भी अन्य कोई कारण है जिसको निमित्तकर वह कार्य होता है ? विचार करनेपर विदित होता है कि वह 
इस साधन सामग्रीके मिलनेपर भी अपनी-अपनी परिणमनशक्तिके बलपर स्वकालमे ही होता है । यही कारण 
है कि जिन पाँच कारणोंका पू्वमे उल्लेख कर आये हैं उनसे कालको भी परिगणित किया गया है । इसमे भी 
हम कार्योत्पत्तिका मुख्य साधन जो पुरुषार्थ है उसपर तो दृष्टिपात करें नही और हमारा जब जो कार्य होना 
होगा, होगा ही यह मान कर प्रमादी बन जाँय यह उचित नही हैं। सर्वत्र थिचार इस बातका $रना चाहिए 
कि यहाँ ऐसे सिद्धान्तका प्रतिपादन किस अभिप्रायसते किया गया है। वास्तवमें चारों अनुयोगोंका सार बीत- 
रागता ही है, बैसे विपर्यास करनेके लिए सर्वत्र स्थान हैं । 


उदाहरण स्वरूप प्रथमानुयोगको ही लोजिए । उसमे महापुरुषोंकी अतीत जीवन धटनाओंके समान 
भविष्यसम्बन्धी जीवन घटनाएँ भी अंकित की गई हैं। अब यदि कोई व्यक्ति उनक्री भविष्यसम्बन्धी जीवन 
घटनाओंको पढे और कहे कि जैसे इन महापुरुषोंकी भविष्य जीवन घटनाएँ सुनिश्चित रही उसी प्रकार हमारा 
भविष्य भी सुनिश्चित है, अतएव अब हमे कुछ भी नही बरना हैं। जब जो होना होगा, होगा ही, तो क्या 
इस आधारसे उसका ऐसा विकल्प करना उचित कहा जायगा ? यदि कहो कि इस आधारसे उसका ऐसा विकल्प 
करना उचित नहीं है | किन्तु उसे उन भविष्य सम्बन्धी जीवन घटनाओंको पढ़कर ऐसा निर्णय करना चाहिए 
कि जिस प्रकार ये महापुरुष अपनो अपनी हीन अवस्थासे पुम्षार्थ द्वारा उच्च अवस्थाको प्राप्त हुए है उसी प्रकार 
हमें भी अपने पुरुषार्थ द्वारा अपनेमे उच्च अवस्था प्रकट करनी है। तो हम पूछते हैं कि फिर प्रत्येक कार्य स्वकालमें 
होता है इस सिद्धान्तको सुनकर उसका विपर्यास क्‍यों करते हो । वास्तवमें यह सिद्धान्त किसीको प्रमादी बनाने- 
आला नहीं है। जो इसका विपर्यास करता है वह प्रमादी ब्रनकर संसारकर पात्र होता है और जो इस सिद्धा-तमें 
छिपे हुए रहस्पको जान छेता है वह परकी कर्तत्तवृद्धिका त्याग कर पुर्णार्थ द्वारा स्वभाव सन्मुख हो सोभ्षका 
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पात्र होता है। प्रत्येक कार्य स्वकालमें होता है ऐसी यथार्थ श्रद्धा होनेपर 'परका में कुछ भी कर सकता हूँ' ऐसी 
कर्तृत्वबुद्धि तो छूट ही जाती है। साथ ही “मैं अपनी आगे होनेबाली पर्यायोंमे कुछ भी फेर-फार कर सकता हूँ” 
इस अहंकारका भी लोप हो जाता है । उक्त कतृ त्वबुद्धि उूटकर ज्ञाता-द्रष्टा बननेके लिए और अपने जीवनमें 
वोतरागताको प्रगट करनेके लिए इस सिद्धान्तकों स्वीकार करनेका बहुत बड़ा महत्त्व है। जो महानुभाव समझते 
हैं कि इस सिद्धान्तके स्वीकार करनेसे अपने पुरुषार्थकी हानि होती है, वास्तवमें उन्होंने इसे भीतरसे स्वीकार 
ही नहीं किया ऐसा कहना होगा । यह उस दीपकके समान है जो मार्गका दर्शन करानेमें निमित्त तो है पर 
मार्गपर स्वयं चला जाता है । इसलिए इसे स्वीकार करनेसे पुरुषार्थथी हानि होती है ऐली खोटी श्रद्धाको 
छोडकर इसके स्वीकार द्वारा मात्र ज्ञाता-द्रष्टा बने रहनेके लिए सम्यक पुरुषार्थनों जागृत करना चाहिए ! 
तीथंकरों और ज्ञानी सन्‍्तोंका यही उपदेश हैँ जो हितकारो जानकर स्वीकार करने योग्य है । श्रीमद्राजचन्द्र- 
जी कहते हैं-- 

जो इच्छो परमाथ्थं तो करो सत्य पुरुषाथै। 

भवस्थिति आदि नाम लई छेदो नहीं आत्माथं ॥ 

जो भवस्थिति (काललब्धि) का नाम लेकर सम्यक पुमुषार्थमे विरत है उन्हें ध्यानमें रुखकर यह दोहा 

कहा गया हैं। इसमे बतलाया है कि यदि तूँ पुरुषार्थकी इच्छा करता है ता सम्यक्‌ पुरुषार्थ कर | केवल काल- 
लब्षिका नाम लेकर आत्माका घात मत कर | 


प्रत्येक कार्यकी काललब्धि होती है इसमें सन्देह नहीं। पर वह किसी जोवको सम्यक्‌ पुरुषार्थ करनेसे 
रोकती हो ऐसा नहीं है । स्वकाललूब्धि ओर योग्यता ये दोनों उपादानगत विद्येषताके ही दूसरे नाम है । व्यव- 
हारसे अवश्य ही उस द्वारा विवक्षित कार्यके निमिनभूत नियत कालका ग्रहण होता है। इसलिए जिस समय 
जिस कार्यका सम्यक्‌ पुरुषार्थ हुआ वही उसकी काललब्धि है, इसके सिवाय अन्य कोई काललब्धि हो ऐसा 
नही है। इसी अभिप्रायको ध्यानमें रखकर पण्डितप्रवर टोडरमल्लजी मोक्षमार्गप्रकाशक ( पृ० ४६२ ) मे 
कहते हैं-- 

इहाँ प्रघन--जो मोक्षका उपाय काललब्धि आएँ भवितव्यतानुसारि बने है कि मोहादिकका 
उपशमादि भएँ बने है अथवा अपने पुरुषार्थतें उद्यम किए बने सो कहो | जो पहिले दोय कारण 
मिले बने है तो हमकौं उपदेश काहैकौ दीजिए है। अर पुरुषाथंतें बने है तो उपदेश स्व सुनि तिन 
विष के ई उपाय कर सके, कोई न कर सके सो कारण कहा ? ताका समाधान--एक कार्य होने 
विषे अनेक कारण मिलें हैं सो मोक्षका उपाय बने है। तहाँ तो पूर्वोक्त तीनों हो कारण मिले ही है। 
अर न बने है तहाँ दीनों हो कारण न मिले हैं। पूर्वोक्त तीन कारण कहे तिन विषै काललब्धि वा 
होनहार तो किछ वस्तु नाहीं | जिस काल विधै कार्य बने सोई काललब्धि और जो कार्य भया सोई 
होनहार । बहुरि कर्मका उपशमादि है सो पुदुगलकी शवित है। ताका आत्मा कर्ता हर्ता नाहीं | बहुरि 
पुरुषा्थ तें उद्यम करिए है सो यहु आत्माका कार्य है। तातें आत्माकों पुरुषार्थ करि उद्यम करनेका 
उपदेश दोजिए है| तहाँ यहु आत्मा जिस कारण तैं कार्यमिद्धि अवश्य होय तिस कारणरूप उद्यम 
करे तहाँ तो अन्य कारण मिलें ही मिलें अर कार्यकी भी सिद्धि होय ही होय । 

वे आगे (प० ४६५ में) पुतः कहते हैं-- 

अर तत्त्व निर्णय करने विषे कोई कमंका दोष है नाहीं। अर तू' आप तो मह॒त रह्यौ चाहै 
अर अपना दोष कर्मादिककें लगावे सो जिन आज्ञा मानें तौ ऐती अनीति संभवे नाही | तोकौ विषय- 
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कषायरूप ही रहना है तातै झूठ बोले है। मोक्षकी सॉँची अभिलाषा होय तौ ऐसी युक्‍्ति काहे कौं 
बनावे । संसारके कार्यनि विषे अपना पुरुषार्थतें लिद्धि न होती जाने तौ भी पुरुषाथंकरि उद्यम क्या 
करे | यह पुरुषा्थ खोई बेठे | मो जानिए है, मोक्षकौ देखादेखी उत्कृष्ट कहै है। याका स्वरूप 
पहिचानि ताकतों हितरूप न जाने है। हित जानि जाका उद्यम बने सो न करे वह असभव है | 

प्रकृतमें यह बात विशेष ध्यान देने योग्य हैँ कि शास्त्रों जहाँ-जहां कालादिलब्धका उल्लेख किया है 
वहाँ उसका आशय मुख्यतया आत्माभिमुख होनेके लिए ही है, अन्य कुछ माशय नही है । इसे स्पष्ट करते 
हुए आचार्य जयसेन पथ्चास्तिकाय गाथा १५०-१५१ की टीकामें कहते है-- 

यदायं॑ जीवः आगमभाषया कालादिलब्धिरूपमध्यात्मभाषया शुद्धात्माभिमुखपरिणामरूप॑ 
स््रसंवेदनज्ञानं लभते । 

जब यह जीव आगमभाषाके अनुसार कालादिलब्धिरूप ओर अध्यात्मभाषाके अनुसार शुद्धात्माभिमुख 
परिणामरूप स्वसंवेदनज्ञानको प्राप्त होता है । 
१२ उपसंहार 

इस प्रकार यहाँ तक जो हमने उपादानकारणके स्वरूपादिकी मीमासाके साथ प्ररूगसे उपादानकी 
योग्यता और रवकालका तथा उसका अवबिनाभावी व्यवहारकालका विचार किया उससे यह स्पष्ट हो जाता 
हैं कि जो कर्म निमित्त कहे जाये हैं वे भी उदासीन निमित्तोके समान कार्योत्पत्तिके सम्य मात्र नि्मित्तमात्र 
होते हूं, इसलिए जो व्यवहाराभासी लोग इस मान्यतापर बल देते है. कि जहाँ जैसे बाह्य निर्मित्त मिलते हैं 
वहाँ उनके अनुसार हो कार्य होता है, उनकी वह मान्यता समीचीन नहीं हे । किन्तु इसके स्थानमे यही यह 
मान्यता समीचीन और तथ्यकों लिए हुए हूँ कि प्रत्येक कार्य चाहे वह शुद्ध द्रव्य सम्बन्धी हो और चाहे 
अशुद्ध द्रव्यसम्बन्धी हो, अपने-अपने निश्चय उपादानके अनुसार हो होता हैं । उसके अनुसार होता है । इसका 
यह अर्थ नही है कि वहां परद्रव्य निमित्त नही होता । परद्रव्य निमित्त तो वहाँपर भी होता है । पर उसके 
रहते हुए भी कार्य निश्चय उपादानके अनुसार ही होता है यह एकान्‍्त सत्य हैं। इसमे सन्देहके लिए स्थान 
नही हैं । यही कारण है कि मोक्षके इच्छुक पुरुषोंकी अनादि रूढ़ लोकव्यवहारसे मुक्त होकर अपने द्रव्यस्व- 
भावको लक्ष्यमें लेना चाहिए आगममे ऐसा उपदेश दिया गया है । 

यहाँ यह शका की जाती है कि यदि कार्योकी उत्पत्ति अन्य निभित्तोंके अनुसार नही होती है तो उन्हें 
निमित्त ही क्‍यों कहा जाता है ? समाधान यह है कि ये कार्योको अपने अनुसार उत्पन्न करते है इसलिए उन्हें 
विस्नसा या प्रयोग कारण नहीं कहा गया है । किन्तु अज्ञानीके विकल्प और क्रियाकी प्रकृष्टता अन्य द्रव्योंके 
क्रियाव्यापारके समय उनको सूचन करनेमें निमित्त होती है इस बातको ध्यानमे रखकर ही उन्हें प्रयोग 
निमित्त कहा गया है । विश्नसा निमित्तोंके विषयमे विवाद ही नहीं है । 

इस प्रकार प्रत्येक कार्य यथासम्भव उक्त पाँच हेतुओंके समवायमे होता हैं। उनमें ही निश्चय 
उपादान और व्यवहार निमित्तोंका अन्तर्भाव हो जाता है। इसलिये आगममे सत्र उक्त दो हेतुओंका निर्देश 
कही पर दोनोकी मुख्यतासे और कही पर गौण--मुख्यरूपमे दृष्टिगोचर होता है । 


अनेकान्त और स्पाद्राद 


'अनेकान्त' शब्द अनेक और अन्त इन दो शब्दोंके मेलसे बना है। उसका सामान्य अर्थ है--अनेके 
अन्ताः धर्मा यस्यासौ अनेकान्त: | जिसमे अनेक अन्त अर्थात्‌ धर्म पाये जाते हैं उसे अनेकान्त कहते है । जो 
भी जीवादि पदार्थ है वे सब अन्कान्तस्वरूप हैं यह इस कथनका तात्पयं हैं। जो कोई पदार्थ अस्तिरूप हैं वह 
प्रत के च्रकालिक होनेके साथ अर्थंक्रियाकारी भी है। और वह तभी उक्त विधिसे अर्थंक्रियाकारी बन सकता 
हैं जब उसे अनेकान्तस्वरूप स्वीकार किया जाय । इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए स्वामी कार्तिक्य स्व॒रचित 
द्वादशानुप्रेक्षामे कहते है-- 

ज॑ वत्थु अणेयंतं तं चिय कज्ज॑ करेदि णियमेण । 
बहुधम्मजुद॑ अत्थं कज्जकरं दोसदें लोए॥ २२५ ॥ 

जो वस्तु अनेकान्त स्वरूप हैं वही नियमसे कार्य करनेमे समर्थ है, क्योंकि लोकमे बहुत धमंवाला अर्थ 
ही कार्यकारी देखा जाता है ।!२२५॥। 

शंका--वस्तु बहुत धर्मोवाली होती है इसका क्या अर्थ है ? जैसे जीव द्रव्य लीजिये। बह दशन, 
ज्ञान, चारित्र, सुख और वीय॑ आदि अनन्त धर्मोवाला हैं या अध्तित्व, वस्तुत्व आदि अनन्त घर्मोवाला हैं । 
इस प्रकार बस्त बहुत धर्मोवाली है, अभेकान्तका क्या यह अर्थ लिया जाय या इसका कोई दूसरा अर्थ है । 

समाधान--विचार कर देखा जाय तो प्रत्येक वस्तु केवल उक्त विधिसे ही अनेकान्तस्वरूप नही 
स्वीकार की गई है । किन्तु प्रत क वस्तुको अनेकान्तस्वरूप स्वीकार करनेका प्रयोजन ही दूसरा हैं । बात यह 
है कि प्रत्येक वस्तुका स्वरूप क्‍या है इसे स्पष्ट करते हुए जैनदर्शनमे यह स्पष्ट किया गया हैं कि प्रत्येक वस्तु 
जैसे स्वद्रव्यादिकी अपेक्षा अस्तिस्वरूप है वैसे वह परद्रयादिकी अपेक्षा अस्तिस्वरूप नहीं हैं, क्योकि एक द्रव्य- 
में अन्य सजातीय और विजातीय अन्य द्रव्योका अत्यन्ताभाव हैं। यदि ऐसा स्वीकार न किया जाय तो न तो 
प्रत्येक द्रव्यका स्वतन्त्र अस्तित्व ही सिद्ध होता हैं और न ही प्रत्येक जीवकी बन्ध-मोक्ष व्यवस्था हो बन सकती 
है । यह दो है ही, इसके साथ ही एक वस्तुमे भी धर्मी और अनन्त धर्मोकी अपेक्षा विचार करनेपर उनमेसे भी 
प्रत्येकका अपने-अपने विवक्षित स्वरूपादिकी अपेक्षा स्वतन्त्र अस्तित्व सिद्ध होता हैं, क्योकि जैसे प्रत्येक धर्मी 
स्वरूपसे सत्‌ है वैसे हो गुण-पर्याय€ूप प्रत्येक धर्म भी स्वरूपस सत्‌ हैं । कोई किसीके कारण स्वरूपसत्‌ हो ऐसा 
नही है । जैनदशंनमे स्वरूपस सत्‌ और पररूपसे असत्‌ इत्यादि तथ्यकों स्वीकार कर जो अनेकान्तकी प्रतिष्ठा हैं 
उसका प्रमुख कारण यही हे । भेदविज्ञान जेनदशनका प्राण है, इसलिये उक्त विधिस अनेकान्तको हृदयमम 
करनेपर ही भेदविज्ञानमे निपुणता प्राप्त होना सम्भव है, अन्य प्रकारस नही । उदाहरणाथ जब यह कहा जाता 
है कि रत्तत्रय ही मोक्ष मां है तब उसका अथं होता हैँ कि रत्नत्रयको छोड़कर अन्य कोई मोक्षमार्ग नही है । 
इसे और खुलासा कर समझा जाय तो यह कहा जायगा कि यद्यपि जीव वस्तु अनन्त धर्मगर्भित एक पदार्थ हें, 
परन्तु उसमे भी मोक्षमार्गता मात्र रत्लत्रथपरिणत आत्माम ही घटित होती है, अन्य अनन्त धर्मपरिणत आत्मामे 
नही । इस श्रकार विविध दृष्टिकोणोसे देखनेपर एक ही वस्तु कैसे अनेकान्तस्वव्प है यह स्पष्ट हो जाता है, 
इसलि+ उसके स्वरूपका ख्यापन करते हुए समयसार आत्मख्याति टीकामे कहा भो हे-- 

तत्र यदेव तत्‌ तदेव अतत्‌ यदेवेक॑ तदेवानेक थदेव सत्‌ तदेव असत्‌ यदेव नित्यं तदेव अनित्यं 
इत्येकस्मिनु वस्तुत्वनिष्पादकपरस्परविरुद्धशक्तिद्वय प्र काशनमनेकान्त: । 
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स्वैतन्त्र सत्ताकी वस्तुएं अनन्त हैं। उन्हे बुद्धिगम्य करके विविध दृष्टिकोणोंसे देखनेपर प्रत्येक वस्तु 
कैसी प्रतीतिमें आती है इसीका रूयापत करते हुए परमाय्रममे कहा है-- 

जो तत्‌ है वही अतत्‌ है, जो एक है वही अनेक है, जो सत्‌ है वही अमृत हैं तथा जो नित्य हैं बही 
अनित्य है इस प्रकार एक हो वस्तुमें वस्तुत्वकी प्रतिष्ठा करनेवाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंके प्रकाशनका 
नाम अनेकान्त है । 


५. चार यूगलोंकी अपेक्षा अनेकान्तकी सिद्धि 

यद्यपि जीवद्रव्य अनन्त है | पुद्गल द्रव्य उनसे भी अनन्तगुणे है। धमं, अघर्म ओर आकाश द्रव्य 
प्रत्येक एक-एक है तथा कालद्रव्य लोकाकाशके जितने प्रदेश है तत्प्रमाण है । उनमेसे यहाँ उदाहरणस्वरूपका 
एक जीव द्व॒न्‍्यकी अपेक्षा विचार करते है । उसमें भी अनेकान्तके स्वरूपका ख्यापत करते समय जिन परस्पर 
विरुद्ध चार युगलोंका निर्देश कर आये हैँ उनको ध्यानमे रखकर क्रमसे मात्र आत्मतत्त्वका निरूपण करेंगे-- 

१. पहला युगल है--आत्मा तत्स्वरूप ही है और अतत्स्व रूप ही है, क्योंकि अन्तरंगमे अपने सहज 
ज्ञानस्वरूपके द्वारा तत्स्वरूप ही है और बाहर अनन्त ज्ञेयोको जानता है इस अपेक्षा वह अतत्स्वरूप ही है । 

२. दूसरा युगल है--आत्मा एक ही और अनेक ही है, क्योंकि सहप्रवृत्तमान गुण और क्रमशः प्रवृत्तमान 
पर्यायों स्वरूप अनन्त चैतन्यरूप अंशोंके समुदायपनेकी अपेक्षा बह एक ही है ओर सहज ही अविभकत एक 
द्रव्यमे व्याप्त सह प्रवृत्तमान गुण और क्रमशः प्रवृत्तमान पर्यायस्वरूप अनन्त चैतन्य अशरूप पर्यायोंकी अपेक्षा 
वह अनेक ही हैं । यहाँ मेंद-कल्पनामे गुणोंको पर्याय कहा गया है । 

३, तीसरा युगल है--आत्मा सत्‌ ही है और असत्‌ ही है, क्योकि वह अपने स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-माव- 
रूपसे होनेकी शक्तिरूप स्वभाववाला है, इसलिये सत्‌ ही है और परद्र व्य क्षेत्र-काल-भावरूप न होनेकी शक्तिरूप 
स्वभाववाला हुँ, इसलिये असत्‌ ही है । 

४. चौथा युगल है--आत्मा नित्य ही है और अनित्य ही है. क्‍योंकि अनादि-निधन-अविभाग एकरस 
परिणत होनेके कारण वह नित्य ही है और क्रमश प्रवतंमान एक समण्की मर्यादावाले अनेक वृत्त्यंशरूपसे षरि- 
णत हो नेके कारण वह अनित्य ही है । 

इस प्रकार एक ही आत्मा तत्‌ है और अतत्‌ हैं, एक है और अनेक है, सत्‌ है और असत्‌ है तथा 
नित्य हैं और अनित्य है । इसलिये बह अनेकान्तस्वरूप हैं यह निश्चित होता हैं! इसी प्रकार जितना भी द्र॒व्य- 
जात हैं उनमेसे प्रत्येकको अनेकान्तस्वरूप घटित कर लेना चाहिये । 

शंका--श्री समयसार परमागममे आत्माको ज्ञानमात्र कहा गया है सो यदि आत्मद्रव्य ज्ञानमात्र 
होनेसे स्वयं ही अनेकान्तस्वरूप है तो फिर आत्मतत्त्वकी सिद्धिके लिए पृथक्से अनेकान्तकी प्ररूपणा क्‍यों की 
जाती है ? 

समाधान--अज्ञानी जन आत्मतत्त्वको ज्ञानमात्र नही मानते, इसलिये आत्मतत्त्व ज्ञानमात्र है यह उप- 
देश दिया जाता है। वस्तुत. अने कान्तके बिना ज्ञानमात्र आत्मतन्वकी सिद्धि होना सम्भव नहीं है, इसलिए 
पृथक अनेकान्तकी प्ररूपणा की जातो हैं । 

शंका--जैसे प्रत्येक वस्तु अनन्त धमंगभित एक वस्तु है वैंस ही आत्मा भी अनन्त धर्मगभित एक 
वस्तु है । फिर प्रकृतमें उसे ज्ञानमात्र क्यों बतऊाया गया हैं । 

समाधान--लक्ष्य-लक्षणमे अभेद करके आत्माको ज्ञानमात्र कहनेमे कोई विप्रतिपत्ति नहीं है। यद्यपि 
आत्मा भी अन्य द्रव्योंके समान अनन्तधरंगरभित एक वस्तु है। किन्तु उसमे साधारण और असाधारण दोनों 
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प्रकारके धर्म हैं। जो साधारण धर्म हैं वे अन्य द्रव्योसे आत्मद्रव्यके भेदक नहीं हो सकते । जो असाधारण 
होकर भी पर्यायरूप है वे भी एक त्रिकालवर्ती आत्मद्रव्यका रूयापन करनेमे असमर्थ है। भौर जो असाधारण 
होकर भी त्रिक्राल व्याप्ति समन्वित हैं जैसे चारित्र, सुख और वी आदि सो वे भी बोधगम्य होनेपर ही 
भाने जाते है । अतः वे स्वयं आत्मतत्त्वको अन्य द्रव्योंसे थक करनेसे असमथ है । रहा दर्शन सो वह अनाकार- 
स्वरूप है। एक ज्ञान ही ऐसा है जो अनुभवगोचर है, इसलिए उस द्वारा आत्मतत्त्वको अन्य द्रग्योंसे पृथक्‌ 
करना सम्भव हैं, इसलिए जिनागममे आत्माको ज्ञानमांत्र स्वीकार किया गया हें। 

तत्त्वाथंबातिकमे लक्षण किसे कहते है इसका निर्देश करते हुए बतलाया हैं-- 

परस्परव्यतिकरे सति येनान्यत्व लक्ष्यते तल्लक्षणम्‌ । 

सभी पदार्थ (परक्षेत्रपनेकी अपेक्षा) परस्पर मिलकर रहते है. इसलिए जिसके द्वारा एक पदार्थको 
दूसरे पदार्थसे जुदा किया जाता है उसे लक्षण कहते है । 

इस दृष्टिसे विचार करनेपर द्रव्य (सामान्य) गुण (प्रत्येक द्रव्य व्यापी त्रिकाली विशेष धर्म) और 
पर्याय (प्रत्येक द्रव्यव्यापी एक समयवर्ती धर्मविद्येष) का लक्षण स्वतन्त्र रूपसे प्रतीतिम आता है | यही कारण 
है कि प्रकृतम इसी दृष्टिको माध्यम बना कर अनेकान्तस्वरूप वस्तुकी व्यवस्था की गई हैं । एक ही वस्तु दूसरी 
बस्तुसे अत्यन्त भिन्‍न है यह तो है ही । उसे दिखलाना यहाँ मुख्य प्रयोजन नही है । यहाँ तो एक ही वस्तु 
द्रव्य, गृण और पर्यायपनेकी अपेक्षा कैसे तत-अत [, एक-अनेक, सत्‌-असत्‌ और नित्य-अनित्य स्वरूप हैं यह दिख- 
लाया है ! जैनदर्शनमे प्रत्येक वस्तुको अनेकान्तस्वरूप दिखलाना यह मुख्य प्रयोजन हे । अन्यथा प्रत्येक वस्तु 
स्वयंमे अनेकान्तस्वरूप नहीं सिद्ध होती । 

तत्त्वाथंवातिक अ० सूत्र ४२मे जीव पदार्थ अनेकान्तात्मक कैसे है इसका विचार करते हुए लिखा है-- 

जीव पदार्थ एक होकर भी अनेकरूप है, क्योकि वह अभावसे विलक्षण स्वरूपवाला हूँ । वम्नुत, देखा 
जाय तो अभावमे कोई भेद दृष्टिगोच” नहीं होता । उसके विपरीत भावमे तो अनेक धम और अनेक भेद 
दृष्टिगोचर होते हैं । जो घटका उत्पाद है वही पट आदि अनन्त पदार्थोका उत्पाद नही हैँ । इस प्रकार म्वको 
अपेक्षा उत्पाद एक होकर भी उसमे परकी अपेक्षा अनन्तरूपता घटित हो जाती हैं। यह एक उदाहरण है । 
परसे भेद दिखला नेकी अपेक्षा इस प्रकार सर्वत्र समझ लेना चाहिये । 

इस प्रकार लोकमे जितने भी सद्भावरूप पदार्थ है उनमेसे प्रत्येक कैसे अनेकान्तस्वरूप है इसका 
संक्षेपमे ऊहापोह किया । 


६. स्थाद्राद और अनेकान्त 

अब अनेकान्तस्वरूप वस्तुका वचन मुखसे विचार करते है। अनेकान्तस्वरूप एक ही वस्तुका ढाब्दों 
द्वारा कथन दो प्रकारसे होता हैं--एक क्रमिकरूपसे और दूसरा यौगपद्यरूपसे । इनके अतिरिक्त कथनका 
तीसरा कोई प्रकार नहीं हैं। जब अस्तित्व आदि अनेक धर्म कालादिकी अपेक्षा भिन्न-भिन्न रूपसे बिवक्षित 
होते हैं तब एक शब्दमे अनेक धर्मो के प्रतिपादनकी शक्ति न होनेसे उनका क्रमसे प्रतिपादन किया जाता हैं । 
इसीका नाम विकलादेश है । परन्तु जब वे ही अस्तित्वादि धर्म कालछादिकी अपेक्षा अभेदरूपसे विवक्षित होते 
हैं तब एक ही शब्द द्वारा एक धर्ममुखेन तादात्म्यरूपसे एकत्वको प्राप्त सभी घ॒र्मों का अ्खण्डरूपसे युगपत्‌ 
कथन हो जाता है | इसीका नाम सकलादेश है । विकलादेश नयरूप है और सकलादेश प्रमाणरूप हैं। कहा 
भी है--विकलादेश् नयाधीन है और सकलछादेश प्रमाणाघीन है । 
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७. सकलादेशकी अपेक्षा ऊहापोह 

जिस समय एक वस्तु अखण्डरूपसे विवक्षित होती है उस समय वह अस्तित्वादि धर्मोकी अभेदवृत्ति 
या अभेदोपचार करके पूरीको पूरी एक छाब्द हारा कही जाती हैं। इसी का नाम सकलादेश है, क्योंकि 
दरव्याधिक नयमे सभी धर्मोमे अभेदवृत्ति घटित हो जानेसे अभेद है तथा पर्यायाथिक नयसे प्रत्येक धर्ममे दूसरे 
धर्मोंसे भेद हं'ने पर भी अभेदोपचार कर लिया जाता हैं। जिसे स्याद्वाद कहते है उसमे इस दृष्टिसे प्रत्येक 
भंग समग्र वस्तुको कहनेवाला माना जाता है इसीको आगे सप्तभभीके द्वारा स्पष्ट करते हैं-- 
८. सप्तभंगीका स्वरूप और उसमें प्रत्येक भग की सार्थकता 

सप्तभगीका कहनेसे इसके अन्तर्गत सात भगोंका बोध होता हैं । वे है--( १) स्यात्‌ है ही जीव, 
(२) स्यात्‌ नही ही हैं जीव, (३) स्थात अवक्तव्य ही है जीव, (४) स्यात्‌ है और नही है जीव, (५) स्यात्‌ 
है और अवक्तव्य है जीव, (६) स्यात्‌ नही है और अवक्तव्य है जीव तथा (७) स्यात है, नही है और 
अवक्तव्य है जीच । 

प्रइनके वश होकर एक वस्तुमें अविरोधपूर्वक विधि-प्रतिषेध बल्पनाका नाम सप्तभंगी हैँ । किसी वस्तुको 

जाननेके लिए जिज्ञासा सात प्रक्रारकी होती है, इसलिए एक सप्तभगीम भंग भी सात ही होते हैं। ये भंग 
पूर्वमे दिये ही है । 

शंका--उक्त सात भगोमे यदि स्थादस्त्येव जीव: यह भंग सकलादेशी हैं तो इसी एक भगसे जीव- 
द्रव्यके सभी धर्मोका संग्रह हो जाता है, इसलिये आगेके सभी भंग निरथक हैं ? 

समाधान-- गौण और मुख्य विवक्षास सभी भज्जु सार्थक हैं । द्रव्याथिक नयकी प्रधानता और पर्या- 
याथिक नयकी गौणतामे प्रथम भज्ग सार्थक है। तथा पर्यायाथिक नयकी मुख्यता और द्रत्याथिकनयकी गौणतामे 
दुमरा भज्न सार्थक है । यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि यहाँ प्रधानता केवल शब्द प्रयोगकी है। वैसे 
प्रमाण सप्तभगीकी अपेक्षा वस्तु तो प्रत्येक भगमे पूरी ही ग्रहण की जाती है । जो शब्दसे कहा नही गया है 
अर्थात्‌ गम्य हुआ है वह प्रकृतमें अप्रघान है | तृतीय भंगमे कहनेकी युगपत्‌ विवक्षा होनेसे दोनों हो अप्रधान 
हो जाते है, क्योंकि दोनोंको एक साथ प्रधानभावसे कहनेवाला कोई छब्द नहीं है। चौथे भंगमें क्रमश: उभय 
धर्म प्रधान होते है । इसी सरणिसे आगेके तीन भंगोंका विचार कर लेना चाहिये । 
८. प्रत्येक भंगमें 'अस्ति' आदि पदोंको सा्थंकता 

स्थादस्त्येव जीवः” इस वाक्यमें 'जीव'पद विशेष्य है--द्रव्यवाची हैं और 'अस्ति” पद विशेषण है-- 
गृुणवाचौ हैं | उसमें परस्पर विशेषण विशेष्यभाव है इसके च्योतनके लिये एब' पदका प्रयोग किया गया है । 
इससे इतर धर्मोकी निवृत्तिका प्रसंग प्राप्त हो नेपर उन घर्मोके सख्भाव को द्योतन करनेके लिए उक्त वाक्यमें 
स्थात्‌” शब्दका प्रयोग किया गया हैं। यहाँ स्थात्‌' तिइन्तप्रतिरूपक निपात है । प्रकृतमें इसका अर्थ अने- 
कान्त लिया गया है । 

अंक्रा--जब कि स्थात्‌' पदसे ही अनेकान्तका द्योतन हो जाता है तो फिर 'अस्त्येब जीव: या 
नास्त्येव जीव: इत्यादि पदोंके प्रयोगकी कोई सार्थकता नही रह जाती है ? 

समाधान--माना कि 'स्थात्‌” पदसे अनेकान्तका द्योतन हो जाता है फिर भी विशेषार्थी विशेष शब्दोंका 
प्रयोग करते हैं । जैसे जीव कहनेसे मनुध्यादि सभीका ग्रहण हो जाता है, फिर भी विवक्षित पर्यायविशिष्ट 
जीवको जाननेवाला उस-उस शब्दका प्रयोग करता है। इसलिये पूर्वोक्त कोई दोष नही है । 

एक बात और है । वह यह क्रि यद्यपि स्यात्‌' पद अनेकान्तका द्यो तक होता है और जो द्योतक होता है 

वह किसी वाचक शब्दके द्वारा कहे गये अर्थकों ही अनेकान्तरूप द्योतन करता है, अतः वाचक द्वारा प्रकाइय 
धर्मकी सूचनाके लिये इतर शब्दोंका प्रयोग किया जाता है। बात यह है कि जब हम किसी विवक्षित धर्मके 
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द्वारा वस्तुका कथन करते है तब वस्तुमें रहनेवाले अन्य सब घर्म अविवक्षित रहते है, इसलिये उनको सूचित 
करनेके लिये स्यात्‌! पदका प्रयोग किया जाता है। यदि 'स्यात्‌' पदका प्रयोग न किया जाय तो सभी प्रयोग 
अनुक्ततुल्य हो जाते है। स्यात्‌” पद अनेकान्तका छ्योतक है इस अर्थक्रों स्पष्ट करते हुए आप्वमीमांसामें 
आचार्य समन्‍्तभद्र कहते है-- 
वाक्येष्वनेकान्तद्योतो गम्यं प्रति विशेषणस्‌ । 
स्याश्निपातोध्थंयोगि-वात्तत्र केवलिनामपि || १०३ ॥ 

है भगवन्‌ ! आपके शासन+ स्यादस्त्येव जीव ' या 'स्यान्नास्व्येव जीव ' इत्यादि वाक्योंमे अर्थके 
सम्बन्धवश स्थात्‌' पद अनेकान्तका द्योतक होता हे और गम्य आर्थका विशेषण होता है । प्रकृतमें 'स्थात्‌” 
पद निपात है | यह केवलियों और श्रृतकेवलियों दोनोंको अभिमत है । 

यहाँ आचार्य समन्तभद्ने यह स्पष्ट क्रिया है कि सप्तभड्ीकें प्रत्येक भज्भको स्थात्‌' पदसे युक्त करनेके 
दो प्रयोजन हैं । प्रथम प्रयोजनके अनुसार तो प्रत्येक वाक्यमे 'स्थात्‌' पद अनेकान्तका द्योतक होता है, क्योंकि 
निपात द्योतक होते हैं ऐसा वचन है । दसरे प्रयोजनके अनुसार जिस वाक्यमे जो गम्य अर्थ हैं उसका विशेषण 
होनेसे वह अपेक्षा विशेषकों सूचित करता है । इससे हम जानते है कि प्रथम भंगमे 'जीव है ही' यह जो कहा 
गया है वह अपेक्षा विशेषसे ही कहा गया है और दूसरे भंगमे 'जीव नही ही है” यह ज़ो कहा गया है वह भी 
अपेक्षा विशेषसे ही कहा गया है । इस प्रकार प्रत्येक भगमे स्थात्‌” पदका प्रयोग होनेसे एक तो अनुक्त धर्मोका 
स्वीकार हो जाता है दूसरे विवक्षित भंग किस अपेक्षासे कहा गया है इसका सूचन हो जाता है यह उक्त 
कथनका तात्पर्थ है । सप्तभंगीमे सात भगोके प्रत्येक पदकी सार्थकताका निर्देश हम पहले ही कर आये हैं । 

एक बात यहाँ विशेष जाननी चाहिये कि कही किसी वक्‍ताने स्यात्‌ पदका प्रयोग नही भी किया हो 
तो वहाँ वह है ही ऐसा समझ लेना चाहिए क्योंकि एसा वचन भी है कि 'स्यात्‌' छाब्दके प्रयोगका आशय 
रखनेवाला वक्‍ता कदाचित्‌ 'स्थात्‌' शब्दका प्रयोग नहीं भी करता है तो भी वह प्रकरण आदिको ध्यानमे 
रख कर समझ लिया जाता है| कहा भी है-- 

तथा प्रतिज्ञाशयतो5प्रयो गः । 

जिसके अभिप्रायमे उस प्रकारकी प्रतिज्ञा हैं, वह 'स्यात्‌' शब्दका प्रयोग नही करता तो भी कोई 

दोष नही है । 


९, कालादि आठकी अपेक्षा विशेष खुलासा 

पहले हम यह बतला आये हैं कि प्रथम भंगमे यत द्रव्याथिकनयकी मुख्यता रहती है, इसलिये उसके 
द्वारा कालादिकी अपेक्षा अभेदवृत्ति करके पूरी वस्तु स्वीकार कर ली जाती है और दूसरे भगमे यतः पर्याया- 
थिकनयकी प्रधानता रहती है इसलिये वहाँ कालादि की अपेक्षा अभेदोपचार करके उसके द्वारा समग्र बस्तु 
स्त्रीकार कर ली जाती हैं । अत प्रकृतमे उन कालादि आठका निर्देश करके उन द्वारा प्रकृत विषय पर विशेष 
प्रकाश डालते हैं! वे कालादि आठ ये है--काल, आत्मरूप, अर्थ, सम्बन्ध, उपकार, गुणिदेश, संसर्ग और 
शाब्द । इन आठकी अपक्षा खलासा इस प्रकार है-- 

(/) कथ्थ॑ंचित्‌ है ही जीव” यहाँ अस्तित्वविषयक्र जो काल है वही काल अन्य अहोष धर्मोका है इस- 
लिये समस्त धर्मों की एक वस्तुमे कालकी अपेक्षा अभेदवुत्ति बन जाती है । (२) जैसे अस्तित्व वस्तुका आत्म- 
स्वरूप है वैसे अन्य अनन्त धर्म वस्तुके आत्मस्वरूप है, इसलिये समस्त धर्मोकी एक वस्तुमे आत्मस्वरूपकी 
अपेक्षा अभेदवृत्ति बन जाती है । (३) जो द्रव्य अस्तित्वका आधार है वही अन्य अनन्त घर्मोका आधार होनेसे 
अर्थकी अपेक्षा समस्त धर्मों की एक वस्तुमे अभेदवृत्ति बन जाती है | (४) वस्तुके साथ अस्तित्वका जो तादात्म्य 


चतुर्थ लण्ड : २२५ 


लक्षण सम्बन्ध है. वही अन्य समस्त धर्मोका भी है, इसलिये सम्बन्धकी अपेक्षा मस्त धर्मोंकी एक वस्तुमें 
अभेदवृत्ति पाई जाती है । (५) गुणीसे सम्बन्ध रखनेवाला जो देश अस्तित्वका है वही देश अन्य समस्त 
धर्मो का है, इसलिये गु णिदेशकी अपेक्षा समस्त धर्मो की एक बस्तुमे अभेदबृत्ति बन जाती है। (६) जो उप- 
कार अस्तित्वके द्वारा किया जाता हैं वही अनन्त धर्मों के द्वारा किया जाता है, इसलिये उपकारकी अपेक्षा एक- 
वस्तुमें समस्त घर्मोकी अभेदवुत्ति बन जाती है। (७) एक वस्तुरूपसे अस्तित्वका जो ससर्ग है बही अनन्त 
धर्मोका है, इसलिये संसर्गकी अपेक्षा एक वस्तुमें समस्त धर्मोकी अभेदवृत्ति बन जातो है। (८) जिस प्रकार 
“अस्ति” यह शब्द अस्तित्व धर्मूप वस्तुका बाचक है उसी प्रकार वह्‌ अशोष धर्मात्मक अस्त॒का भी बाचक है, 
इसलिये शब्दकी अपेक्षा एक वस्तुमे समस्त धर्मोकी अभेदवृत्ति बन जाती है। यह सब व्यवस्था पर्यायाथिक 
नयको गौणकर द्रव्याथिक नयकी मुख्यतासे बनतो है । 


परन्तु पर्यायाथिक नयकी प्रधानता रहनेपर अभेदवृत्ति सम्भव नहीं है। खुलासा इस प्रकार है--बात 
यह हैं कि पर्यायाथिक नय्की प्रधानता रहनेपर अभेदवृत्ति सम्भव नहीं है, क्योकि (१) इस नयकी विवश्ञासे 
एक बस्तुमे एक समय अनेक धर्म सम्भव नही हैं । यदि एक कालमे अनेक धर्म स्वीकार भी किये जायें तो उन 
धर्मोकी आधारभूत वस्तुमे भी भेद स्वीकार करना पड़ता हैं। (२) एक धर्मके साथ सम्बन्ध रखनेवाला जो 
वस्तु रूप हैं वह अन्यका नही हो सकता और जो अन्‍्यसे सम्बन्ध रखनेवाला वस्तुरूप है बह उसका नही हो 
सकता । यदि ऐसा न माना जाय तो उन घम्मोमि भेद नहीं हो सकता । (३) एक घर्मका आश्रयभूत अर्थ भिन्‍न 
है और दूसरे धर्मका आश्रयभूत अर्थ भिन्‍न है । यदि धर्मभेदसे आश्रय भेद न माना जाय तो एक आश्रय होनेसे 
धर्मोम भेद नही रहेगा । (४) सम्बन्बीके भेदसे सम्बन्ध भी भेद देखा जाता है, क्‍योंकि नाना सम्बन्धियोंकी 
अपेक्षा एक वस्तुमे एक सम्बन्ध नही बन सकता हैं। (५। अनेक उपकारियोंके द्वारा जो उपकार किये जाते हैं 
वे अलग-अलग होते है उन्हे एक नही माना जा सकता है (६) प्रत्येक धर्मका गुणिदेश भिन्‍न-भिन्‍न होता है 
बहू एक नही हो सकता ! यदि अनन्त धर्मोका एक गुणिदेश मान लिया जाय तो वे धर्म अनन्त न होकर एक 
हो जायेंगे । अथवा भिन्न-भिन्न वस्तुओंके धर्मोका भी एक गुणिदेश हो जायगा । (७) अनेक ससर्गोकी अपेक्षा 
संसर्गम भी भंद है, वह एक नहीं हो सकता । (८) तथा प्रतिपाद्य विषयके भेदसे प्रत्येक शब्द जुदाजुदा हैं । 
यदि सभी धर्मोको एक शब्दका वाच्य माना ज।यगा तो वाचकके अभेदसे उन वाच्यभूत धर्मोमि भी भेद नहीं 
रहेगा । इस प्रकार पर्यायदृष्टिसि विचार करनेपर कालादिकी अपेक्षा अर्थभेद स्वीकार किया जाता हैं। फिर 
भी उनमे अभेदका उपचार कर लिया जाता है । अत इस विधिसे जिस वचन प्रयोगमे अभेदवृत्ति और अभेदो- 
पचारकी विवक्षा रहती है वह वचन प्रयोग सकलादेश हैं यह निश्चित होता है। यद्यपि प्रमाण सप्तभंगीका 
प्रत्येक भंग सुनयवाक्य है, फिर भी वहू प्रमाणाधीन है, क्‍योंकि उसके द्वारा अद्येष वस्तु कही जाती है । 

यह प्रमाण सप्तभगीके दो भंगोंकी मीमासा हैँ। शेष पाँच भंगोंको मीमासा भी इसी विधिस कर 
लेनी चाहिये । इन भंगोको विशेष रूपसे समझनेके लिये तत्त्वार्थथातिक अ० ४के अन्तिम सृत्रवृत्तिपर दृष्टिपात 
करना चाहिये । 


१० पूर्वोक्त विषयका सुबोध शेलीमें खुलासा 

यहां तक हमने शास्त्रीय दृष्टिसे अनेकान्तके स्वरूपका विचार किया। आगे उसपर सुबोध ैलीमें 
विद्येष प्रकाश डाला जाता है । यहाँ यह कहा जा सकता है कि जो वस्तु तत्स्वरूप हो वही अतत्स्वरूप कैसे 
हो सकती है, क्योंकि एक ही वस्तुको तत्‌-अततु स्वरूप माननेपर विरोछ दिखाई देता हैं। परन्तु विचारकर 
देखा जाय तो इसमें विरोधकी कोई बाल नही है । खुलाधा इस प्रकार है-- 

३९ 
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यहाँपर बस्तुको जिस अपेक्षासे तत्स्वरूप स्वीकार किया है उसी अपेक्षामे उसे अतत्स्वरूष नही स्वीकार 
किया है | उदाहरणार्थ एक ही व्यक्ति अपने पिताकी अपेक्षा पुत्र है और अपने पुत्रकी अपेक्षा पिता है, इसलिए 
जिस प्रकार एक ही व्यक्तिमे भिन्‍न-भिन्‍न अपेक्षाओंसे पितृत्व और पृत्रत्व आदि विविध धर्मोका सद्भाव बन 
जाता है उसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ द्रव्याथिक दृष्टिसे तत्स्वरूप है, क्योंकि अनन्तकाल पहले वह जितना और 
जैसा था उतना और वैसा ही वर्तमानकालमे भी दृष्टिगोचर होता है और बतंमानकालमे वह जितना और जैसा 
है उतना और वैसा ही वह अनन्तकाल तक बना रहेगा। उसमेसे कोई एक प्रदेश या गुण खिसक जाता हो 
और उसका स्थान कोई अन्य प्रदेश या गुण ले लेता हो ऐमा नहीं है, इसलिए तो बह सदाकाल तत्स्वरूप 
ही है। 

किन्तु इस प्रकार उसके तत्स्वरूप सिद्ध होनेपर भी पर्यायरूपसें भी वह नहीं बदलता हो ऐसा नहीं है, 
क्योंकि हम देखते है कि जो बालक जन्मके समय होता है । कालान्तरमे वह वही होकर भी अन्य रूप भी हो 
जाता है, अन्यथा उसमें बालक, युवा और वृद्ध इत्यादिख्पसे विविध अवस्थाएँ दृष्टिगोचर नहीं हो सकती, 
इसलिए विवक्षासंदसे तत्‌ और अतत्‌ इन दोनों धर्मोको एक ही वस्तमे स्वीकार करनेमे कोई बाघा नही आती । 
मात्र अस्वयकों स्वीकार करनेवाले द्र व्याथिकनयकी दृष्टिसे विचार करनेपर तो प्रत्येक पदार्थ हमे तत्स्वरूप ही 
प्रतीत होता है और उसी पदार्थों व्यतिरेककों स्वीकार करनेवाले पर्यायाधिकवयत्री दृष्टिसे देखनेपर बह 
मात्र अतत्स्थरूष ही प्रतीत होता है। इसलिए प्रत्येक पदार्थ द्रव्याथिकनयसे तत्स्वरूप हो हे और पर्यायाथिक- 
नयसे अतत्स्वरूप ही है । 

इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ सत्‌ भी है और असत्‌ भी है । प्रत्येक पदार्थ स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, रवकाल और 
स्वभावरूपसे अस्तिरूप ही है, इसलिए तो वह सत्‌ ही है और उसमे परद्रव्य, प्रक्षत्र, परकाल और परभावका 
सर्वथा अभाव है इसलिए इस दृष्टिसे वह असत्‌ ही है । प्रत्येक पदार्थकी नित्यानित्यता और एकानेकता इसी 
प्रकार साध लेनी चाहिये, क्योंकि जब हम किसी पदार्थका द्रव्यदृष्टिसि अवलोकन करते है तो बह जहाँ हमे 
एक ओर नित्य प्रतीत होता है वहाँ उसे पर्यायदृष्टिसे देखनेपर उसमे अनेकता और अनित्यता भी प्रमाणित 
हीती है । 

शास्त्रोंमें प्रकृत विषयको पुष्ट करनेके लिए अनेक उदाहरण दिये गये हैं । विचार करनेपर विदित 
होता है कि प्रत्येक द्रव्य एक अखण्ड पदार्थ हैं। ६स दृष्टिसि उसका विचार करनेपर उसमें द्रव्यभद, क्षेत्र भेद, 
कालभेद और भावभंद सम्भव नही है, अन्यथा वह अखण्ड एक पदार्थ नही हो सकता, इसलिए द्रव्याथिकदृष्टि 
(अभेददृष्टि] से उसका अवलोकन करनेपर वह तत्वस्वरूप, एक, नित्य और अस्तिरूप ही प्रतीतिम आता हूँ । 
किन्‍त जब उसका नाना अवयवं, अवयवोंका पृथक्‌-पुथक क्षेत्र, प्रत्येक समयमे होनेवाला उनका परिणामलक्षण 
स्व्रकाल और उसके रूप-रसादि या ज्ञान दर्शनादि विविध भाव इन सबकी दृष्टिस विचार करते है तो वह एक 
अखण्ड पदार्थ अतत्त्वरूप, अनेक, अनित्य और नास्तिरूप ही प्रतीतिमे आता है । 


प्रत्येक पदार्थ तड्िनन अन्य अनन्त पदार्थोंस पृथक होनेके कारण उसमे उन अनन्त पदार्थोका अत्यन्ता- 
भाव है यह तो स्पष्ट है ही, अन्यथा उसका स्वद्रव्यादिकी अपेक्षा स्वरूपास्तित्व आदि ही सिद्ध नही हो सकता 
और न उन अनन्त पदार्थों अपने-अपने द्रव्यादिकी अपेक्षा भेदक रेखा ही खीची जा सकती है। आचार्य 
समन्तभद्र ने अत्यन्ताभावके नही माननेपर किसी भी द्रव्यका विवक्षित द्रव्यादिस्पसे व्यपदेश करना सम्भव नहीं 
है यह जो आपत्ति दी हैं वह इसी अभिप्रायकों ध्यानमे रख कर ही दी हैं। साथ ही गुण-पर्यायोके किचित्‌ 
मिलित स्वभावरूप वह्‌ स्वयं ही एक हैं और एक नहीं है, नित्य है और नित्य नहीं है, तत्स्वरूप है और 
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तत्स्वरूप नहीं है तथा अस्तिूप हैं और अस्तिरूप नहीं है, क्योंकि द्रव्याथिक्रदृष्टिसि उसका अवलोकत करनेपर 
जहाँ वह एक, नित्य, तत्स्वरूप और अस्तिरूप प्रतीतिम आता है वहाँ पर्यायाथिकदृ ष्टसि उसका अवलोकन 
करनेपर वह एक नहो हैं अर्थात्‌ अनेक है, नित्य नहो है अर्थात्‌ अनित्य हैं, तत्स्वरूप नही है अर्थात्‌ अतत्रबरूप 
है और अस्तिरूप नही है, अर्थात्‌ नास्तिरूप हैं ऐसा भो प्रतीतिमे आता है। अन्यथा उसमे प्रागभाव, प्रध्वसा- 
भाव और अन्योस्याभावकी सिद्धि न हो सकनेके कारण न तो उसका विवक्षित समयमे विवक्षित आकार हो 
सिद्ध होगा और न उसमे जो गुणभेद अर पर्यायभेदकी प्रतीति होती है बह भी बन सकेगी । आचार्य समन्‍्त- 
भद्व ने प्रागभावके नहीं माननेपर कार्यद्रव्य अनादि हो जायगा, प्रध्वंसाभावके नही माननेपर कायंद्रब्य अनन्तता- 
को प्राप्त हो जायगा और इतरेतराभावके नही माननेपर वह एक सर्वात्मक हो जायगा यह जो आपत्ति दी है 
वह इसी अभिप्रायकों ध्यानमे रखकर ही दी हैं। स्वामी समन्तभद्र प्रत्येक पदार्थ क्थंचित सत्‌ है और 
कर्थंचितृ असत्‌ है” इसे स्पप्ट करते हुए कहते है .-- 
सदेव सर्व को नेच्छत्‌ स्वरूपादिचतुष्टयात्‌ । 
असदेव विपर्यासान्न चेन्‍नन ब्यरवतिष्ठते ॥१५॥ 

ऐसा कौन पुरुष है, जो, चेतन और अचेतन समस्त पदार्थ जात स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभाव- 
की अपेक्षा सत्स्वरूप ही हैं, एसा नही मानता और परद्रव्य, परक्षेत्र, परकाल और परभावकी अपेक्षा असत्स्व- 
रूप ही है, ऐसा नहीं मानता, क्योंकि ऐसा स्वीकार किये बिना किसो भी इष्टतत्त्वकी व्यवस्था नहीं बन 
सकती ॥१५॥ 

उक्त व्यवस्थाकों स्वीकार नही करनेपर इष्ट तत्त्वको व्यवस्था किस प्रकार नहीं बन सकती इस 
विषय्को स्पष्ट करते हुए विद्यानन्दस्वाभी उक्त इलोककी टोकामे कहते है-- 

स्वपररूपोयादानापोहनव्यवस्थापाद्यत्वादम्तुनि वस्तुत्वस्य, स्वरूपादिव पररूपादपि सत्त्वे 
चेतनादेरचेतनादित्वप्रसंगात्‌ तत्स्वात्मवत्‌, पररूपादिव स्वरूपादप्यसत्त्वे स्वथा शून्यतापत्ते:, स्वद्र- 
व्यादिव परद्रव्यादपि सत्त्वे द्रत्यप्रतिनियमविरोधात्‌ । 

इसमें सर्वप्रथम तो वस्तुका वस्तुत्व क्या है इसका स्पष्टीकरण करते हुए आचार्य विद्यानन्दने कहा है 
कि जिस व्यवस्थासे स्वरूपका उपादान और पररूपका अपोहन हो वही वस्तुका वस्तुत्व है। फिर भी जो इस 
व्यवस्थाफ़ों नही मानता उसके सामने जो आपत्तियाँ आती हैँ उनका खुलासा करते हुए बे कहते है-- 

१, यदि स्वरूपके समान पररूपसे भी वस्तुको अस्तिरूप स्वीकार किया जाता है तो जितने भी 
चेतनादिक पदार्थ है वे जैसे स्वरूपसे चेतन हैँ वैसे ही वे अचेतन आदि भी हो जावेंगे । 

२, पररूपसे जैसे उनका असत्त्व है उसी प्रकार स्व॒रूपसे भी यदि उनका असत्त्व मान लिया जाता है 
तो स्वरूपास्तित्वके नही बननेमे सर्वथा शुन्यताका प्रमम्म आ जायगा | 

३. तथा स्वद्र॒व्यके समान परद्रव्यरूपसे भी यदि सत्त्व मान लिया जाता है तो द्र॒व्योंका प्रतिनियम 
होनेमें विरोध आ जायगा । 

यत॒ उक्त दोष प्राप्त न हों अत- प्रत्येक चेतन-अचेत॒न द्वव्यको स्वरूपसे सदरूप ही और पररूपसे 
असद्रूप ही मानना चाहिए । 
११, उदाहरण द्वारा उक्त विषयका स्पष्टीकरण 


एक घटके आशअ्रयसे भट्टाकलंकदेबने घटका स्वात्मा क्या औरक्लपरात्मा क्‍या इस विषयपर महत्त्वपूर्ण 
प्रकाश डाला है । इससे समय-प्राभृत आदि शास्त्रोंमे स्न्‍समय और परसमयका जो स्वरूप बतलाया गया है 
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उसपर मौलिक प्रकाश पड़ता है, इसलिए यहांपर घटका स्वात्मा क्या और परात्मा क्‍या इसका विविध 
दृष्टियोंसे ऊहापोह करना इष्ट समझकर तत्त्वार्थवातिक, (अ० २, सूत्र ६) में इस सम्बन्धमे जो कुछ भी कहा 
गया है उसके भावको यहाँ उपस्थित करते है-- 

१. जो घट बुद्धि और घट शाब्दकी प्रवृत्तिका हेतु है वह स्वात्मा है और जिसमें घट बुद्धि और घट 


शब्दकी प्रवृत्ति नही होती वह परात्मा है । घट स्वात्माकी दृष्टिसे अस्तित्वरूप है और परात्माकी दृष्टिसे 
नास्तित्वरूप है । 


२. नामघट, स्थापनाघट, द्रव्यथट और भावधट इनमेसे जब जो विवक्षित हो बह स्वात्मा और तदि- 
तर परात्मा । यदि उस समय विवक्षितके समान इतररूपसे भी घट माना जाय या इतर रूपसे जिस प्रकार 


वह अघट है उसी प्रकार विवक्षित रूपसे भी बह अघट माना जाय तो नामादि व्यवहारके उच्छेदका प्रसंग 
आता हैं । 


३, घट शब्दके वाच्य समान घर्मवाले अनेक घटोंमेसे विवक्षित घटके ग्रहण करने पर जो प्रतिनियत 
आकार आदि है वह स्वात्मा और उससे भिन्‍न अन्य परात्मा । यदि इतर धटोंके आकारमस बह घट अस्तित्व- 
रूप हो जाय तो सभी घट एक घटरूप हो जायेंगे और ऐसी अवस्थामे सामान्यके आश्रयसे होनेवाले व्यवहार- 
"का लोप ही हो जायगा । 

४, द्रव्याथिकदृष्टिसे अनेक क्षणस्थायी घटमे जो पूर्वकालीन कुशूलपर्यन्त अवस्थायें होती है वे और 
जो उत्तरकाल।न कपालादि अवस्थाये होती है वे सब पराग्मा और उनके मध्यम अवस्थित घटपर्याय 
स्वात्मा । मध्यवर्ती अवस्थारूपसे वह घट है, क्योक्ति घटके गुण-क्रिया आदि उसी अवस्थाम होते है । यदि 
कुशूलान्त और कपालादिरूपसे भी घट होवे तो घट अवस्थाम भी उनकी उपलब्धि होनी चाहिए | और ऐसी 
अवस्थामे घटकी उत्पत्ति और बिनाशके लिए जो प्रयत्न किया जाता हैं उसके अभावका प्रसंग आता है। 
इतना ही क्‍यों, यदि अन्तरालवर्तों अवस्थारूपसे भी वह्‌ अघट हो जावे तो घटकार्य और उससे होनेवाले फल- 
की प्राप्ति नही होनी चाहिये। 

५. उस मध्य कालवर्ती घटस्वरूप व्यञ्जनपर्यायमे भी घट प्रति ममय उपचय और अपचयरूप होता 
रहता है, अत. ऋजुसू त्रनयका दृष्टिसे एक क्षणवर्ती घट हो स्वात्मा हैं और उसी घटकी अतीत और अनागत 
पर्यायें परात्मा है । यदि प्रत्युपन्त क्षणकी तरह अतीत और अनागत क्षणोंसे भी घटका अस्तित्व माना जाय तो 
सभी घट व्तंशन क्षणमात्र हो जायेगे । या अतीत अनाग्तके समान वर्तमान क्षणरूपये भी असत्त्व माना जाय 
तो घटके आश्रयसे होनेवाले व्यवहारका ही लोप हो जायगा । 

६. अनेक रूपादिके समुच्चयरूप उसी वर्तमान घटमे पृथुबुध्नोदराकारस घट अस्तित्वरूप है, अन्यरूप- 
से नही; क्योकि उक्त आकारसे ही घट व्यवहार होता हैँ, अन्यसे नही । यदि उक्त आकारमस घट न होवे तो 
उसका अभाव ही हो जायगा और अन्य आकारसे रहित पदार्थोमे भी घटव्यवहार होने लगेगा । 

७. रूपादिके सन्निवेशविशेषका नाम संस्थान है। उसमे चक्षुस घट-ग्रहण होने पर रूपमुखसे घटका 
ग्रहण हुआ इसलिए रूप स्वात्मा है और रसादि परात्मा हैं। वह घट रूपसे अस्तित्वरूप है और रसादिरूपस 
नास्तित्वरूप हैं। जब चक्षुसे घटको ग्रहण करते हैं तब यदि रसादि भी घट है ऐसा ग्रहण हो जाय तो रसादि 
भी चल्षुग्राह्म होनेसे रूप हो जायेगे और ऐसी अवस्थामे अन्य इन्द्रियोंकी कल्पना ही निरर्थक हो जायगी । 
अथवा चक्षु इन्द्रियस रूप भी घट है ऐसा ग्रहण न होवे तो वह चक्षु इन्द्रियका विषय ही न ठहरेगा । 

८. शब्दभेदसे अर्थभेद होता है, अत: घट, कुट आदि दाब्दोंका अछय अलग अर्थ होगा । जो घटन- 
क्रियासे परिणत होगा वह घट कहलायेगा और जो कुटिलरूप क्रियासे परिणत होगा बह कुट कहलायेगा । 


चतुर्थ खण्ड : २२९ 


ऐसी अवस्थामें घटन क्रिपाका क्तृभाव स्वात्मा है और अन्य परात्मा | यदि अन्यरूपसे भी घट कहा जाय तो 
पटादिसे भी घट व्यवहार होना चाहिए और इस तरह सभी पदार्थ एक छाब्दके वाच्य हो जायेंगे । अथवा घटन 
क्रियाको करते समय भी वह अघट होवे तो घट व्यवहारकी नि4त्ति हो जायगी । 

९, घट शब्दके प्रयोगके बाद उत्पन्न हुआ घटरूप उपयोग स्वात्मा है, क्योंकि वह अन्तरंग है और 
अहिय है तथा बाह्य घटाकार परात्मा है, क्योंकि उसके अभावमें भी घटव्यवहार देखा जाता है। वह उपयोगा- 
कारसे है अन्य रूपसे नहों। यदि घट उपयोगाकारसे भी न हो तो वक्‍ता और श्रोताके उपयोगरूप घटाकार- 
का अभाव हो जानेसे उसके आश्रयसे होनेबाला व्यवहार लुप्त हो जायगा। अथवा इतररूपसे भी यदि घट 
होवें तो पटादिको भी घटत्वका प्रसंग आ जायगा । 

१० चैतन्यशक्तिके दो आकार होते हँ---ज्ञानाकार और ज्ञेयाकार | प्रतिबिम्बसे रहित दर्पणके 
समान ज्ञानाकार होता है और प्रतिबिम्बयुक्त दर्पणके समान ज्ञयाकार होता हैँं। उसमें घटरूप श्षेयाकार 
स्वात्मा है, क्योंकि इसीके आश्रयसें घट व्यवहार होता है और ज्ञानाकार परात्मा है, क्योकि वह सर्वसाधारण 
है । यदि ज्ञानाकारसे घट माना जाय ता पटादि ज्ञानके कालमे भी ज्ञानाकारका सन्निधान होनेसे घटव्यवह्ार 
होने लगेगा और यदि घटरूप ज्ञेयाकारके कालमे घट नास्तित्वरूप माना जाय तो उसके आश्रयसे इति- 
कर्तव्यताका लोप हो जायगा । 

यह एक ही पदार्थमे एक कालमे नयभेदसे सत्त्वधर्म और असत्त्वधर्मकी व्यवस्था है। आशय यह कि 
प्रत्येक पदार्थमे जब जो धर्म विवक्षित होता है तब उसकी अपेक्षा वह अस्तित्वरूप होता है और तदितर अन्य 
धर्मोकी अपेक्षा वह नास्तित्वरूप होता हैं । अस्तित्व धर्मका नास्तित्व धर्म अविनाभावी है, इसलिए जहाँ 
किसी एक विवक्षासे अस्तित्व घटित किया जाता हैं वहां व्िन्न अन्य विवक्षासे नास्तित्व धर्म होता ही है। 
ने तो केवल अस्तित्व ही वस्तुका स्वरूप है ओर न केवल नास्तित्व ही । सत्ताका लक्षण करते हुए आचार्यों 
ने उसे सप्रतिपक्ष कहा है वह इसी अभिप्रायसे कहा है । 

उदाहरणार्थ जब हम किसी विवक्षित मनुष्यको नाम लेकर बुलाते हैँ तो उसमे उससे भिन्न अन्य 
मनुष्योंको बुलानेका निषेध गर्भित रहता ही हैं । या जैस हम किसी विवक्षित पर्यायके ऊपर दृष्टि डालते हैं 
तो उसमे तड्ि-न पर्यायोंका अभाव गर्भित रहता हो हैँ । या जब हम किसीके भव्य होनेका निर्णय करते हैं 
तो उसमें अभव्यताका अभाव गर्भित है ही । इसलिए कही पर मात्र विधिद्वारा किसी धर्म विशेषक्ा सत्त्व 
स्वीकार किया गया हो तो उसमे तदितरका अभाव गभित ही हैं ऐसा समझना चाहिए। एक वस्तुमे बिब- 
क्षित घरंकी अवेक्षासे अस्तित्व भर अन्यकी अपेक्षास नास्तित्व यही अनेकान्त है । इससे विवक्षित वस्तुमे धर्म- 
विशेषकी प्रतिष्ठा होकर उसमे अन्यका उस रूपसे होनेका निषेध हो जाता हैं। यहाँ जिस प्रकार सदसत्त्यकी 
अपेक्षा अनेकान्तका निर्देश किया हैं उसो प्रकार तदतत््व, एकानेकत्व और भेंदाभेदत्व आदिकी अपेक्षा भी 
उसका निर्देश कर लेना चाहिए । इस विषयको स्पष्ट करते हुए नाटकममयसारके स्याद्वाद अधिकारमे पण्डित- 
प्रवर बनारसीदासजी कहते है -- 

द्रव्य क्षेत्र काल भाव चारों भेद वस्तु ही में 
अपने चतुष्क वस्तु अस्तिरूप मानिये। 
परके चतुष्क वस्तु न अस्ति नियत अंग 
ताको भेद द्रव्य परयाय मध्य जानिये॥ 
दरव जो वस्तु क्षेत्र सत्ताभूमि फाल चाल 
स्वभाव सहज मूल सकति बखानिये। 


२३० ; सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदन-प्रन्थ 


याही भाँति पर विकलप बुद्धि कलपता 
व्यवहार दृष्टि अंश भेद परमातिये ॥१०॥ 
प्रवचनसार ज्ञेयाधिकार गाथा १०३ से ११५ तक विशेष द्रष्टव्य हैं। इसमे एक ही द्वग्य कैसे ततृ- 
अतत्स्वरूप आदि है यह स्पष्ट करनेके साथ सप्तभंगीका भी निर्देश किया गया है । 
१२. जिनागममें मूल दो नयोंका ही उपदेश है 
प्रवचनसार और तत्त्वा्थसूत्र आदिसे द्रव्यका '“गुणपर्ययवरद्द्रव्यम्‌”” । यह लक्षण दृष्टिगोचर होता है । 
इसपर तत्त्वार्थवार्तिकमें शंकासमाधान करते हुए भट्टाकककदव कहते है-- 
गुणा इति संज्ञा तन्त्रान्तराणाम्‌, आहंताना तु द्वव्यं पर्यायश्चेति द्वितीयमेव तत्त्वमू, अतश्च 
द्वित यमेव तद॒द्योपदेशात्‌ । द्रव्याथिक: पर्यायाथिक इति द्वावेव मूलनयौं। यदि गुणोंडपि कश्चित्‌ 
स्यात्‌, तद्बिषयेण मूलतयेन तुतीयेन भवितव्यमु | न चास्त्यसाविति अतो गुणाभावात्‌ गुणपर्यायवर्दिति 
निर्देशों न युज्यते ? तन्‍त, कि कारणम्‌, अहंत्प्रवचनहृदयादिषु गुणोपदेशात्‌ । उक्त॑ हि अहंत्प्रवचने 
द्रव्पाश्नया निगुंणा गुणा: इति । अन्यत्र चोकक्‍्तमु-- 
गुण इदि दव्वविधाणं दव्ववियारों य पज्जयो भाणिदो । 
तेहि अणृणं द्वव्व॑ अजुदपसिद्ध हवदि णिच्च ॥ 
यदि गुणो5पि विद्यते, ननु चोक्‍्तम्‌ - तद्विषयस्तृतीयों मूलनग्र* 'प्नोति ? नैष दोष, द्रव्यस्य 
द्वावात्मानी सामान्य विशेषश्चेति | तत्र सामान्यमुत्सगोन्वयः: गृण इत्यनर्थानतरमु। विशेषों भेद. 
पर्याय इति पर्यायशब्द । तत्र सामान्यविषयो नयो द्रव्याथिक:। विशेषविषयः पर्यायाथिक: । तदुभयं 
समुदितमयुतसिद्धरूपं द्रव्यमित्युच्यते । न तद्विसयस्तृतीयों नश्“ों भवितुमहंति, विकल्पादेशत्वान्न- 
यानाम्‌। तत्समुदायोषपि प्रमाणगोचरः, सकलादेशत्वात्‌ प्रमाणस्थ । गुणा एबं पर्याया इतिवा 
निर्देश: । अथवा उत्पाद व्यय-प्रौव्याणि न पर्याया:। न तेभ्योहन्ये गुणा सन्ति। ततो गुणा एव 
पर्याया इति सति समानाधिकरण्ये मतौ सति गुण-पर्यायवदिति निर्देशों युज्यते | पृ० २४६ । 
शंका--गुण यह संज्ञा अन्य दर्शनोंकी हैं । आहत दर्शनमे तो द्रव्य और पर्याय इस प्रकार दो रूप 
ही तत्त्व है और इसलिये तत्त्वको दो रूप स्वीकार कर उन दोका उपदेश दिया गया है। द्रव्याथिक और 
पर्यायाथिक ये दो मूल नय है । यदि गुण भी कोई १थक तत्त्व है तो उसको विषय करनेवाला तीसरा नय 
होना चाहिये । परन्तु तीसरा नय नही है, इसलिये गुणका अभाव होनेंसे गुण-पर्यायवद्‌ द्रव्यम' यह निर्देश 
सही बन सकता ? 
समाधान--ऐसा नही है, क्योंकि अ्हत्प्रवचन आदि आगमोमे गुणका उपदेश है । भरह॑त्प्रबचनमे कहा 
भी है--जो द्रग्यके आश्रयसे हो और स्वयं गुणरहित हों वे गुण है । अन्यत्र भी कहा है-- 
प्रत्येक द्रव्यके त्रिकाली स्वरूपका ख्यापन करनेवाला गुण हैँ और द्रव्यका विकार पर्याय कहा गया 
है । इन दोनोंसे सदा काल अयुतसिद्ध द्रव्य हे । 
हंका--यदि गुण अस्तिरूप हैँ तो हम जो कह आये हैं कि उसको विषय करनेवाला तीसरा नय 
होना चाहिये ? 
समाधान---यह कोई दोष नही है, क्योकि द्रव्य सामान्य और विशेष इन दो रूप है। उनमेसे 
सामान्य, उत्सगं, अन्वय और गुण ये एक ही अर्थके बाचक शब्द हैं। तथा विशेष, भेद और पर्याय ये तीनों 
पर्यायवाची एाब्द हैं । उनमेसे सामान्यकों विषय करनेबाके नयका नाम द्रव्याथिक है और विशेषकों विषय 
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करनेवाले नयका नाम पर्यायाथिक है । इन दोनोसे अयुतसिद्ध समुदायरूप द्रव्य कहा जाता है । अतएव गुणको 
विषय करनेवाला तीसरा नय नहीं हो सकता, क्योकि नय विकल्पोंके अनुसार प्रवृत्त होते हैं। सामान्य और 
विद्येषका समुदित रूप प्रमाणक्रा विषय है, क्योंकि प्रमाण सकलादेशी होता है । 


अथवा गुण ही पर्याय है ऐसा निर्देश करना चाहिये। अथवा उत्पाद, व्यय और भौव्य हैं, 
पर्याय नहीं है और उनसे भिन्‍न गुण नही है । इसलिये गुण ही पर्याय हैं। ऐसी अवस्थामे समानाधिकरणमें 
मधुप प्रत्यय करनेपर 'गुण-पर्यायवद्‌ द्रव्यम्‌'! यह निर्देश बन जाता है । 

आशय यह है कि गुणोका सामान्यमे अन्तर्भाव होनेपर वे द्र॒व्याथिक नयके विषय हैं और भेद 
विवक्षामें गुण और पर्यायोंमे अभेद स्वीकार करनेपर वे पर्यायाथिक नयके विषयरूपसे स्वीकृत किये जाते हैं, 
इसलिये द्रव्याथिक और पर्यायाथिक ये दो ही नय सिद्ध होते है, तीन नहीं । 

तत्त्वार्थश्लोकवातिकमे भी द्र॒व्यके उक्त लक्षणपर विचार करते हुए आचार्य विद्यानन्द कहते है-- 

नन्वेवमत्रापि पर्याप्रवद्‌ द्रव्यमित्युक्ते गुणवदित्यनर्थंकम, सर्वंद्रव्येषु पर्यायबन्धस्थ भावात्‌ । 

गुणबदिति चोक्‍्ते पर्यायवदिति व्यू, तत एवेति तदुभय लक्षण द्रव्यस्थ किमथंमुक्तस्‌ । 

शंका--जो गण पर्यायवाला हो वह द्रव्य है इस लक्षणमे भी जो पर्यायवाला हो वह द्रव्य है इतना 
कहनेपर जो गुणवाला है वह द्रज्य है ऐसा कहना निरथथत्र है, क्‍योंकि सभी द्रब्योंमे पर्यायोंकी अनुवृत्ति देखी 
जाती है । और यदि जो गुणवाल् हो वह द्रव्य है ऐसा कहनेपर जो पर्यायवाला हो वह द्रव्य हैं ऐसा कहना 
व्यर्थ है, क्योंकि सभी द्रव्य गुणवाले देखे जाते है, इसलिये द्रव्यका लक्षण उभयरूप किसलिये कहा गया है ? 

यह एक शंका है | इसका समाधान करते हुए आचार्य विद्यानन्द कहते है-- 

गुणवद्‌ द्रव्यमित्युक्त सहानेकान्तसिद्धये । 
तथा पर्यायवद्‌ द्रव्यं क्रमानेकान्तसिद्धये ॥२॥ पृ० ४३८ ॥ 

जो गुणवाला हो वह द्रव्य हैं यह वचन सह अनेकान्तकी सिद्धिके लिये कहां गया है तथा जो पर्याव- 
वाला हो वह द्रव्य है यह वचन क्रम अनेकान्तकी सिद्धिके लिये कहा गया है ॥२॥ 

आशय यह है कि प्रत्येक द्रव्य युगपत्‌ अनेक धर्मोका आधार है। इस प्रकार परस्पर विरुद्ध अनेक 
धर्मोका सदुभाव एकद्रव्यमे बन जाता है इसलिये सह अनेकान्तकी सिद्धिके लिये द्रव्यका जो गुणवाला हो वह 
द्रव्य है यह लक्षण योजित किया गया है । परन्तु जो द्रव्यजात है वह नित्य होतेके साथ परिणामी भी है इस 
प्रकार क्रम अनेकान्तकी सिद्धिके लिये द्रव्यका जो पर्यायवाला हो वह द्रव्य है यह लक्षण कहा गया है । 

इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य परस्पर विरुद्ध अनेक धर्मोका आधा होनेके साथ कथंचित्‌ (किसी अपेक्षासे) 
नित्य ही है और कथचित्‌ (किसी अपेन्नासे) अनित्य ही है यह सिद्ध हो जाता है । 

इस प्रकार प्रत्येक द्रव्यके अपेक्षा भंदसे तत्‌-अतत्‌, एक-अनेक, सत्‌-असत्‌ और नित्य-अनित्य सिद्ध होनेमें 
कोई बाघा नहीं आती । 

शंका--यदि सापेक्ष दृष्टिसे वस्तुको अनेकान्तात्मक माना जाता है तो प्रत्येक वस्तु स्वरूपसे अनेकान्त- 
रूप है यह नही सिद्ध होता ? 

समाधान--अनेकान्त यह वस्तुका स्वरूप है, क्योकि अपने स्वरूपको ग्रहणकर और परके स्वरूपका 
अपोहनकर स्थित रहना यह बस्तुका वस्तुत्व है । इसलिये अपेक्षा भेद अनेकान्तरूप वस्तुकी सिद्धि करना 
अन्य बात हैं। स्वरूपकी दृष्टिसे देखा जाय तो निरपेक्षरूपस वह स्वय ही अनेकान्तमय है । 
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१३. स्थात्‌ पदकी उपयोगिता 


इस प्रकार प्रत्येक वस्तु स्वयं अनेकान्तस्वरूप कैसे है और इस रूप उसकी सिद्धि कैसे होती हैं इसका 
स्पष्टीकरण करनेके बाद अब जयघवला पु० १ प० २८१ के आधारसे स्थात्‌ पदकी उपयोगितापर विशेष 
प्रकाश डालते हैं । 

रसकषाय किसे कहते है इसका समाधान करते हुए आचार्य यतिबृषभ कहते है कि कषाय रसवाले द्रव्य 
या द्रव्योंकी कषाय कहते हैं । (ज० ध०, पु० १, पृ० २७७) 

इस सूत्रकी टीका करते हुए आचार्य वीरसेन कहते हैं कि द्रव्य दो प्रकारके पाये जाते हूँ एक कषाय 
(कसले) रसवाले और दूसरे अकषाय (अकसले) रसवाले । इसलिये उक्त सृत्रका यह अर्थ होता है कि जिस एक 
या अनेक द्रव्योंका रस कसेला होता है वें स्थात्‌ कषाय कहलाते है । 

इसपर यह शंका हुई कि सूत्रमे स्थात' पदका प्रयोग नहीं किया गया है, फिर यहाँ स्थात्‌ पदका 
प्रयोग क्‍यों किया गया है। इसका समाधान करते हुए आचार्य वीरसेन कहते है कि जिस प्रकार प्रभा दो 
स्वभाववाली होती है। एक तो वह अन्धकारका ध्वंस करती है ओर दूसरे वह सभी पदार्थोको प्रकाशित करती 
है उसी प्रकार प्रत्येक शब्द प्रतिपक्ष अर्थथा निराकरणकर इष्टार्थका ही समर्थन करता है । इसलिये विवक्षित 
अंर्थके साथ प्रतिपक्ष अर्थ है इसे द्योतित करनेके लिये यहाँ सृत्रम॑ 'स्थात्‌” पदके प्रयोगका अध्याहार किया 
गया है । इतना स्पष्ट करनेके बाद उक्त तथ्यको ध्यानमे रखकर सप्तभं्ग की योजना की गई है। यथा-- 

(१) द्रव्य स्यात्‌ कषाय है । 

(२) स्थात्‌ नोकषाय है ! ये प्रथम दो भंग है । इनमे प्रयुक्त हुआ स्थात्‌' पद क्रमसे नोकषाय और 
कषाय तथा कषाय-नोकषायविषयक अर्थ पर्यायोंको द्रब्यमे घटित करता है । 

(३) स्यात्‌ अवश्तव्य है । यह तोसरा भंग है। यहाँ कषाय और नोकषायविषयक अर्थपर्यायोकी 
अपेक्षा द्रव्यको अवक्तव्य कहा गया हैं । और स्यात्‌ पद द्वारा कषाय-नोकषायविषयक व्यंजनपर्यायों को द्रव्यमे 
घटित किया गया है । 

(४) द्रव्य स्यात्‌ कषाय और नोकपषाय है । यह्‌ चौथा भंग है । यहाँ प्रयुक्त हुआ स्यात्‌ पद द्रव्यमे 
कषाय और नोकषाय विषयक अर्थपर्यायोको घटित करता है । 

(५) द्रव्य स्थातु कषाय और अवक्तब्य हैं। यह पाँचवाँ भंग है। इसमे प्रयुक्त हुआ स्यात्‌ पद 
द्रव्यमें नोकषायपनेकों घटित करता है । 

(६) द्रव्य स्थात्‌ नोकष्ाय और अवकतव्य है। यह छठा भंग है। इसमे प्रयुक्त हुआ स्थात्‌ पद 
कषा यपनेकी घटित करता है । 

(७) द्रव्य स्थात्‌ कषाय, नोकषाय और अवक्तव्य हैं । यह सातर्बा भंग है। इसमे प्रयुक्त हुआ स्यात्‌ 
पद कषाय, नोकषाय और अवक्तव्य इन तीनो धर्मोकी अक्रमवृत्तिको सूचित करता है । 

ह इससे विदित होता है कि प्रमाण सप्तभंगीका प्रत्येक भंग किस प्रकार अधूर्व धर्मके साथ समग्र बस्तुको 
सूचित करता है। इस दृष्टिसे देखा जाय तो ये सातो भंग अपुनरुक्त है यह सूचित होता है । इसीका नाम 
स्याद्वाद हैं । तथा इसीको कथंचित॒वाद भो कहते है । 

१४. अनेकान्त कथंचित्‌ अनेकान्तस्वरूप है 

इस प्रकार प्रमाण सप्तभंगीके द्वारा अनेकान्तस्वरूप वस्तुका कथन करनेके बाद अनेकान्तरूप बस्तु 
सर्ववा अनेकान्तरूप हैं या कथ्थंचित्‌ अनेकान्तरूप हैं इसे स्पष्ट करनेके लिये तत्त्वार्थवातिक अ० १ सृ० ६ में 
हंका-समाधान करते हुए लिखा है-- न्‍ 
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शंका--अनेकान्तम यह विधि-प्रतिषेध कल्पना नहीं घटित होती । यदि अनेकान्तमें भी विधि-प्रतिषेष 
कल्पना घटित होती है तो जिस समय प्रतिषंध कल्पना द्वारा अनेकान्तका निषेध किया जाता है उस समय 
एकान्तकी प्राप्ति होती हैं। यदि अनेकान्तमे भी अनेकान्त लगाया जाता है तो अनवस्था दोष आता है, 
इसलिये वहाँ अनेकान्तपना ही बननेसे उसमें सप्तभंगी घटित नहीं होती ? 

समाधान--नही, क्योंकि अनेकान्तमें भी सप्तभंगी घटित हो जाती हैं। यथा -- 

(१) स्थात्‌ एकान्त है, (२) स्यात्‌ अनेकान्त है, (३) स्यात्‌ उभय हैं, (४) स्यात्‌ अवक्तव्य है, (५) 
स्यात्‌ एकान्त अवक्तव्य है, (६) स्यथात्‌ अनेकान्त अवक्तव्य है, (७) स्यात्‌ एकान्त, अनेकान्त अवक्तव्य हैँ । 

शंका--यह कैसे ? 

समाधान--प्रमाण और नयकी मुख्यतासे यह व्यवस्था बन जाती है। इसे स्पष्ट करते हुए वे 
लिखते है -- 

एकान्त दो प्रकारका है--सम्यक्‌ एकान्त और मिथ्या एकान्त। अनेकान्त भी दो प्रकारका है-- 
सम्यक्‌ अनेकान्त और मिथ्या अनेकान्त । खुलासा इस प्रकार है। 

प्रमाणके द्वारा निरूपित वस्तुके एक देशकों सयुक्तिक ग्रहण करनेवाला सम्यक्‌ है। एक धर्मकी सर्वथा 
अवधारणा करके अन्य धर्मोका निराकरण करनेवाला मिथ्या एकान्त है। तथा एक वस्तुमे युक्ति और आगम- 
से अविरुद्ध अनेक विरोधी धर्मोको ग्रहण करनेवाला सम्यक्‌ अनेकान्त है और बस्तुकों सत्‌ू-असत्‌ आदि स्वभाव- 
से शून्य कहकर उसमे अनेक धर्माकी मिथ्याकल्पना वरनेवाला मिथ्या अनेकान्त है। इनमेंसे सम्यक्‌ एकान्त 
नय कहलाता हूँ और सम्यक्‌ अनेकान्त प्रमाण कहलाता है । उक्त तथ्यको स्पष्ट करते हुए आचार्य समन्त- 
भद्ग स्वयंभूस्तोत्रम कहते हँ-- 

अनेकान्तोः्प्यनेकान्त: . प्रमाण-नयसाधनः । 
अनेकान्त:ः प्रमाणात्ते तदेकान्तो४पितान्नयात्‌ ॥१०३॥ 

है भगवान्‌ आपके शासनमे प्रमाण और नयके द्वारा साधित होनेसे अनेकान्त भी अनेकान्त स्वरूप है । 
प्रमाणकी अपेक्षा अनेकान्तस्वरूप है और विवक्षित नयकी अपेक्षा एकान्तस्वरूप हैं ॥१०३॥ 
विकलादेश और सप्तभंगी 

इस प्रकार विवक्षित नयकी मुख्यतासे वस्तुके कथंचित्‌ एकान्तस्वरूप सिद्ध होनेपर विकलादेश क्या है 
और उस दृष्टिसे सप्तभंगी कैसे बनती है इस पर ऊहापोह करते हँ--- 

एक अखण्ड वस्तुम गुणभेदसे अंश कल्पना करना विकलादेश है। इसमे भी कालादिकी अपेक्षा भेद- 
वृत्ति और भंदोपचारसे सप्तभंगी घटित हो जाती है। यथा स्थादस्त्येब जीव: यह प्रथम भंग है तथा 
'स्यान्नास्व्येव जीव: यह दूसरा भग हैं । इसी प्रकार उत्तर पच भग जान लेने चाहिये । सर्व सामान्य आदि 
किसी एक द्रव्याथदिशकी अपेक्षा पहला विकलादेश है। इस भंगमे वस्तुमें यद्यपि अन्य धर्म विद्यमान हैं तो 
भी कालादिकी अपेक्षा भेद विवक्षा होनेसे शब्द द्वारा वाच्यरूपसे वे स्वीकृत नहीं है। न तो उनका विधान 
ही है और न प्रतिषेध ही है । इसी प्रकार अन्य भंगोंमे भी स्वविवर्जित धर्मकी प्रधानता रहती है | तथा अन्य 
धर्मोके प्रति उदासीनता रहतो है । न तो उनका विधान ही होता है और न प्रतिषेष हो । 

शंका--अस्त्येव जीव ” इसमें एवं पद लगाकर विशेषण-विश्वेष्यभावका नियमन करते है तब अर्थात्‌ 
ही इतर घर्मोंकी निरवृत्ति हो जाते है, उदासीनता कहाँ रही ? 

३०९ 
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समाधान-- इसलिये इतर धर्म को द्योतन करनेके लिये 'स्यात्‌र पदवा प्रयोग क्या जाता है । तात्पर्य 
ग्रह है कि एवकारके प्रयोगसे जब इतर निवृत्तिका वस्तुतः प्रसंग प्राप्त होता हैं तब स्यात्‌' पद विवक्षित घर्म- 
के साथ इतर धमोंकी सूचना दे देता है । 

यहाँ मी पहला भंग द्रव्याथिकनयकी विवक्षासे कहा गया है और दूसरा भग पर्यायाथिकनयकी विवक्ष[- 
से घटित होता है। द्रव्याधिक नय सत्त्वकों विषय करता हैं और पर्यायाथिक नय असत्त्वकों विवय करता है । 
यहाँ असच््वका अर्थ सर्वथा अभाव नही है । किन्तु भावान्तरस्वभाव धर्म ही यहाँ असत्त्वपदसे स्वीकृत है । 

यह प्रमाण सप्तभंगीके साथ नय सप्तभंगीको संक्षिप्त प्ररूपणा है । 

१५, मोक्षमार्गमें दृष्टिकी मुख्यता है 

अब सवाल यह है कि जीवनमे मोक्षमार्गकी प्रसिद्धिके अभिप्रायसे द्रव्यान॒ुयोग परमागममे आत्माको 
जो स्वतः सिद्ध होनेसे अनादि अनन्त, विशदज्योति, और नित्य उद्योतरूप एक ज्ञायकस्वरूप वतलाया गया है 
सो क्यों, क्योंकि जब आत्मा द्रव्य-पर्याय उभयरूप है तब आत्मा प्रमत्त नही है, अप्रमत्त नही है ऐसा कहकर 
पर्यायस्वरूप आत्माका निषेध क्‍यों किया गया है ? यह एक सवाल है जो उन महाशयोंकी ओरसे उठाया 
जाता है जो तत्त्वप्ररूषणा ओर मोक्षमार्ग प्ररूपणाकों मिलाकर देखते है। वस्तुत' ये महाशय 
आजार्योको दृष्टिमें करुणाके पात्र हैं । 

यहाँ यह दृष्टिमे नही लेना है कि उपयोग लक्षणबाला जीव अनेकान्तस्वरूप कैसे हैं । आत्मज्ञान करते 
समय यह तो पहले ही हृदयंगम कर लिया गया है । यहाँ तो यह दृष्टिमे लेना है कि किस रूपमें स्वात्माकी 
भावना करनेसे हम मोक्षमार्गके अधिकारी बनकर मोक्षके पात्र हो सकते हैं। समयसार परमागम्में इसी 
तथ्यको विशदरूपसे स्पष्ट किया गया है। हमे समयसार परमागमका मनन इसी दृष्टिस करना चाहिये। 

वैसे विचार कर देखा जाय तो वहाँ हमे अनेकान्तगर्भित स्याद्वादवाणीका पद-पद पर दर्शन हांता हैं 
क्योंकि उसमें आचार्य कुन्दकुन्दने परसे भिन्‍न एकल्वरूप आत्माक्रों दिखलाते हुए उस द्वारा उसी अनेकान्तका 
सूचन किया है | वे यह नही कहते कि जिसका कोई प्रतिपक्षी ही नहीं है ऐसे एकत्वको दिखिलाऊँगा । यदि वे 
ऐसी प्रतिज्ञा करते तो वह एकान्त हो जाता जो मिथ्या होनेसे इष्टार्थकी सिद्धिमे प्रयोजक नही होता । किन्तु 
वे प्रतिशा करते हुए कहते हैं कि मैं आत्माके जिस एकत्वका प्रतिपादन करनेवाला हैँ उसका परसे भेद दिख- 
लाते हुए ही प्रतिषादन करूँगा ) यदि कोई समझे कि वे इस प्रतिज्ञा बचनको ही करके र० गये हैं सो भी बात 
नहीं है, वर्योकि जहाँ पर भी उन्होंने आत्माके ज्ञायकस्वभावकी स्थापना की है वहाँ पर उन्होने परको स्वी- 
कार करके उसमे परका नास्तित्व दिखलाते हुए ही उसकी स्थापना की है। इसी प्रकार प्रकृतिमे प्रयोजनीय 
अन्य तत्त्वका कथन करते समय भी उन्होंने गौण-मुख्यभावसे विधि-निषेध दृष्टिक्ों साध क' ही उसका कथन 
किया है । अब इस विषयको स्पष्ट करनेके लिए हम समयप्राभृतके कुछ उदाहरण उपस्थित कर देना 
चाहते है-- 

१. ण वि होदि अपमत्तो ण पमत्तों” इत्यादि गाथाकों ले । इस द्वारा आत्मामे ज्ञायकस्वभावका 
'अस्तित्वधर्म' द्वारा और उसमें प्रमत्ताप्रमत्तमावका 'नास्तित्वधर्म' द्वारा प्रतिपादन किया गया है ।' दृष्टियाँ दो 
हैं--द्रृव्याथिकदृष्टि और पर्यायाथिकदृष्टि । द्व व्याथिक दृष्टिसे आत्माका अवलोकन करने पर वह ज्ञायकस्वभाव 
ही प्रतीतिमें आता है क्योंकि यह आत्माका त्रिकालाबाधित स्वरूप है | किन्तु पर्यायाथिकदृष्टिसे उसी आत्मा- 
का अवलोकन करने पर वह प्रमत्तमाव और अप्रमत्तभाव आदि विविध पर्यायरूप ही प्रत्तीत होता है। इन 
दोनों रूप आत्मा है इसमें सन्देह नहों | परन्तु यहाँ पर बन्वपर्यायरूप प्रमत्तादि क्षणिक भावोंते रुचि हटाकर 
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इंस आत्माको अपने प्रुवस्व॒भावकी प्रतीति करानो है, इसलिए मोक्षमार्गमें द्रव्याधिकदृष्टि (निश्चयनय) की 
मुख्यता होकर पर्यायाथिकदृष्टि (व्यवहारनय) गौण हो जाती है । अर्थात्‌ दृष्टमे उपका निषेध हो जाता है। 
यही कारण है कि यहाँ पर द्रव्याधिकदृष्टिकी मुख्यता होनेसे आत्मा ज्ञायकस्थभाव हैँ इसकी अस्तित्व धर्म 
द्वारा प्रतीति कराई गई है और आत्माके त्रिकालाबाधित ज्ञायकस्वभावमे प्रमत्तादि भाव नहों है यह जानकर 
आत्मामे इनकी नास्तित्व धर्म द्वारा प्रतीति कराई गई हे । तात्पयं यह है कि प्रक्ृतमे द्रव्याथिकनयका विषय 
ब्विक्षित होनेसे विवक्षितका “अस्तित्व” द्वारा और अविवक्षितका 'नास्तित्व” द्वारा कथन कर अनेकान्तकी ही 
प्रतिष्ठा की गई हैं । 

२ अब “ववहारेणुवदिस्सइ णाणिस्स' इत्यादि ग्राथाको छे। इसमे सर्वप्रथम उस शायकस्वभाव 
आत्मामे पर्यायाथिक ष्टिसे ज्ञान, दर्शन, चारित्र और वीर्य आदि विविध धर्मोकी प्रवीति होती है यह्‌ 
दिखलानेके लिए व्यवह रनयसे उनका सदभाव स्वीकार किया गया हैं इसमे सन्देह नहीं । किन्तु द्रव्याथिक 
दृष्टिसि उसी आत्माका अवलोकन करनेपर ये भेद उसमे लक्षित न होकर एकमान्र त्रिकाली ज्ञायकस्वभावी 
आत्मा ही प्रतीतिम आता है, इसलिए यहाँपर भी गाथाके उत्तराधमे ज्ञायकस्वभाव आत्माकी अस्तित्व घर्म 
द्वारा प्रतीति कराकर उसमें अनुपचरित सद्भूत व्यवहारका “नास्तित्व' दिखलाते हुए अनेकान्तको ही स्थापित 
किया गया है। 

३, जब कि मोक्षमार्गमे निइचयके विषयमे व्यवहारनयके विषयका असत्त्व ही दिखलाया जाता है तो 
उसके प्रतिपादतकी आवश्यकता ही क्‍या है ऐसः प्रश्न होनेपर 'जह ण॑ वि सक्‍कमणज्जों” इत्यादि गाधामे 
दृष्टान्त द्वारा उसके कार्यक्षेत्रकों व्यवस्था की गई है और नौवी तथा दशवी गाधथामे दृष्टान्तको दाष्टॉन्तमे 
घटित करके बतलाया गया हैँ । इन तीनों गाथाओका सार यह हैं कि व्यवहारनय निश्चयनयके विषयका 
ज्ञान करानेका साधन (हेतु) होनेसे प्रतिपादन करने योग्य तो अवश्य हैँ, परन्तु मोक्षमार्गम अनुसरण करने 
योग्य नही है । क्यो अनुसरण करने योग्य नहीं है इस बातका समर्थन करनेके लिए ११वीं गाथामें नि३व 4- 
नयकी भूतार्थता ओर व्यवहारनयकी अभूतार्थता स्थापित की गई हैं। यहाँपर जब व्यवहारनय है और उसका 
विषय है तो निश्चयनयके समान यथावसर उसे भी अनुसरण करने योग्य मान लेनेमे क्या आपत्ति है ऐसा 
प्रदन होनेपर १२वीं गाथा द्वारा उसका समाधान करते हुए बतलाया गया हैं कि मोक्षमार्गमे उपादेयरूपसे 
व्यवहारनय अनुसरण कश्ने योग्य तो कभी भी नहीं हैं । हां गृुणस्थान परिपाटीके अनुसार वह जहाँ जिस 
प्रकारका होता हैं उतना जाना गया प्रयोजनवान्‌ अवश्य है । इस प्रकार इस वक्तव्य द्वारा भी व्यवह्ारनय 
और उसका विषय है यह स्वोकार करके तथा उसका त्रिकाली श्रुवस्वभावमे असत्त्व दिदलातें हुए अनेकान्तकी 
ही प्रतिष्ठा की गई है । 

४. गाथा १३में जीवादिक नौ पदार्थ है यह कहकर व्यवहारनयके विषयकों स्वीकृति देकर भी 
भूतार्थरूपस वे जाने गये सम्यर्दर्शन है सो प्रकृतमे भूतार्थरूपसे उनका जानना यही हैं कि जीवपदार्थ नौ 
तत्त्वगत होकर भी अपने एकत्वसे व्याप्त रहता हैँ यह कहकर मोक्षमार्गम एकमात्र निर्चयनयका विषय ही 
उपादेय है यह दिखलाया गया हैं। इसके बाद गाथा (१४में भूताथरूपसे नौ पदार्थोके देखनेपर एकमात्र 
अबद्धस्पृष्ट, अनन्य, नियत अविशेष और असंयुक्त आत्माका ही अनुभव होता हैं, अतएवं इस प्रकार आत्माको 
देखनेवाला जो नय है उसे शुद्धभय कहते है यह कहकर व्यवहारनयके विषयकों गौण और निरंचयनयके 
विषयको मुख्य करके पुनः अनेकान्तकी ही प्रतिष्ठा की गई है । 

५. १५वीं गाथामे उक्त विशेषणोंसे उक्त आत्माको जो अनुभवता हैँ उसने पुरे जिनणासनकों 
अनुभवा यह कहकर पूर्बोक्‍्त प्रतिपादित निश्चय मोक्षमार्गगी महिमा गाई गई हैं। व्यवहारनय है 
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और उसका विषय भी है, परन्तु उससे मुक्त होनेके लिए व्यवहारनयके विषय परसे अपना लक्ष्य हटाकर 
निदणयनयके विषयपर अपना लक्ष्य स्थिर करो । ऐसा करनेसे ही व्यवहारूूप बन्धपर्याव छूट कर निश्चय 
रत्लत्रयस्थरूप मुक्तिकी प्राप्ति होगे । जिस महान्‌ आत्माने ध्यवहाररूप बन्धर्यायकों गौण करके निश्चय 
रत्मभ्यकी आराधना द्वारा साक्षात्‌ निश्चय रत्नत्रयको प्राप्त किया है उसीने तत्त्वत पूरे जिनशासनकों 
अनुभवा हैँ । सोचिये तो कि इसके सिवा जिनशासनका अनुभवना और क्या होता हैँ । जैनधर्मके विविध 
शास्त्रोंकी पद लिया, किसी विषयके प्रगाढ़ विद्वान्‌ हो गये यह जिनशासनका अनुभवना नहीं है । जिनशासन 
तो रत्नत्रयस्वरूप हैं और उसकी प्राप्ति व्यवहारको गौण किये बिना तथा निशचयपर आरूढ हुए बिना हो 
सही सकती, अतः जिसे पूरे जिनशासनकों अपने जीवनमे अनुभवना है उसे हेय या व'धमार्ग जानकर व्यव- 
हारको गौण और मोक्षमार्गमें उपादेय जानकर निः्चयकों मुख्य करना ही होगा तभी उसे निशुचय रत्लत्नय- 
स्वरूप जिनशासनके अपने जीवनमे दर्शन होंगे । यह इस गाथाका भाव हैं। इस प्रकार हम देखते हैं कि इस 
गाया द्वारा भी गौण-मुख्यभावसे उसी अनेकान्तका उद्धोष किया गया है । 

६. 'दंसण-णाण-चरित्ताणि' यह सोलह॒वी गाथा हैं । इसमे सरवंप्रथ म साथु अर्थात्‌ ज्ञानीको निरन्तर 
दर्शन, ज्ञान और चारित्रके सेवन करनेका उपदेश देकर व्यवहारका सूचन किया है । परन्तु विचार कर देखा 
जाय तो ये दर्शन, ज्ञान और चारि+१ आ>्माकों छोडकर अन्य कुछ भी नहीं है, इसलिए इस द्वारा भी 
तत्स्वरूप अखण्ड आत्मा सेवन करने योग्य हैं यह सूचित किया गया है । तात्पर्य या है कि निःच्रयका ज्ञान 
करानेके लिए व्यवहार द्वारा ऐसा उपदेश दिया जाता हैं इसमे सन्देह नहीं, पर उसमे मुख्यता निश्चयकी ही 
रहती है । इसके विपरीत यदि कोई उस व्यवहारकी ही मुख्यता मान ले तो उसे तत्म्वरूप अखण्ड और अवि 
चल आत्माकी प्रतीति त्रिकालमे नही हो सकती । इस गाथाका यही भाव है । 

हस विषयको स्पष्टरूपसे समझनेके लिए गाथाके उत्तराधपर ध्यान देनेकी आवश्यकता है, क्‍योंकि 
गाथाके पूर्वाधमे जो कुछ कहा गया है उसका उत्तराध॑मे निषेध कर दिया है । सो क्यों ? इसलिए नही कि 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र आदि पर्यायदृष्टिसे भी अभूतार्थ है, बल्कि इसलिए कि व्यवहारनयसे देखनेपर ही 
उनकी सत्ता है । निएचयनयसे देखा जाय तो एक ज्ञायकस्वरूप आत्मा ही अनुभव आता हैं, ज्ञान, दर्शन 
चारित्र नही । इसलिए इस कथन द्वारा भी एक अखण्ड और अविचल आत्मा ही उपासना करने योग्य है यही 
सूचित किया है । इस प्रकार विचार करके देखा जाय तो इस गाथा द्वारा भी व्यवहारकों गौण करके और 
निश्चयको मुख्य करके अनेकान्त ही सूचित किया गया है । 

इस प्रकार आचार्य कुन्दकुन्दने व्यवहारस क्या कहा जाता है और निरचयस वया है इसकी सन्धि 
मिलाते हुए सर्वत्र अनेकान्तकी ही प्रतिष्ठा की हैं । इतना अवश्य हैं कि बहुत सा व्यवहार तो ऐसा होता हैं जो 
अखण्ड बस्तुमे भेदमुलक होता हैँ । जैसे आत्माका ज्ञान, दर्शन और चारित्र आदिरूपसे भेद-व्यवहार या 
बन्धपर्यायकी दृष्टिसे आत्मामे नारकी, तिर्य॑ब्न्च, मनुष्य, देव, मतिज्ञानी, श्रृतज्ञानी, स्त्री, पुरुष और नपुसक 
आदिरूपसे पर्यायरूप भेदव्यवहार । ऐसे भेदद्वारा एक अखण्ड आतन्माका जो भी कथन किया जाता हैं, 
पर्यायकी मुख्यतासे आत्मा बैंसा है इसमें सन्दह नहीं, क्योंकि आत्मा जब जिस पर्यायरूपमसे परिणत 
होता है उस समय वह तट्टूप होता है, अन्यथा आत्माके संसारी और मुक्त ये भेद नहीं बन सकते, इसलिये 
जब भी आत्माके ज्ञायक स्वभावमें उक्त व्यवहारका नास्तित्व” कहा जाता है तब भेदमूलक «्यवहार गौण है 
और तिकाली धुवस्वभावकी मुख्यता है यह दिखलाना ही उसका प्रयोजन रहता है । 

परन्तु बहुत-सा व्यवहार ऐसा भी होता है जो आत्मामे बाह्य निमित्तादिकी दृष्टिसे या प्रयोजन 
विदेषसे आरोपित किया जाता हैँ । यह व्यवहार आत्मामें हैँ नही, पर परसंयोगकी दृष्टिसे उसमे कल्पित किया 


चतुर्थ खण्ड : २३७ 


गया है यह उक्त कथनका भाव है | इस विषयकों ठीक तरहसे समझनेके लिए स्थापना निक्षेपका उदाहरण 
पर्याप्त होगा । जैसे किसी पाषाणकी मूर्तिमे इन्द्रकी स्थापना करनेपर यही तो कहा जायगा कि वास्तवमें वह 
पाषाणकी मूर्ति इन्द्र स्वरूप है नही, क्योंकि उसमें जीवत्व, आज्ञा, ऐश्वर्य आदि आत्मगुणोका अत्यन्ताभाव है । 
फिर भी प्रयोजनविशेषसे उसमें इन्द्रकी स्थापना की गई है उसी प्रकार बाह्य निमित्तादिकी अपेक्षा आरोपित 
व्यवहार जानना चाहिए । बाह्य निमित्तादिकी दृष्टिसे आरोपित व्यवहार, जैसे कुम्हारकों घटका कर्ता कहना । 
प्रयोजन विशेषसे आरोपित व्यवहार, जैसे शरीरकी स्तुतिकों तीर्थकरकी स्तुति कहना या सेनाके निकलनेपर 
राजा निकला ऐसा कहना आदि। 


विचार कर देखा जाय तो रागादिरूप जीवके परिणाम और कर्मरूप पुदूगल परिणाम ये एक दूसरेके 
परिणभनमे निमित्त (उपचरित हेतु) होते हुए भी तत््वत जोब और पुद्गल परस्परमे कर्तु-कर्मभावसे रहित 
है । ऐसा तो है कि जब विवक्षित मिट्टी अपने परिणामस्वभावके कारण घटरूपसे परिणत होती हैँ तब 
कुम्हारकी योग-उपयोगरूप पर्याय स्वयमेव उसमे नि्मित्त व्यवहारको प्राप्त होतो हैं । ऐसी वस्तुमर्यादा है । 
परन्तु कुम्हारकी उक्त पर्याय घट पर्यायकी उत्पत्तिम व्यवहारसे निमित्त होनेमात्रसे उसकी कर्ता नहीं होती, 
और न घट उसका कर्म होता है, क्‍्यों।के अन्य द्रव्यमे अन्य द्रव्यके कर्तृत्व और कर्मत्व धर्मका अत्यन्त अभाव 
हैं । फिर भी लोक-व्यवहारवञ्ञ कुम्हारकी विवक्षित पर्यायन मिट्टीकी घट पर्यायकों उत्पन्न किया इस प्रकार 
उस पर मिट्टीकी घट पर्यायके कर्तृत्व धर्मका और घटमे कुम्हारके कर्मत्वधर्मका आरोप किया जाता है । 
यद्यपि शास्त्रकारोंने भो इसके अनुसार लौकिक दृष्टिसे बचन प्रयोग किये है, परन्तु है यह व्यवहार असत्‌ ही । 
यह तो बाह्य निमित्तादिकी दृष्टिसि आरोपित व्यवहारकी चरचा हुई । 


अब प्रयोजनविशेषसते आरोपित व्यवहारके उदाहरणोंका विश्लेषण कीजिए --जितने भी संसारी जीव 
हैं उनके एक कालमे कमसे कम दो और अधिकसे अधिक चार शरीरोंका संयोग अवध्य होता हैं ! यहाँ तक 
कि तीर्थंकर सयोगी-अयोगी जिन भी इसके अपवाद नहीं हैं। अब विचार कीजिए कि जीवके साथ एकक्षेत्रा- 
बगाही रूपसे सम्बन्धको प्राप्त हुए उन घरीरोंमे जो अमक प्रकारका रूप होता है, उनका यथासम्भव जो 
अमुक प्रकारका सस्थान और संहनन होत्ता है इसका व्यवहार हेतु पुद्गल विपाकी कर्मोका उदय ही है, जीबकी 
वर्तमान पर्याय नही तो भी शरीरमे प्राप्त हुए रूप आदिको देखकर उस द्वारा तीर्थकर केवली जिनकी स्तुति- 
की जाती है और कहा जाता है कि अमृक तीर्थंकर केवली लोहित वर्ण हैं, अम॒क तीर्थंकर केवली शुक्ल वर्ण है 
और अमुक तीर्थंकर केवली पीतवर्ण है आदि | यह तो है कि जब द्वारीर पुद्ूगल द्रव्यकी पर्याय है तो उसका 
कोई न कोई वर्ण अवश्य होगा । पुदूगलकी पर्याय होकर उसमे कोई न कोई बर्ण न हो यह नहीं हो सकता । 
परन्तु विचार कर देखा जाय तो तीर्थद्भुर केवलीकी पर्यायमे उसका अत्यन्त अभाव ही है. क्योंकि तीर्थड्भूर 
केवली जीवद्र व्यकी एक पर्याय है जो अनन्त ज्ञानादि गुणोंस विभूषित है । उसमे पुद्गलद्रव्थके गुणोका सद्भाव 
कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ त्रिकालमे नही हो सकता । किर भी तीर्थड्भुर केवलीमे संयोगका प्राप्त हुए शरीर- 
में अन्य तीर्थद्धूर केवलीसे संयोगको प्राप्त हुए शरीरमे वर्णका भेद दिर,लानेरूप प्रयोजनस यह व्यवहार किया 
जाता है कि अमुक तीर्थद्भु र केवली लोहित वर्ण है और अमुक तीथंडूर केवली पोतवर्ण है आदि । जैसा कि 
हम लिख आये है कि तीर्थद्धुर केवली जीव द्रव्यकी एक पर्याय है। उसमे वर्णका अत्यन्त अभाव है ।फिर भी 
लोकानुरोधवश प्रयोजन विशेषवज्ञ तीर्थ ड्टूर केवलीम उक्त प्रकारका व्यवहार किया जाता है जो तीर्थद्धर 
केवलीमे मर्वथा असत्‌ है, इसलिए प्रयोजन विशेषसे किया गया यह आरोपित असत्‌ व्यवहार ही जानना 
चाहिये । 
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सेनाके तिकलमेपर 'जा निकला ऐसा कहता भी आरोपित असद्‌ व्यवहारका दूसरा उदाहरण है। 
विचार कर देखा जाय तो सेना निकली यह व्यवहार स्वयं उपचरित है। उसमे भी सेनासे राजामे अत्यन्त 
भेद है। वह सेनाके साथ गया भी नही है। अपने महलमें आराम कर रहा है। फिर भी लोकानुरोधवश 
प्रयोजनविशेषसे सेनाके निकलनेपर राजा निकला या राजायकी सवारी निकली यह व्यवहार किया जाता है जो 
सर्वभा असत्‌ है इसलिये प्रयोजन विद्येषस किये गये इस व्यवहारकों भी आरोपित असदु्‌ व्यवहार ही 
जानना चाहिए । 


इसी प्रकार लोकमे और भी बहुतसे व्यवहार प्रचलित है, क्योंकि वे किसी द्रव्यके न तो गुण ही हैं और 
न पर्याय ही हैं. इसलिए जो व्यवहार विवक्षित पदार्थोमि पर्यायदृष्टिस प्रतीतिमे आता है वह मोक्षमार्गमे अनु- 
पादेय होनेसे आश्रय करने योग्य नही माना गया हैँ अतएब उसे गौण करके अनेकान्तमूर्ति ज्ञायकस्वभाव आत्मा- 
की स्थापना करना तो उचित है । 


किन्तु जो व्यवहार वस्तु भूत न होनेसे सर्वथा असत्‌ है, मात्र छौकिकदृष्टिय ज्ञानम उसकी स्वीकृति 
हैं। उसका मीक्षमार्गमे सर्वथा निषेध ही करना चाहिये । बस्तुमे अनेकान्तकी प्रतिष्ठा करते समय आत्मामें 
ऐसे व्यवहारकों गौण करनेका प्रश्न ही नही उठता, क्योंकि जो व्यवहार भूतार्थ होता है उसे ही नय विशेषके 
आश्रयसे गौण किया जाता हैं । किन्तु जिसको विवश्षित वस्तुम सत्ता ही नहीं है उसे मौण करनेका अर्थ ही 
उसकी सत्ताको स्वीकार करना है जो युक्तियुक्त नही है । इसलिए जितना भी असत्‌ व्यवहार है उसे दूरसे ही 
त्यागकर और जितना पर्यायदृष्टिसे भूतार्थ व्यवहार है उसे गौण करके एकमात्र ज्ञायकस्वभाव आत्माकी उपा- 
सना ही मोक्षमार्गम तरणोपाय है ऐसा निर्णय यहाँपर करना चाहिए । 


यहाँपर यह प्रइन होता है कि वर्णादि तो पुद्गलके धर्म है, इसलिए आत्मामे ज्ञायकस्वभावके अस्तित्व- 
को दिखलाकर उप्तमें उनका नास्तित्व दिखझाना तो उचित प्रतीत होता है। परन्तु आत्मामे ज्ञायकभावके 
अस्तित्वका कथन करते समय उममे प्रमत्तादि भावोके नास्तित्वका कथन करना उचित प्रतीत नहीं होता, 
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क्योंकि ये दोनों भाव (जायक भाव और प्रमत्तादि भाव) एक द्रव्यके आश्रय रहते है, इसलिए एक द्रव्यवृत्ति 
होनेसे श्ञायकभावके अस्तित्वके कथनके समय इन भावोंका निषेध नही बन सकता, अतएुव इस दृष्टिसे अने- 
कान्तका कथन करते समय “'कर्थाचत्‌ आत्मा ज्ञायक भावरूप है और कथंचित्‌ प्रमत्तादि भावरूप है! ऐसा कहना 
चाहिए । यह कहना तो बनता नही क्रि आत्माम प्रमत्तादि भावोंकी सर्वन्न व्याप्ति नही देखी जाती, इसलिये 
आत्मामे उनका निषेध किया है, क्योंकि कहीपर (प्रमत्तगुणस्थान तक) प्रमत्तमावकी और आगे अप्रमत्तभावकी 


व्याप्ति बन जानेसे आत्भामे ज्ञायकभावके साथ इनका सद्भाव मानना ही पडता है । 


यह एक प्रइन है । समाधान यह हैं |क इस अनेकान्तस्वरूप प्रत्येक पदार्थका कथन शब्दोंसे दो प्रकारसे 
किया जाता है । एक क्रमिकरूपसे और दूसरा यौगपद्मरुपत । कथन करनेका तीसरा कोई प्रकार नहीं हैँ । 
जब अस्तित्व आदि अनेक धर्म कालादिकी अपेक्षा भिन्‍त-मिन्‍्न अर्थरूप विवक्षित होते हैँ उस समय एक शब्दमें 
अनेक धर्मोके प्रतिपादनकी शक्ति न होनेसे ऋमसे प्रतिपादन होता है । इमे विकलादेश कहते है । परन्तु जब 
उन्ही अस्तित्वादि धर्मोकी कालादिकी दृष्टिसे अभेद विवक्षा होती है तब एक ही छाब्दके द्वारा एक धर्ममुखेन 
तादात्म्यरूपभे एकत्वको प्राप्त सभी धर्मोका अखण्डभावसे युगपत्‌ कथन हो जाता है । यह सकलादेश कहलाता 
हैं। विकलादेश नयरूप हैं और सकलादेश प्रमाणहप । इसलिए वस्तुके स्वरूपके स्पर्शके छिए सकलादेश और 
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विकलादेश दोनों ही कार्यकारी हैं ऐसा यहाँ समझना चाहिए | एक ही वचनप्रयोग जिस हम सकलादेश कहते 
है बहू बिकलादेशरूप भी होता है और सकलादेश रूप भो । यह वकताके अभिप्रायपर निर्भर है कि वह विब- 
क्षित बचन प्रयोग किस दृष्टिसि कर रहा है। यधावसर उसे समझनेकी चेष्टा तो की न जाय और उसपर 
एकान्त कथनका आरोप किया जाय यह उचित नही है । अतणव वक्ता कहाँ किस अभिप्रायसे वचनग्रयोग कर 
रहा है इसे समझकर ही पदार्थका निर्णय करना चाहिए । 


'करथंचित्‌ जीव है ही” यह वचनप्रयोग सकलादेश भी हैँ और विकलादेशरूप भी | यदि इस वाकक्‍्यमे 
'स्थत 'है” पद अन्य अशेष धर्मोको अभेदवृत्तिसे स्वीकार करता है तो यही वचन सकलादेश्रूप हो जाता हैं 
और इस वाक्यमें स्थित है पद मुख्यरूपसे अपना ही प्रतिपादन करता है तथा शेष धर्मों को कर्थंचित्‌' पद 
द्वारा गौणभावसे ग्रहण क्रिया जाता हैं तो यही वचन बिकलादेशरूप हो जाता हैं। कौन वचन सकलादेशरूप 
हैं और कौन वचन विकलादेशरूप यह वचन प्रयोगपर निर्भर न होकर वक्‍ताके अभिप्रायपर निर्भर करता है । 
अतएवं जीव ज्ञायकभावरूप ही हैं! ऐसा कहनेपर यदि इस बचनमे अभेदवृत्तिकी मुख्यता है तो यही बचन 
सकलादेशरूप हो जाता है और इस वचनमे कर्थंचित्‌ पद द्वारा गौणभावसे अन्य अशेष धर्मोकों स्वीकार किया 
जाता हैं तो यही वचन विकलादेशरूप भी । जाता है ऐसा यहाँपर समझना चाहिए । 


यद्यपि यह बात तो है कि सम्यग्दुष्टिके ज्ञानमें जहाँ ज्ञायकस्वभाव आत्माकी स्वीकृति है वहाँ उसमे 
संसार अवस्था और मुक्ति अवस्थाकी भी स्वीकृति हैं। वह जीवकी संसार और मुक्त अवस्थाक्रा अभाव नहीं 
मानता । संसारमे जो उसकी नर-नारकादि और मतिज्ञान-श्रुतज्ञानादि रूप विविध अवस्थायें होती हैं उनका 
भी अभाव नहीं मानता । यदि बह वर्तमानमें उनका अभाव माने तो वह मुक्तिके लिए प्रयत्न करना ही छोड़ 
दे । सो तो वह करता नहीं, इसलिए वह इन सबको स्वीकार करके भी इन्हे आत्मकार्यकी सिद्धिमे अनुपादेय 
मानता है, इसलिए वह इनमे रहता हुआ भी इनका आश्रय न लेकर जिकाली नित्य एकमात्र ज्ञायकस्वभावका 
आश्रय स्वीकार करता हैं। निश्चयनय और व्यवहारनयके विषयोकों जानना अन्य बात है और जानकर 
नि*चगनयके विषयका अवलम्बन लेना अन्य बात है । मोक्षमार्गमे इस दृष्टिकोणसे हेयोपादेयका विवेक करके 
स्वात्मा और परमात्माका निर्णय किया गया हैं । यदि लौकिक उदाहरण द्वारा इसे समझाना चाहे तो यों 
कहा जा सकता है कि जैसे किसी गृहस्थका एक मकान हैं। उसमें उसके पढ़ने-लिखने और उठने-बैठनेका 
स्वतन्त्र कमरा है | वह घरके अन्य भागकों छोड़चर उसीमे निरन्तर उठता-बैठता और पढ़ता-लिखता है । 
वह कदाचित्‌ मकानके अन्य भागमे भी जाता है। उसकी सार-सम्हाल भी करता हे। परन्तु उसमे उसकी 
विवक्षित कमरेके समान आत्मीय बुद्धि न होनेसे वह मकानके शेष भागमें रहना नहीं चाहता । ठोक यही 
अवस्था संम्यर्द्ट की होती है | जो उसे वर्तमानमे नर-नारक आदि वर्तमान पर्याय मिली हुई हैँ वह उसीमें 
रह रहा है । अभी उसका पर्यायरूपसे त्याग नहीं हुआ हैं। परन्तु उसने अपनी बुद्धि द्वारा द्रव्याथिकनयका 
विषयभूत ज्ञायकस्वभाव आत्मा ही मेरा स्वात्म है ऐसा निणंय किया है, इसलिए बहू व्यवहारनयके वि,यभूत 
अन्य अद्दोष परभावोंको गोण कर मात्र उसीका आश्रय छेता है। कदाचित्‌ रागरूप पर्यायकी तीज्रताबद वह 
अपने स्वात्मकों छोड़कर परमात्मामे भो जाता है तो भी वह्‌ उसमे क्षणमात्र भी टिकना नहीं चाहता । उस 
अबस्थामे भी वह अपना तरणोपाय स्वात्माके अवलूम्बनकों ही मानता है। अतएवं इस दृष्टिकोणसे विचार 
करनेपर सम्यग्दृष्टिका विवक्षित आत्मा स्वात्मा अन्य परात्मा यही बनेकान्त फलित होता है । इसमे आत्मा 
कथंचित्‌ ज्ञायक भावरूप है और कथंचित्‌ प्रमत्तादि भावरूप है” इतकी स्वीकृति आ ही जातो है, परल्तु 
लायकभावमे प्रमत्तादिभावोंकी 'नास्ति! है, इसलिए इस अपेक्षासे यह अनेकान्त फलित होता है कि “आत्मा 
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ज्ञायक भावरूप है अन्य रूप नही ।' आचार्य अमृतचन्द्रने आत्माको ज्ञायकभावरूप माननेपर अनेकान्तकी सिद्धि 
किस प्रकार होती है इसका निर्देश करते हुए लिखा है-- 


तत्स्वात्मवस्तुनो ज्ञानमात्रत्वेप्प्पन्तश्चकचकायमानज्ञानस्वरूपेण तत्त्वात्‌ बहिरुन्मिषदनस्तज्ञै- 
यतापस्तस्वरूपातिरिक्तपररूपेणातत्वात्‌ू सहक्रमप्रवृत्तानन्तचिदशसमुदयरू ॥विभागद्रव्येणेकत्वात्‌ 
अविभागैकद्रव्यव्याप्तसहक्रमप्रवृत्तानन्तचिदंगरूपपर्याये रनेकत्वात्‌ू स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावभवन- 
दक्ति-स्वभावत्वेन सत्त्वात्‌ परद्रव्यक्षेत्र-काल-भाव।भवनशक्तिस्व्रभ!ववत्त्वेनासत्वात्‌ अनादिनिधना- 
विभागेकवृत्तिपरिणतत्वेन नित्यत्वात्‌ क्रमप्रवृत्तेकममय[वच्छिस्नानेक वृतत्यंशप रिणतत्वेनानित्यत्वात्त- 
दतत्त्वमेकानेकत्वं सदसत्त्व नित्यानित्यत्व च प्रकाशत एवं । 


आत्माके ज्ञानमात्र होनेपर भी भीतर प्रकाशमान ह्लानरूपसे तत्पना हैं और बाहर प्रकाशित होते हुए 
अनन्त ज्ञेयरूप आकारसे भिन्‍न पररूपसे अतत्पना है। सहप्रवृत्त और क्रमप्रवृत्त अनन्त चैतन्य अशोंके समुदाय- 
रूप अविभागी द्रव्यकी अपेक्षा एकपना है और अविभागी एक द्रव्यम व्याप्त हुए सदप्रवृत्त और क्रमप्रवृत्त 
अनन्त चेतन्य-अंशरूप पर्यायोंकी अपेक्षा अनेकपता हैं। स्वद्र॒व्य, क्षेत्र, काल और भावरूप होनेकी शक्तिरूप 
स्वभाववाला होनेसे सत्पना है और परद्रव्य, क्षेत्र काल और भावरूप नही होनेवी शक्तिरूप स्वभाववाला 
होनेसे असत्पना है तथा अनादिनिधन अविभागी एक व्‌ क्तिरूपसे परिणत होनेके कारण नित्यपना है और क्रमशः 
प्रवरतमान एक समयवर्ती अनेक बत्त्यंशरूपसे परिणत होनेके कारण अनित्यपना है, इसलिए ज्ञानमात्र आत्म- 
बस्तुको स्वीकार करनेपर तत्‌-अतत्पना, एक-अनेकपना, सदसत्पना और नित्यानित्यपना स्वयं प्रकाशित 
हीता ही है । 

अतएब अनेकान्तक्के विचारके प्रसंगसे मोक्ष मार्गम निश्वयनयके विषयको आश्रय करने योग्य माननेपर 
एकान्तका दोष कैसे नही आता इसका विचार किया। इसके विपरीत जो बन्ध अनेकान्तको एक वस्तुके 
स्वर्पमें घटित न करके भव्य भी है और अभव्य भी है' इत्यादि रूपसे या कुछ पर्यायें अम॒क वालमें 
अमुकरूप हैं और कुछ पर्याये तद्भिन्‍त दुसरे कालमे दूसरेरूप है” इत्यादि रूपसे अनेकान्तकों घटित करते है 
उन्हें अनेकान्तको शब्द श्रुतमे बॉधनेवाली स्याद्वादकी अगभृत सप्तभंगीका यह लक्षण ध्यानमें छे लेना चाहिये । 

प्रझनवशादेक स्मिन्‌ वस्तुन्यवरोधेन विधि प्र.तपधकल्पना सप्तभंगी | 


प्रशनके अनुसार ए क वस्तुम प्रमाणसे अविरुद्ध विधि और प्रतिषेधरूप धर्मोक्री कल्पना सप्तभंगी है । 

सप्तभंगीमे प्रथम भंग विधिरूप होता है और दूसरा भंग निषेधरूप होता है । विधि अर्थात्‌ द्रव्याथिक 
तथा प्रतिषेध्य अर्थात्‌ पर्यायाथिक । आचार्य कुन्दकुन्दने द्रव्याथिकक। प्रतिषंधक और व्यवहारको प्रतिपेध्य इसी 
अभिप्रायसे लिखा है। जिस दृष्टिमे भेदव्यवहार हैं उसके आश्रयसे बन्च है और जिसमे भेदव्यवहारका लोप 
है या अभेदवृत्ति है उसके आश्रयसे बन्धक्रा अभाव है यह उनके उक्त कथनका तात्पर्य हैं । इस प्रकार अनेकान] 
ओऔर उसे वचनव्यवहारका रूप देनेवाला स्याद्वाद हैं। उसकी संक्षेपस्ते मीमासा की । 


भावमन सम्बन्धी वाद ओर खुलासा द 


वी० सं० २४६३में फलटणमें श्री १०५ क्ष्‌ ० विमलसागर जी महाराज आदि ४ क्ष्‌ल्ूक और श्रीयृत 
ब्र० देवप्पा कापसीकर व ब्र० नन्‍्दलालजी इनका चतुर्मास था। चतुर्मासमें समयसारके ऊपर श्र० नन्दलालजीका 
प्रवचन होता था । समयसारमें निश्चय दृष्टिसे कर्म निमित्तक भावोंकों पर-पुद्गलरूफ कहा गया है इसलिए 
समयसारका व्याख्यान करनेवाले निश्चयदृष्टिसि भावमनकों पौद्गलिक कहते हैं। नम्दलालजी भी अपने 
व्याख्यानमें इसी विषयका उल्लेख करते होंगे इसके ऊपर श्री १०५ क्ष्‌ल्लक सूरिसिह महाराजने यह प्रश्न 
किया है कि भाव मन पौद्गलिक न होकर आत्माका धर्म है। आगे यही विषय धारम्बार निकलनेके कारण 
वादका विषय हो गया तथा यह वाद उन दोनोंमें सीमित न रहकर बाहिर फैलने लगा । इसी कारणसे श्री 
१०५ क्ष ० सरिसिहजी महाराजने शान्तिसिन्धमें श्रीयुक्त तलकचन्द वेणीचन्दजी शहा वकील इनके नामसे 
भावमनके सप्बन्धमें प्रकाशनार्थ एक लेख भेजा था । जिसके ऊपर दोनों दृष्टिकोणोंको बिलकुल स्पष्ट करनेंके 
लिये मैने एक टिप्पणी दे दी थी । 

इस लेखके प्रकाशित हो जानेके कारण फलटणकी परिस्थिति और भी अधिक विषम हो गई और अन्‍्समें 
इस विषयके योग्य निर्णयके लिए श्रोमान्‌ तहूकचद वेणीचन्द शहा वकीलने तार द्वारा मुझे और श्रीयुक्त 
पं० बाहुबलिजी शास्त्रीका बुलाया। रात्रिकों इस विषयका विचार करनेके लिए श्री १००८ आदिनाथ 
भगवानके मन्दिरमे विचार विनिमय हुआ । 

प्रारम्भमे श्री:त शहा तलकचन्द वेणीचंद वकील सा० से पूछने पर कि आपने हम छोगोंको बुलाया है 
इसका क्‍या कारण है ? उसके उत्त रमे आपने कहा कि हमारे यहाँ भावमनके सम्बन्धमे वाद चालू है इसस्क्यि 
शास्त्राधारसे इस विषयका उचित निर्णय करानेके लिये आप लोगोको बुलाया गया है । 


इसके बाद श्रीपृक्त वकील सा० ने भावमनके सम्बन्धरमें>उनको जो कुछ कहना घा-अत्यन्त पद्धति 
पूर्वक प्रइनरूपमें हम लोगोंके सामने रक्खा । 


श्रोयुत्‌ वकील सा० का कहना यह था कि भावमन यह लब्धिरूप या ज्ञानरूप होनेके कारण एकेंद्रियसे 
लेकर केवली पर्यत सब जीवोंके व्यक्त और अव्यक्त रूपमे होता है। यदि एकेंद्रियादिक जीवोंके भावमन न 
माना जावे तो उनके कर्मबंध कैसे हो सकतः हैं। उसी प्रकार ज्ञानहप होनेके कारण वह केवली अवस्थामें 
भी नष्ट नही होता | इस कथनसे श्रीमान्‌ १०५ क्ष्‌ ० सरिर्सिह महाराज सहमत थे। इसके बाद हम लोगोंने 
श्रीयुक्त, ब्र* सन्‍्दछालजी सा० से पछा कि आपको इस विषयमें कुछ कहना हो तो कहिये। जिसके ऊपर ब्र० 
जीने कहा कि हमे वेशेष कुछ नहीं कहना हैं । इसी कथनपर आपलोग विचार करिए । 


तदनन्तर मैंने वकील सा, स॑ कहा [कि भावमन यह ज्ञानकी पर्याय अथवा छब्धिरूप होते हुए भी सभी 
जीवोंके नही पाया जात! हैं। कर्मबन्धका कारण भावधन न होकर मिध्यात्व आदिक ही समझना चाहिए ।' 
भावपन यह क्षायोपशमिक भाव होनेके कारण सभी जीवोंकी सभी अवस्थाओंमें उसका रहना कोई आवश्यक 
बात नहीं हैं। जहाँ नोइंद्रियावरण कर्मका क्षयोपशम रहता है, वहीपर भावमन होता हैं। नोइद्रियाबरण 
कम्षका क्षयोपश्मम राजिपंचेद्रिय जोवक |मध्यात्र गुणस्थानसे लेकर १२वें गुणस्थान तक ही होता है, जतएक 
३१ 
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भावमनका सद्भाव वहीं तक पाया जाता है । एकेंद्रिय जीवसे लेकर असंज्िपंचेन्द्रिय जीव तक और तेरहवें 
गुणस्थानसे लेकर सिद्ध परमेष्ठी तक भावमनका सद्भाव नही पाया जाता है। भावमन यह ज्ञान सामान्य 
न होकर उसकी एक पर्याय विशेष है। और पर्याय विशेष द्रव्यकी सभी अवस्थाओमे उपलब्ध होनी ही चाहिये, 
ऐसा नियम नही किया जा सकता है। इस तरह और भी बहुत कुछ चर्चा होकर १२ बजेके करीब सभी 
महांराजोंके चले जानेपर आजकी चर्चा बन्द कर दी गई। 


... दूसरे दिन सुबह यह विचा” करके कि इस मनोमालिन्यका कारण केवल भावमन सम्बन्धी चर्चा न 
होकर और भी कुछ होना चाहिए ससलिए इस विषयके विचारके लिए एक अ ,भवी वयोवृद्ध बुद्धिमान्‌की 
और आवश्यकता हैं। अतश्व फलटणके प्रसिद्ध वकील, अध्यात्मप्रेमी श्रीमान्‌ दोशी चन्दुछालूजी सा० को और 
बुलाया गया ।  प्रसन्‍तताकी बात है कि आपने इस निवेदनकों स्वीकार कर लिया !' इस समय श्रीयुक्त पं० 
बाहुबली जी शास्त्रीके न आ सकनेके कारण वकील सा[० और मैं इस तरह हम दोनो उभय पक्षके कथनको 
सुन आये । बाद सायंकालको हम तीनोंने मिलकर यह निश्चय किया कि मनोमालिन्यके ऐसे कोई विशेष 
कारण नहीं हैं, केवल अपने-अपने पक्षकी पृष्टिके लिये यह वाद बढ गया है । अथवा पज्य महाराजोकी दूसरी 
बातोंके विचार करनेका श्रावकोंको विशेष अधिकार नहीं है अथवा इसमे विद्ेष स्वास्स्य नहीं हैं! अतएव 
शास्त्रीय दृष्टिसि भावमनके सम्बन्धमें उचित निर्णय दे दिया जावे और वह शातिसिधुमे जाहिर कर दिया 
जावे ताकि यह वाद अपने आप शान्‍्त हो जावेगा । इस तरह हम तीनोका एक मत हो जानेपर तीनों 
जैनोंका शास्त्रीय दृष्टिसि विचार-विनिमय चालू हो गया। यहाँपर इस बातका विशेषरूपसे उल्लेख कर देना 
आवश्यक प्रतीत होता है कि सहूलियतकी दृष्टिसे श्रीयुक्त शास्त्री बाहुबलिजी शर्माने प्॒व॑पक्ष और मैने उत्तर 
पक्षका काम लिया था तथा श्रीयुत वकील सा० मध्यस्थीका काम करते थे । चर्चाका विषय हमारी टिप्पणी 
रक्खी गई थी। चर्चाका प्रारम्भ करते हुए श्रीश्ास्त्रीजीने भावमन सयोगज धर्म है इस वाक्यके ऊपर आपत्ति 
उपस्थित की | इस विषयमें उनका कहना यह था कि यदि भावमन आत्माका निजभाव हैं, तो वह सयोगज कभी 
भी नहीं हो सकता है । “इसके ऊपर मेने कहा कि भावमन निजभाव न होकर आत्माका बेभाविक भाव है । 
अतएव उसे संयोगज मानना ही इष्ट है । वह वैभाविक भाव कैसे हैँ ” आत्मावी सभी अवस्थाओमे क्‍यों नहीं 
हो सकता हैं । इसके लिये मैने गोमट्रसार और सर्वार्थसेद्धेकि आधार निक्राऊ कर दिखलाये । अन्तमे भावमन 
तेरहवें गुणस्थानमें नही पाया जाता हैं। इस प्रकारके स्पष्ट शास्त्रोल्लेव सहित इसका निर्णय शाटिसिन्धुमे 
प्रकाशित कर दिया जावे, ऐसा अधिकार दोनों महानुभावोंने मुझे दिया । जिस अधिकारसे उस सम “की चर्चाको 
घ्यानमें रखकर मैंने यह निर्णय शातिसिन्धुमे प्रकाशित 4र दिया था। इस निर्णयमे पक्षविशेषकी पुष्टिका 
ध्यान न रखेकर छास्त्र-म््यादाका ही ध्यान रक्‍वा गया है। 


निर्णय 


इस निर्णयमे भावमनका लक्षण, भावमन किस ज्ञानका भेद है, भावमनका स्वामी, भावमनका भाव, उसको 
जीव सम्बन्धी माननेमें हेतु, उसको पौद्गलिक माननेमे हेतु इत्यादि विध्योंका क्रमसे विवेचन किया गया है। 
छक्षणविचार 

ज्ञानावरण कर्मके भेदोंमेसे नोइन्द्रियावरण कर्मके क्षयोपशमको लब्धिरूप भावमन कहते है और उसीके 
वस्तु प्रहमरूप प्रवृत्तिको उपयोगरूप भावमन कहते हैं। गोमट्सार जीवकाडक्रे संज्ञिमागंणा प्रकरणमे यही 


कहा है । 
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तो इंद्रियं मनः तदावरणक्षयोपशम' तज्जनितबोधन वा संज्ञा” 

नोइन्द्रिय मनको कहते हैं। उस नोइन्द्रियवरण कमंके क्षयोपशमसे अथवा उससे उत्पन्न होनेवाले 
ज्ञानकों संशा कहते हैं | यहाँपर यह ध्यानमे रखना चाहिये कि संज्ञा और भावमन एकार्थवात्री शब्द हैं । 

बीर्बान्तरायनोइन्द्रियावरणक्षयपशमापेक्षया आत्मनों विशुद्धिर्भावमनः ।” - सर्वा्थैसिद्धि. | 

वीर्यान्तराय ओर नोइन्द्रियावरण कर्मके क्षयोपशमसे जो आत्मामे विशुद्धि उत्पन्न होती हैं उसकी भाव- 
मन कहते है | इस लक्षणमे जो वीर्यान्तराय कमंका क्षयोपशमका उल्लेख किया हैं, उसका कारण इतना ही 
समझना चाहिये कि किसी भी ज्ञानकी प्रवृत्ति सामथ्यंबीयंके विना नहीं हो सकती हैं । अतएव प्रत्येक ज्ञानमे 
वीयंका सम्बन्ध जोड़ा हैं । 

भावमन किस ज्ञानका भेद हैँ ? 

'तत्रन्द्रियप्रत्यक्षमवग्रहादिधारणापर्यततया चतृविधर्माप बद्वादिद्वादशभेदमष्टचत्वारिशत्संख्यं 
प्रतीन्द्रियं प्रतिपत्तव्यम्‌ । अनिन्द्रियप्रत्यक्षस्य चोक्तप्रकारेणाष्टचत्वारिश द्ध देख मनोनयनरहितानां 
चतुर्णामपीन्द्रियाणां व्यंजनावग्रहस्याष्टचत्वारिश-द्भे देत च समुदितस्येन्द्रियानिन्द्रियप्रत्यक्षस्प षर्ट्त्रिश- 
दुत्तरा त्रिशती संख्या प्रंतिपत्तव्या।” --प्रमेयरत्नमाला, 

शास्त्र कारोने मतिज्ञानके ३३६ भंद किये है । अवग्रह आदि चारको पाँच इन्द्रिय और मनसे गुणा 
करके बहु आदिक १२ प्रकारके पदार्थोसे गुणा करनेपर अर्थके २८८ भेद होते हैं और मन तथा नेत्र इन्द्रियसे 
रहित शेष चार इन्द्रियोंस बहु आदिक १२ प्रकारके पदार्थोका गुणा करनंपर व्यजनावग्रहके ४८ भेद होत है । 
इस तरह कुल मतिज्ञानके भेद २३६ होते है । इस तरह यह पता चल जाता है कि भावमन यह मतिज्ञानका 
एक भेद है । उसी भावभनका विषय श्रुतज्ञानके द्वारा जाना हुआ पदार्थ भी पड़ता है । इस कथनसे भावमनका 
आलंबन श्रुतज्ञानके लिये भी होता है । यह जाना जाता हैं। इस तस्त्वकी पुष्टि “श्रुतमनिन्द्रियस्प इस सूत्र- 
से होती है । 

भावमनका स्वामी ? 

मनसहित जीवको संज्ञी कहते हैं और मन रहित जीवको असंज्ञी कहते हैं । 

'मनो व्याख्यातं सह तेन ये वर्तते ते समनस्काः संज्ञिन इत्युच्यन्ते। पर रशेष्यादितरे संसा- 
रिण प्राणिनो&संज्ञिन इति सिद्धमु। --सर्वाथंसिद्धि 

मनका व्याख्यान पहिले कर आये, जो मनसहित है उन्हें समनस्क अर्थात्‌ सज्नी कहते हैं। तथा 
बाकीके जो संसारी प्राणी हैं वे अमनस्क अर्थात्‌ असंज्ञी समझना चाहिये। एकेन्द्रिससे लेकर असंशी पंचेन्द्रिय 
पर्यत अमनस्क समझना चाहिये और समनस्कता भी बारहवें गुणस्थान पर्यत होती है । 

सण्णी सण्णिपहुदी खीणकसाओत्ति होदि णियमेण । 
थावरकायप्पहुदी असण्णित्ति हवे असण्णी हु ॥६९७॥ 


'संज्ञिमागंणायां संज्ञिजीव: संशिमिथ्यादृष्टयादिक्षीणकषायांतं भवति' | “जीवकांड. 

संज्ञिमार्गणामे संज्ञीजीव सज्ञिमिथ्यादृष्टिसि लेकर बारह॒वे गुणस्थान पर्यत होता है और असंज्ञी एकेर्न्द्रिय- 
से लेकर असंज्ञी पयंत होता हैं। इससे यह सिद्ध हो जाता है कि सयोगकेवलीके भावमन नही होता है, फिर 
भी इसकी पुष्टिके छिये और खुलासा किया जाता £६ । 

योगिनो हि द्रव्यमतः:सदषि न भावभनःसह्ित द्रव्येंद्रियं च न भावेद्रिययुक्त क्षायिकज्ञानेन सह्‌ 
क्षायोपश्ममिकस्य भावमनोज्ञस्थ विरोधात्‌ । --श्लोकवातिक कर 
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सयोगकेबलीके द्रव्यमन होते हुए भी भावमनसहित द्रव्यमन नही होता हैं। उसी तरह भावेन्द्रिय सहित 
द्रष्येन्द्रिय न हो कर केवल द्र॒व्येन्द्रिय ही होती है। कारण क्षाय्रिकशञानके साथ क्षायोपशमिक भावमन और 
भावेन्द्रियोंके रहनेका विरोध है। अर्थात्‌ जहापर क्षायिकनज्ञान होता है, वहाँपर क्षायोपशमिक ज्ञान नहीं रह्‌ 
सकता है । भावमन यह क्षायोपशमिक शानका एक भेंद है अतएवं सयोगकेबली अवस्थामे उसका सद्भाव 
भिल्कुल ही नहीं हो सकता हैं । गोमट्टसार जीवकाडमें भी कहा है । 
पज्जत्ती पाणा विय सुगमा भाविदियं ण जोगिम्हि। 
तहि वाचुस्सासाउगकायत्तिगदुगमजोगिणो आऊ॥ 
सयोगिजिने भावेंद्रियं न, द्रब्येंद्रियापेक्षया षट्‌ पर्याप्तयः वागुच्छृवासनिःश्वासायुशकायप्राणा 
खत्वारि भवंति | शेषेंद्रियमन:प्राणा: घट संति। 
सयोगी जिनमें भावेंद्रिय अर्थात्‌ पाँच भाव इन्द्रियाँ और भ/वमन नही होता हूँ । द्वव्येन्द्रियकी अपेक्षा- 
से सयोगी भगवानके छह पर्याप्तियाँ कही जा सकती हूँ | वचन, उच्छवास, आयु और कायबल इस तरह केवल 
चार ही प्राण जिन भगवानके होते हैं। बाकीके पांच इन्द्रिय प्राण और एक मनप्राण इम तरह छह प्राण 
उनके नही होते हैं । 
झाणं तह झाया रो झेयवियप्पा व होंति मणसहिए । 
त॑ णत्थि केवलीदुगे तम्हा क्षाण ण सभवई। - भावसंग्रह, 
ध्यान, *याता व घ्येयांचे विकल्प हे मनसहित जीवाच्या ठिकाणी संभवतात । हे विकल्प संयोगकेवली 
व अयोगकेवली यांच्या ठिकाणी सभवत नाहीत याथे कारण हें आहे की उप«क्त केवलिद्ववाच्या ठिकाणी मन 
नाही । वीर्यातराय कर्माच्या क्षयोपश्म व नो इंद्वियावरण कर्माचा क्षयोपशम आला म्हणजे आत्म्याच्रे प्रदेश 
मन स्वरूपानें परिणत होता त। या केवलीद्यानी अंतराय कर्माचा य वीर्यातराय कर्माचा नाश केल्यामुक्ठे त्याचा 
ठिकाणी मन कसे असणार ? अर्थात्‌ केवली अमनस्क असतात । “अमनस्का: केवलिनः' असे आगमात लिहिले 
आहे मनसहित जीवामध्यें ध्यान होते । पष्ठ ३ ५ अनु० पं० जिनदास पाणथ्वंनाथजी फडकुले न्‍्यायतीध । इस कथनमे 
बिल्कुल ही स्पष्ट हो जाता है कि भाव मनका स्वामी मिथ्यादृष्टि गुणस्थानसे लेकर बारह॒त गुणस्थानतक 
एक संजी पंचेंद्रिय ही होता है । एकेंद्रियसे लेकर असंज्ञी पंचेद्रिय पर्यत भावमन नही पाया जा सकता हैं। 


भाव विचार-- 

जीवके पाँच भाव कहे गये है । उनमेंसे भावमनका सद्द्भाव क्षायोपशपिक भावमे ही होता है जा उसके 
लक्षणसे ही स्पष्ट है । भावमन यह मतिज्ञान का एक भेद हैँ। और मतिज्ञान यह क्षायोपशमिक हैं अतएव 
भावमन यह क्षायोपशमिक ही ठहरता है । इसकी पुष्टि ऊपरके कथन से भले प्रकार हो जाती है । अतएवं इसके 
लिये स्वतंत्र प्रमाण देनेकी विशेष आवश्यकता नही है । 

भावमन जीवका धर्म है इसमे हेतु-- 

भावमन यह ज्ञान विदेष होने के कारण वह जीवका धर्म है, ऐसा मान लेनेमे विशेष कुछ भी आपत्ति 
नही है। 'चेतनालक्षणो जीव.” जीवका लक्षण ही चेतना अर्थात्‌ ज्ञान और दर्शन किया है, अतएवं वह जीव- 
का धर्म ठहर जाता है | 


भाव मनको पौद्गलिक माननेमे हेतु-- 


ऊपर हम भावमनको ज्ञान विशेष है, ऐसा स्वीकार कर आये हैं। फिर भी यहाँपर उसे पौदूगलिक 
सिद्ध करना यह परस्पर विरोध है । परन्तु दृष्टिभेदसे विचार करनेपर यह विरोध अपने आप नष्ट हो जाता 
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है । कारण ऊपर ज्ञानकी विभावरूप अवस्था विशेषकों मावर्न कहा गया है ओर यहाँंपर निर्मित्तकी भुख्यतासे 
वर्णन किया जा रहा है; जब कि भावमन यह जीवकी शुद्ध अवस्थामे नहीं पाया जाता है और क्षयोपशमरूप है 
तो वह नैमित्तिक होना ही चाहिए. इसमें कुछ भी संदेह नही है । स्वर्णमें किट्ट कालिमाके निमित्त से उत्पन्न 
हुई जो विरूपता है वह स्वर्णकी मानी जावे अथवा उस प्रकारका श्रद्धान किया जावे, तो इससे अपनी श्रद्धा 
मिथ्या कही जावेगी । कारण कि यह निधित्त जन्य अवस्था है; शुद्ध स्वणंकी निज परणति नही है । उसी प्रकार 
भावमन यह जीवकी अशुद्ध अवस्थामे उत्पन्न हुई कर्निमित्तक परणति हैं। अतएवं वह जीवकी नही कही 
जा सकती है। यदि जीवको कहना भी हो, तो विभावरूपसे ही उसे जोवकी कहनो होगी; स्वभावरूपसे 
नहीं। परन्तु विभाव यह जीवका निजभावस्वभाव नहीं है। वह तो परके निमित्तसे उत्पन्न हुआ बिकारी 
भाव है| 


अब देखना यह है कि इस विभाव अवस्थामें निमित्त कौन है ? 


यह सबको ही विदित है कि संसारी आत्मा कर्मंबद्ध है। अतएवं अपने-अपने विरोधी कमंका सद्भाव 
रहते हुए जितने भी भाव उत्पन्न होते है, वे सबके सब विभाव है । कारण कि उनमे कर्मके उदयादि कारण 
पडते है । अतएव यह सिद्ध हो जाता हैं कि विभाव अवस्थामे निमित्त कर्म है। भावमन भी अपने विरोधी नो- 
इन्द्रियावरण कर्मके सःद्भूगवमे ही उत्पन्न होता है। अतएव वह ज्ञानकी पर्यायविशेष होते हुए भी स्वभाव नही 
है । इसीलिए तो उसे पौदूगलिक कहा जाता है। भगवान्‌ पृज्यपादने जो उसे 'पुद्गलावलंबनात्‌ पुद्गलम्‌' 
ऐसा कहा है उसका भी यही कारण समझना चाहिये । 


यहाँपर यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि सर्वार्थंसिद्धिकारको जब वह केवलशानरूप इष्ट था, तो उसी 
जगह उसे 'पुदूगलावलंबनात्‌ पुदूगलम्‌” ऐसा कहनेकी क्या आवश्यकता थी। परन्तु थोड़ा यूक्ष्मदृष्टिसे 
विचार किया जावे, तो यह बात उसी समय समझ्षमे आ जाती है कि पृ ज्यपाद स्वामीको एक ही जगह उपा- 
दान और निमित्त इन दोनों कारणोंका वर्णन करना इष्ट था। अतएव उन्होंने पुद्गलोपकायं पदार्थोंमें निमित्त 
की मुख्यतासे भावमतका भी संग्रह कर लिया । यदि भावमन केवलज्ञानरूप ही है। उसमे कर्मका थोड़ा भी 
सम्बन्ध नही है, तो उसे पुदूगलोपकायें नहीं कहना चाहिये था । संसारी आत्माको जब कि कथंचित्‌ मूति 
स्वीकार किया है, तो भावमनको कथंचित्‌ पौद्गलिक मान लेनेमे विशेष आपत्ति नही दिखाई देती है । 


संसारी आत्माकों कथंचितु मूतिक माननेमे प्रमाण-- 


बंध॑ प्रत्येकत्वं लक्षणो भवति तस्य नानात्वम्‌ । तस्मादमूर्तिभावो नंकांता:ड्ूवति जीवस्य । 
--श्लोकवारतिक 


कर्म और आत्माके बंधकी अपेक्षासे एकपना है और लक्षणकी अपेक्षासे -दोनोके भिन्‍नपना हैं। 
इसलिये आत्माके अमूर्तिपना एकांतसे नहीं हो सकता है । वह कथंचित्‌ ही मानना चाहिये । 


अब विचार करिये कि यदि कोई कर्मके निमित्तसे होनेवाले गुणधर्मोको सर्बधा आत्माका मानने छूगे, 
तो क्या उसकी यह मान्ण्ता समीचीन कही जा सकेगी ? समयसारका प्रयोजन भी तो इसी दूषित दृष्टिको 
हृवानेका है । हाँ, यदि कोई किसी आत्माकों अशुद्ध अवस्थामे रहते हुए भी उस समय उसे शुद्ध मानने लगे, 


सह 
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तो उसकी वह मान्यता मिथ्या ही कही जाबेग। । अशुद्धताके रहते हुए भो शुद्धताको न मानना दूसरी बात हैं 
और स्वरूप दृष्टिसे शुद्धताका अनुभव करना, दूसरी बात हू । 

इस तरह यह सिद्ध हो जाता है कि नयभेदसे यह सब कथन परस्पर विरोधी नहों है। यदि भावमन 
सर्थथा जीबका मान लिया जावे, तो वह आत्माकी शुद्ध अवस्थामे, क्यो उपलब्ध नही होता है ? यह प्रश्न खड़ा 
ही रहता । उसी प्रकार बद्ध अवस्था किसकी है । ऐसा प्रइन किया जावे तो सहज हा कोई यही उत्तर देगा 
कि यह जीवकी पुद्गलके योगसे हुई है । तो इससे यह भी समझ लेना चाहिये कि उस अबस्थाके नि्मित्तसे 
उत्पन्न होनेवाले जितने भी गुणघर्म हैं वे सब एकके न होकर भी निमित्तके सड्भावमे ही होते हैं। उन गुण- 
धर्मों कहीं आत्मा उपादान रहता है ओोर कही पुदूगल उपादान रहता है। मझे विश्वास है कि इस ऊपरके 
कथनसे भावमानके संबंधमें दोनों दृष्टिकोणोंका उत्तम प्रकार से खुलासा हो गया होगा । 





भावमन ओर द्रव्यमन 


मावमन आत्माका स्वभाव नहीं है। वह ज्ञानकी एक पर्याय है जो लब्ण्ूव्पि भी है और उपयोगरूप भी । 
ज्ञानावरणी कर्मके क्षयोपशम रूप होनेके कारण उसे मंयोगज माना गया हैं। अतः भावमन विभाव भाव है | यहाँ 
आत्मा ही भावमनका आत्मा ही उपादान कारण है; द्रव्यमन उपादान कारण नहीं है । क्योंकि द्रव्यमन पुदगल 
की पर्याय है और अंगोपांग नामकर्मके उदयके निमित्तसे उसकी रचना हुई है । ऊँसे मिट्टीके घढमें सिटी उसका 
उपादान कारण है, वैसे ही ज्ञान (आत्मा) ही भावमनका उपादान कारण है। घी का घड़ा लाओ' यह कहना 
व्यवहार है । यहाँ जैसे घी के निमित्तसे घढ़ेको घी का घड़ा कहा जाता है, वैसे ही भावमनके निमित्तसे द्वव्य- 
मनको भी मन कहनेका व्यवहार है ! 

सिद्धान्त शास्त्रोंमें उपादान कारणकी मुख्यतासे भावमन ज्ञानात्मक कहा जाता है--इसमें किसीका भी 
विरोध नहीं है ! परन्तु अध्यात्म शास्त्रोंमे कायँ-कारण और थ्याप्य-व्यापक सम्बन्धकी मुख्यतासे भावमनकों 
पौद्गलिक कहा गया है | यदि ऐसा न माना जाय और इसकी उपेक्षा की जाय तो इससे तत्त्वहानिकी सम्भा- 
बना है । प्रमाणके लिए आचायोंके वाक्य उद्घृत है-- 

“मिथ्यादष्स्थादीनि गुणस्थानानि हिं पौदूगलिकमोहकमंप्रकृतिविपाकपूर्वकत्वे सति नित्यम- 
चेतनत्वात्‌ कारणानुविधायीनि कार्याणीति कृत्वा यवपू्विका यवा यवा एवेति न्यायेन पुदूगला एव, न 
तु जीव: | 

जो ये भिथ्यादृष्टि आदि गुणस्थान हैं वे पुदूयलरूप मोहकर्मकी प्रकृतिके उदय होनेसे होते हैं. इसलिये 
नित्य ही अचेतन है क्योंकि जैसा कारग़ होता है उसीके अनुसार काम होता है जैसे-जैसे जौ होते है वे यव ही 
है इसी न्‍्यायकर वे पुदूगल ही हैं जीव नही है । 

यः खलु मोहर।गद्वेषसुखदु:खादि रूपेणांतरुत्प्लयमानं कमंण: परि॥मं स्पर्शरसगंघवर्णशब्द- 
बंधसंस्थानस्थोत्यसौक्ष यादिख्पेण बहिरुत्प्लबमानं नोकम णः परिणामं च समस्तमपि परमार्थतः पुदूगल- 
परोणामपुद्गलयोरेव घटमृत्तिकयोरिव व्याप्यव्यापकभावसद्भावात्‌ कमंत्वेन क्रियमा्ं पुद्गलपरि- 
णामात्मन घंटकुम्भका रयोरिव व्याप्यव्यापकभावाभावात्‌ कतृ कमंत्व|सिद्धो न नाम करोत्यात्मा | 

निशचयकर मोह, राग, द्वेष, सुख, दुःख आदि स्वरूपकर अंतरंगमे उत्पन्न होता हूँ वहु तो कमंका परि- 
णाम है और स्पशं, रस, गंघ, वर्ण, शब्द, बंत्र, संस्थान, स्थील्य, सृक्ष्म आदि रूपकर बाहर उत्पन्न होता है 
वह नोकमंका परिणाम है । इस प्रकार ये सभी, परमार्थसे पुदूगल और पृदुगल परिणामका ही घट और मिट्टी- 
के समान व्याप्यव्यापकभाव होनेसे स्वतब्त्र व्यापक कर्तारूप पुद्गल द्रव्यके द्वारा स्वयं ध्याप्यमान होनेके कारण 
कमके ही कार्य समक्षना चाहिये । पुदूगल परिणाम राग द्वेषादि और कुम्भकारकी तरह व्याप्यव्याप्यकभाव 
नही होनेके कारण कार्यकारणभाव सिद्ध न हो सकनेसे इन राग द्वेधादिका कर्ता आत्मा नहीं हो सकता है । 

इससे यह पता चल जाता है कि ढ्वंष आदि भावोंका उपादान कारण आत्माका चारित्र गुण होते हुए 
भी बे स्वतंत्र आत्माके न होनेके कारण और पुद्गल कर्पमके साथ उनका व्याध्यव्यापक सम्बन्ध होनेके कारण वे 
पुदूमलके कहे जाते हैं उसी प्रकार भावमनका उपादान कारण आत्माका ज्ञान गुण होते हुए भी भावमत स्वतंत्र 
आत्मामे उपलब्ध न होनेके कारण और पुद्गलके साथ उसका व्याप्यव्यापकसम्बन्ध होनेके कारण भावमन यह 
पौद्गलिक कहा जाता है । घटोत्पत्तिमे निमित्त यद्यपि कु म्भकार है फिर भी क्ुम्भकार और घटका व्याप्य- 
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व्यापक सम्बन्ध नहीं है इसलिये घटका कर्ता कुम्मकार नहीं कहा जाता है । इसलिये उपादान कारण ज्ञान गुण 
होते हुए भी श्याप्यव्यापक और कार्यकारणसम्बन्ध होनेसे भावमनको पौद्गलिक मान लेनेमे विशेष कुछ आपत्ति 
नटीं है। नहो तो वह भात्माका स्वाभाविक धर्म ठहर जावेगा । यदि दो वस्तुओंके संयोगजन्य कार्य और 
स्वतंत्र एक बस्तुके कार्यंकों ध्यानमे लाया जाब तो यह भेद उसी समय ध्यानमे आ सकता है। अध्यात्मशास्त्रों- 
में आत्माके निजस्वरूपके दिखानेका प्रयोजन रहता है । पुदगलके निजरस्वरूपके दिखानेका प्रयोजन नहीं है अत- 
एवं भावमन संयोगजध होनेके कारण निःचयदृष्टिस वह आत्माका नही कहा जा सकता हैं । प्रत्येक संयोगज- 
धर्ममें इसी दृष्टिको सामने रखने पर शुद्ध वस्तुका बोध हो सकता है। विचार करिये यदि कोई भी स्वरूपका 
चितवन करने वाला भत्य राग द्वेष जीवका है, मिथ्याज्ञान जीवका है, मतिज्ञान जीवका है, भावमन जीवका 
है, औप»मिकभाव जीवका हैँ, गुणस्थान आदि जीवके हूँ ऐसा चितवन करता रहे त। कया उसे शुद्ध स्वरूपका 
ब'ध अथवा उसकी प्राप्ति हो सकती हूँ ? कभी नही । स्वरूप प्राप्तिके लिये तो उसे दिश्यदृष्टि हो होना पड़ेगा । 
में सब पर्यायदृष्टिके विषय है इसलिये आत्माकों सत्र कालीन ऐसा नहीं माना जा सकता है। और जो जिसके 
सर्वकाल न नही होते है वे उसके नही कहे जा सकते है । भावमनके सम्बन्धमे भी यही समझना चाहिये । 
इसीसे--कुम्भकार निमित्त होते हुए भी घट कुम्भकार क्‍यों नहीं कहा जाता है और भावपन पौदुगलिक 
क्‍यों कहा जाता है--इसका स्पष्ट खुलासा हो जाता है । रह गई घीके घटकी बात सो घी और घटका कोई 
व्याप्यव्यापक और कायंकारण सग्बन्ध नही है >तण्व भावमनके लिये यह दृष्टात उपयोगी नहीं है । भावमन 
पौद्गलिक है और घीका घडा' इन दोनों वचनोंके व्यवहार करनेमे बड़ा भारी अन्तर हैं| घीका घडा यहाँ पर 
केवल आधार आधेय सम्बन्धसे घीका घड़ा यह वचन व्यवहार प्रवृत्त होता है अतएब ऐसे उदाहरणोमे. मूल 
कथनका खंडन नही होता है। 

भावमन क्षायौपशमिक भाव है यह तो पंडितजीको इष्ट ही होगा । अब हम यहाँपर यह पूछते हैं कि 
जब के भावमन आत्माका निजभाव है फिर उस क्षायोपशमिक ज्ञानको हेय क्यो बताया है। यदि आप कहेगे 
कि वह सर्वथा निजभाव नही है तो फिर उसे पौदूगलिक मान लेनेमे आर्पत्त ही क्यों होनी चाहिये । 


जलमें सर्येका प्रतिबिब पडता है । अब यदि वह केवल जलका कहा जावे तो सूर्यके अभावम भी जल- 
में सूर्यका प्रतिबिब दिश्वना चाहिये ” परन्तु एसा नहीं होता है इमीलिये वह प्रतिबिम्ब सूयंका कहा जाता है 
कारण प्रतिबिव और सूर्यका व्याप्यव्यापक और कार्यकारण संबंध है । यहाँ पर यद्यपि लू उपादान कारण है 
फिर भी वस्तुके मूलस्वरूपके लिये उपयुक्त कथन ही उपयोगी हे । आशा हैँ इससे पंडितजीको दुसरे दृष्टिकोण- 
का पता लग जावैगा | 


तत्त्वार् सूत्रके दूसरे अध्यायका पहला मृत्र है--औवशमिकक्षाथिकौ भावी मिश्रश्व जीवस्थ स्व- 
तत्त्वमौदयिकर्पारणामिकश्च' । 


तत्त्वाथंमूत्रके दुसरे अध्यायका पहिला सूत्र औपदमिकक्षायिकौ' इत्यादि है । इसमे औपशमिक आदि 


पाँच भाव जीवके स्वत-के स्वरूप:है ऐसा भगवान्‌ उमास्वामीने कहा है। 'स्वतत्त्वं आत्मन: स्वभावा: श्रद्धेया ' 
ऐसा स्वतत्त्व दब्दका खुलासा है । 

विचा र--पंडितजीने भावमनको क्षामोपश्षमिक भाव होनेके कारण तत्त्वाथंसत्रका उल्लेख करके 
आत्माका निजभाव कहा है इसका हम निषेध भी तो नही करते है। परन्तु यह कथन पर्याय दृष्टिसे है । 
पंडित॒जीका लक्ष्य ही नही जाता हैं और इसलिये अध्यात्म शास्त्रोंमे दिव्यदृष्टिसे प्रतिपादित विषयको व शा 
भुला देना चाहते हैं। हम पंडितजीसे ही पूछते हैं कि ये औदायिक, क्षायोपशमिक आदि भाव यदि सर्वथा जीव- 
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के हैं तो अध्यात्मशास्त्रोंमें ये हेय हैं' ऐसा उपदेश क्यों दिया जाता है । ये सब आत्माके निजस्वरूप हैं इनका 
श्रद्धान करना चाहिये' इत्यादि उपदेश देना चाहिये था | उसी तरह वस्त्वायंसूत्रके दक्षवें अक््यायमे 'औपशमिका- 
दिभव्यत्वानां च' ऐसा कथन करके सिद्धजीवके इनका नियेत्र क्‍यों किया जाता है, मेरी प्रार्थवा है कि 
पंडितजी दोनों दृष्टिकोणोंकों प्रतिपादन करनेवाले दोनों शास्त्रोंका समन्‍्बय करके इस विषयका विचार करेंगे | 
यह तो निष्ित ही है कि क्षायोपशमिक और औपशमिक आदि भावोंमे आत्मा उपादान कारण है तथा औद- 
यिक भावोंमे जितने जीवविपाकी हैं उनमे आत्मा और पुदूगलविपाकी भावोंमे पुदूगल उपादान कारण हैं इस- 
लिये उपादान कारणकी मुख्यतासे वे भाव उस उसके कहे जावेगे | परन्तु यहाँपर प्रयोजन शुद्ध जीवके स्वरूप- 
के प्रतिपादन करनेका होनेके कारण पुद्गलनिमित्तक अथवा पुद्गलउपादान कारणका जितने भी भाव हैं उन 
सबको पौद्गलिक कहा जाता है कारण उन भावोंका व्याप्यव्यापक संबंध कर्मके साथ है । इसका हम पहले ही 
खुलासा कर आये है । क्षायोपशमिक आदि भाव हेय है इसमें प्रमाण-- 


कम्मुदयज पज्जाया हेयं खाओवमियणाणं खु । सगदव्वमुवादेयं णिच्छित्ति होदि सण्णाणं ॥४॥ 
-“द्वादशानुप्रेक्षा, 


कर्मके उदयसे उत्पन्न होनेवाली पर्यायें और क्षायोपशमिक ज्ञान हेय है। तथा निज द्रव्य उपादेय 
हैं ऐसा निश्चय होना सम्यग्शञान है । 


पदार्थ जिस समय जिस परिणाम--अवस्थारूपसे परिणत होता हैं उस समय वह तत्स्वरूप माना 
जाता हैं । इस नियमसे वह उस समय तनन्‍मय होता है । वह अवस्था उस पदार्थसे अभिन्‍नरूप रहती है । 
जैसे धर्म परिणत आत्मा धर्म माना जाता हैं। यह भावमन जीवसे कथंचित्‌ अभिन्‍न हैँ कारण नोइन्द्रिया- 
करणकर्मके क्षयोपशमसे आत्मप्रदेश भावमनरूपसे परिणत होते हैं। इसलिये मन यह आत्मासे ओर आत्मा 
मनसे कथंचित्‌ अभिन्‍न हैं । और मनके अभाव होनेपर भी आत्मा रहता है [वह भावमन आत्मामे रहता है] 
उस (भावमन) का अभाव [अत्यन्ताभाव] नही होता है इसलिये वह भावमन कथंचित्‌ भिन्‍न है [संज्ञा, लक्षण, 
प्रयोजन इसकी अपेक्षासे भिन्‍न है] 
विचार--जो पदार्थ जिस समय जिस अवस्था रूपसे परिणत होता है वह पदार्थ उस समय उस रूप 
माना जाता है इसमें मुझे कुछ भी विशेष विवाद नहीं हैँ । परन्तु आगे चलकर पंडितजी ने जो भावमनको 
कथ्थंचित्‌ अभिन्‍न सिद्ध करनेके लिये नोइंद्रियावरण कमंके क्षयोपशमसे भावमनरूप आत्मप्र देश परिणत होते 
है ऐसा लिखा है इस विषयमे जरूर आपत्ति है वह यह कि आत्मप्रदेशोंको तो भावमन कहीपर भी नही 
कहा हैं । हाँ आत्मप्रदेश द्रव्यमनरूप अवश्य परिणत होते है उसमे भी कारण नोइन्द्रियावरण कमंका 
क्षयोपशम न होकर पुदूगल विपाकी अंगोपांगनामकर्मका उदय ही समझना चाहिये। नोइन्द्रियावरणकर्मके 
क्षयोपणामसे भावमन अवश्य होता है । परन्तु वह ज्ञानविशेष है आत्माके प्रदेश विशेष नही । भावमन वह ज्ञान 
- विशेष होते हुए भी निश्चय दृष्टिसे उसे आत्माका न कहना इसमें कारण उसका विभावरूप होना ही है । 
यहाँपर उसे आत्मासे कथंचित्‌ भिन्‍न और कथंचित्‌ अभिन्‍न सिद्ध करनेमे विशेष प्रयोजन ही नही हैं । यह 
कथन तो तब उपयोगी था जब कि मनको आत्मासे सवंधा भिन्‍न माना जाता अथवा गुण गुणी आदियें 
सर्वथा भेद या अभेद माना जाता । यहाँपर तो तत्त्वचर्चाका दृष्टिकोण ही दूसरा है । यहाँपर तो यह विचार 
करना है कि पर बस्तुके सम्बन्धसे रहित ऐसा शुद्ध आत्मा और परवस्तुसे सम्बन्धनो 5.प्त ऐसा अशुद्ध आत्मा 
इन दोनोंमे जब भेद देखना होगा तो सम्बन्धसे उत्पन्न होनेवाले धर्मोको किसका बहना चाहिये। यदि 
, स्वरूपदृष्टिसे उन धर्मोको आत्माका कहा जाब तो स्वतन्त्र शुद्ध अवस्थाका अछुद्ध अ्वस्थासे बया फरक रहेगा । 
३२ 
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यदि फरक न माना जावे तो मुक्तिके लिये प्रयत्न करना ही निष्फल ठहर जावेगा | इसलिये अध्यात्मशास्त्रमें 
संयोगसे उत्पन्न होनेवाले धर्मको जिसके संयोगसे वे उत्पन्न होते हैं उसका कहा जाता है । ऐसा मानने अथवा 
श्रद्धान करनेपर तत्त्व हानि न होकर तत्त्व प्राप्ति ही होती है । 

आगे चलकर पंडितजीने जो यह लिखा है कि मनका अभाव हो जानेपर भी आत्मा रहता है। 
(भावबमन आत्मा रहता है) उसका अभाव (अत्यन्ताभाव) नही होता है । 

इस वाक्‍्यी ऊपरसे तो सचम्‌चमे मुझे ऐसा मालूम पडता है कि इस लेखके लेखक स्वयं पंडितजी 
नहीं हैं । हो सकता है कि इस प्रकार लिखनेमें मेरा अज्ञान कारण हो परन्तु मुझे जैसा समझमे आता है उस 
प्रकार लिख देना अनुचित भी नही है । 

भावमनका अभाव हो जानेपर भी आत्मा रहता है इसका पं० जी ने जो कोसमे खुलासा किया है कि 
बहू मन आत्मामे रहता है । इधर उसका अभाव बताते हैं दूसरी ओर उसका सद्भाव बताते है । मेरी समझसे 
ऐसा लिखनेके दो कारण हो सकते हैं। एक तो यह कि भावमन विशिष्ट आत्मप्रदेश रूप है और दूसरा यह 
कि वह सामान्यज्ञान स्वरूप है । परन्तु ये दोनों कल्पनाये बराबर नहो है इसका खंडन हमारे ऊपरके कथनसे 
हो जाता है। भावमन यह ज्ञान विशेष हैं। इसलिये उसका सद्भाव सर्वदा रहना ही चाहिये ऐसा कोई 
नियम नही है । क्रमभावी पर्याय होती हैं और सहभावी गुण होता है इस नियमके अनुसार भावमनको 
क्रमभावी समझना चाहिये, कारण वह ज्ञान गुणकी विशेष पर्याय है। सामान्यज्ञान गुण नही। दूसरें 
पंडितजीने जो अत्यन्ताभावका निर्षेध किया है सो पर्यायके अभावमे अव्यन्ताभाव कारण नही होता है । 
अत्यन्ताभाव तो भिन्न दो द्रव्योंमे होता है यहाँ उसका विधान कौन करेगा । यहाँ तो प्रध्वंसाभाव समझना 
चाहिये । परन्तु प्रध्वंसाभाव हो जानेपर भी वह पर्याय उस वस्तुमे रहती ही है यह कल्पना कुछ नई है । 
इस तरहसे तो संसार अवस्था का प्रध्वंस हो जानेपर भी मुक्तजीवम ससार अवस्थाका सदुभाव मानना 
पड़ेगा । परन्तु ऐसा नही है । 

भावमन यह सर्वथा पौदूगलिक माननेपर उसको ज्ञानस्वरूप नही कहा जा सकता है । उसको अचेतन 
कहना पड़ेगा । अकलंकादिक आचार्योने भावमनका आत्मामे अन्तर्भाव किया है। द्रव्यमन मात्र रूपादिक् 
पुदूगल गुणोंसे सहित होनेंके कारण वह पौद्गलिक है । पुद्ग विपाकी कर्मके उदयसे द्रव्यमन होता है । 
द्रव्यमनका (भेद) जो निवृंत्ति युक्त द्रव्यमन है वह आत्माके प्रदेशरूप अष्टटल कमलाकार बनता हैँ उसको 
अभ्यन्तर निवृतियुक्त मन कहते है । अर्थात्‌ इस आकारके आत्मप्रदेशोको अर्थात्‌ मनको आत्मा माननेमे कुछ 
हानि नहीं हैं। अर्थात्‌ अम्यन्तर निर्वृत्ति, क्षयोपशमसे उत्पन्न होनेवाली विशुद्धि और उसकी सहायतासे 
पदार्थकों माननेके लिये होनेवाली प्रवुत्ति यह सब (तीनों) आत्मस्वरूप ही हैं ऐसा समझना चाहिये । इस 
अष्टदल कमलाकार आल्मप्रदेशोंके ऊपर गुणदोषोंका विचार करनेके लिये सहायत। करनेवाले जिन पुदूगद 
परमाणुओंकी रचना होती हैं उसको पौद्गलिक कहते है । अर्थात्‌ बाह्य निवृत्ति पौद्गलिक हैँ । 

विचार--“भावमनको सर्वथा पोदूगलिक माननेपर उसको ज्ञानरूप नही कहा जा सकता है” पडितजीके 
इस वाक्यका तो यही अर्थ होता हैं कि वह सबंधा पौदृगलिक तो नही हैं किन्तु कर्थचित्‌ पौद्गलिक हूँ । 
यदि पंडितजीको यह अर्थ इष्ट हो वो अकलंकादिक आचार्योने उसका जो केवल आत्मामे अन्तर्भाव किया है 
वह पंडितजीके उपयुक्त कथनसे तो कभी भी नहीं बन सकता है। यदि पंडितजीको उसे केवल ज्ञानस्वरूप 
मानना दृष्ट था तो सर्वथा पौदुगलिक माननेपर' इस प्रकारका बचन प्रयोग नहीं करना चाहिये था । क्योंकि 
उनके ऊपरके कथनसे तो वह क्थंचित्‌ अचेतन और कथ्थंचित्‌ चेतन ही सिद्ध होता है। पंडिलजी यदि इस 
विषयका स्पष्ट खुलासा कर दें तो बड़ी अच्छी बात हो । इस विषयमें मेरी तो यह समझ है कि को भी 
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विशेष घम्मं भिन्‍न दो द्वव्योंका कभी भी नहीं हों। सकता है । वह किसी एक द्रव्यका ही होना चाहिये । इस 
दृष्टिसे विचार करनेपर ज्ञान यह आत्माका धर्म होनेके कारण और भावमन यह ज्ञानविशेष होनेके का ण वह 
आत्माका हो ठहरता है । उसे पौद्गलिक कभी भी नहीं कहा जा सकता है । ऐसे स्थलोमें 'भावमनको सवंथा 
पौद्गलिक माननेपर' यह वाक्य प्रयोग ही अयोग्य है। अब जो अध्यात्मशास्त्रोंम भावमनकों पोद्गरलिक कहा 
जाता है इसका अर्थ यह नही है कि वह पुद्गलके धर्म है, पुदूगलमे और इन घर्मोमे गुण(णी सम्बन्ध हैं। यह्‌ 
कुछ भी नही होते हुए भी निश्चयदृष्टि इन औपाधिक भावोंको आत्माका ग्रहण नहीं करता हैं अतएव वे 
उपाधिजन्य अर्थात्‌ पौदूगलिक कहे जाते हैं । 

आगे चलकर पंडितजीने “द्रव्यमन मात्र रूपादिगुणानी युक्त असले मुक्ठे तें पौदूगलिक आहे' ऐसा 
लिखा हैं सो पंडितजीके इस एकान्तका खंडन आगे चलकर स्वयं पंडितजीके द्वारा ही आम्यन्तर निवुृत्ति रूप 
द्रग्यमनको आत्माके प्रदेश रूप स्वीकार लेनेसे हो जाता है। इसके आगे जो कुछ लिखा गया हैं उस विषयमें 
विशेष कुछ लिखनेकी आवश्यकता नही है । 

यदि भावमन पौद्गलिक होता तो वह मृतिक पदार्थों ही जानता परन्तु शुद्ध आत्मानुभव यह इंद्रिय- 
का विषय नहीं हैं। इस आत्मानुभवरूप विषयमे स्पर्शनादिक इन्द्रियोंका उपयोग नही होता हैँ परन्तु भावमनका 
मात्र उपयोग होता हैं। कारण वह मृत और अमृत॑ दोनोंको जानता हूँ । पंचाध्यायीकारने तो आत्मानुभवके 
समय मन यह ज्ञान ही होता है ऐसा स्पष्ट कहा है । इस सम्बन्धमे पंचाध्यायीके आधार यहॉपर देंनेमे विशेष 
कुछ हानि नही है । 

पडित जीने जो यह लिखा हैं कि यदि भावमन पौदुगलिक होता तो वह मृतिक पदार्थकों ही जानता! 
इस वाक्यका सीधे शब्दोमे यही अर्थ होता है कि जो विचारे ज्ञान केवल मू्तिक पदार्थकों जानते है वे पौदूगलिक 
हैं। ऐसा अर्थ करनेपर अवधिज्नान, मनःपर्ययज्ञान और इन्द्रियज्ञान ये सब पौदूगलिक ठहर जावेंगे । परन्तु 
पंडितजी ऐसा कथन करते समय यह बिल्कुल ही भूल जाते हैं कि ये ज्ञान भी भावमनकी तरह आत्मोपादान- 
कारणक और क्षायोपशमिक हैं | फिर भावमन तो पौद्गलिक नही और ये ज्ञान विचारे पोदगलिक ? यह कैसा 
नया है । सब जगह न्याय एक ही लागू होता है । आशा हैं पंडितजी अपने उपयुक्त वाक्यका योग्य4विचार 
करेंगे । आगे चलकर पंडितजीने जो यह लिखा हैं कि आत्मानुभवमे इंद्रियोंका उपयोग नहीं होता है यह बात 
हमें भी मान्य है परन्तु इससे इन्द्रियज्ञान पौदूगलिक और भावमन आत्मीक नही सिद्ध हो सकता है, यह बिशे- 
षता क्षयोपशमकी समझना चाहिये | श्रेणी तो दोनोको एक ही है। भावमन ऐसा क्षायोपशमिक ज्ञान हैं कि 
उसमें अनुभव करने और विचार करनेकी सामर्थ्य॑ उत्पन्न होती है इतने मात्रसे वह क्षयोपशम रूप जातिको 
उल्लंघन नहीं कर सकता है | वह तो विषय भेद है जाति भेद नहीं। मतिज्ञान «आदि चारों ज्ञानोमे विषय 
भेदसे ही भेद है जाति तो चारोंकी क्षायोपशमिक ही है । 

आगे चलकर पंडितजीने जो यह लिखा है कि आत्मानुभवके समय भावमन स्वयं ज्ञान ही होता है। 
यहाँपर इतना अवश्य पूछना है कि जिसको आत्मानुभव नहीं होता है उसका भावमन क्या ज्ञानरूप होता है या 
नहीं ? यदि होता है तो फिर यहाँ और कौ नसी विशेषता उत्पन्न हो गई । यदि नही होता है तो आत्मानुभव- 
को छोड़कर शोष दक्षामें भावमन यह पौद्गलिक ही ठहरेगा । 


महाबंध : एक अध्ययन 


१, षट्खण्डागमका मूल आधार और विषयनिर्देश 


चौदह पूर्वोर्मे अग्रायणीय पूव॑ दूसरा है। इसके चौदह अर्थाधिकार है । पाँचवाँ अर्थाधिकार चयन- 
लब्धि है, बेदनाकृत्स्नप्राभुत यह इसका दूसरा नाम है। इसके चौबीस अर्थाधिकार है । जिनमेसे प्रारम्भके छह 
अर्थाधिकारोंके नाम है--कृति, वेदना, स्पर्ण, कर्म, प्रकृति और बन्धन । इन्ही छह अर्थाधिकारोंको प्रकृत 
घट्खण्डागम सिद्धान्तमे निबद्ध किया गया है। मात्र चूलिका अनुयोगद्वार सहित जीवट्टाण इसका अपवाद हैं । 
एक तो जीवस्थान चूलिकाकी सम्यक्त्वोत्पत्ति नामक आठवीं चूलिका दृष्टिवाद अंगके दूसरे सूत्र नामक 
अर्थाधिकारसे निकली है । दूसरे गति-आगति नामक नौवी चूलिका व्याख्याप्रज्ञप्तिसे निकली है । 


यह षट्खण्डागम सिद्धान्तको प्रातःस्मरणीय आचार्य पुष्पदन्त भूतब लिने किस आघारसे निबद्ध किया 
था इसका सामान्य अवल कन है। प्रत्येक खण्डका अन्त. स्पर्ण करने पर विहित होता हैं. कि परमागमर्मे 
बन्धन अर्थाघिकारके बन्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्ध विध न नामक जिन चार अर्थाविकारोबग निर्देश दिया 
गया है उनमेसे बन्च नामक अर्थाधिकारसे प्रारम्भकी सात चुलिकाएँ निबद्ध की गई है! इन सब चूलिकाओमे 
प्रकृतमे उपयोगी होनेसे कर्मोकी मूल व उत्तर प्रकृतियोंको उस उस कर्मकी उत्तर प्रकृतियोके बन्ध व अधिकारी 
भेदसे बननेवाले स्थानोंकों, कर्मोकी जघन्य व उत्कृष्ट स्थितियोंकों तथा गति भेदमे प्रथम मम्यक्त्वकी उर्त्पत्ति 
के सन्‍्मुख हुए जीबोंके बंधनेवाली प्रकृतियोंसम्बन्धी तीन महादण्डकोंको निबद्ध किया गया हैं । 
घट्खण्डागमका दूसरा खण्ड क्षुल्लक बन्ध है । इसमे सब्र जीवोंमे कौन जीव बन्धक है और कौन जीव 
अबन्धक है इसका सुस्पष्ट खुलासा करना प्रयोजन होनेसे बन्धक नामक दूसरे अर्थाधिकारको निबद्ध कर जो 
जीव बन्धक है वे क्‍यों बन्धक है और जो जीव अबन्धक है वे क्‍यों अबन्धक है इसे स्पष्ट करने के लिये चौदह 
भागंणाओंके अवान्तर मेदोंसहित सब जीव कर्मके उदय, उपशम, क्षय ओर क्षयोपशम्स यथामम्भव बद्ध और 
अबद्ध होते है इसे निबद्ध किया गया है । आगे छठवे खण्डमे बन्धनके चारो अर्थाधिकारोकों निबद्ध करना 
प्रयोजन होनेसे इस खण्डको क्षुल्लक बन्ध कहा गया है। इस खण्डम उक्त दो अनुयोगद्वारोकों छोडकर अन्य 
जितने भी अनुयोगद्वार निबद्ध किये गये है, प्रकृतमे उनका स्पष्टीकरण करना प्रयोजनीय नहीं होनेसे उनके 
विषयमे कुछ भी नही लिखा जा रहा है । 


षट्खण्डागमका तीसरा खण्ड बन्ध स्वामित्वविचय है । यद्यपि क्ष्‌ ललक बन्धमें सब जीवोंमेस कौन जीव 
बन्धक है और कौन जीव अबन्धक है इसे स्पष्ट किया गया हूँ पर वहाँ अधिकारी भेदसे बन्धको प्राप्त होने 
वाली प्रकृतियोंका नाम निर्देश नहीं किया गया है और न यही बतलाया गया है कि उक्त जीव किस गणस्थान 
तक किन प्रकृतियोंका बन्ध करते है और उसके बाद वे उन प्रकृतियोके अबन्धक होते है. यह सब ओष और 
भादेशसे सप्र योजन स्पष्ट करनेके लिए इस खण्डको निबद्ध किया गया है । 

षट्खण्डागमका चौथा खण्ड वेदना है और पाँचवें खण्डका नाम वरगंणा है। इन दोनों खण्डोमेम प्रथम 
खण्डमे कर्म प्रकृति प्राभृतके कृति और बेदना अर्थाधिकारोकों तथा दुसरे खण्डमे स्पर्श, कर्म और प्रकृति अर्था- 
घिकारोंके साथ बन्धन अर्थाधिकारके बन्धतीय अर्थाधिकारको निबद्ध किया गया है । 
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ईस प्रकार उक्त पाँच खण्डोंमें निबद्ध विधयका सामान्य अवलोकन करनेपर विदित होता हैं कि उबत 
पाँचों खण्डोंमें कम विषयक सामग्रीका भी यथासंभव अन्य सामग्रीके साथ यथास्थान ,निबद्धीकरण हुआ है । 
फिर भी बन्धन अर्थाधिकारके बन्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्धविधान इन चारों अर्थाधिकारोंको समग्र भावसे 
निबद्धीकरण नही हो सका हैं । अतः इन चारो अर्थाघिकारोंको अपने अवान्तर भेदोके साथ निबद्ध करनंके लिए 
छठवें खण्ड महाबन्धको निबद्ध किया गया है । 

वर्तमानमे जिस प्रकार प्रारम्भके पांच खण्डोंपर आचाये वीरसेनकी धवला नामक टीका उपलब्ध होती 
है उस प्रकार महाबन्धपर कोई टीका उपलब्ध नही होती । इसका परिमाण अनुष्ट॒प्‌ इ्लोकोंमें चालीस हजार 
इलोक प्रमाण स्वीकार किया गया है । आचायें वीरसेनके निर्देशानुसार यह आचाय॑ भूतबलीकी अमर कृति है । 
यद्यपि इसका मूल आधार बन्धन नामक अर्थाधिकार है, परन्तु उसके आधारसे आचाय॑ भृतबलीने इसे निबद्ध 
किया है, इसीलिए यहाँ उसे उनकी अमर कृति कहा गया हैं। 
२ महाबन्ध इस नामकरणकी साथंकता 

यह हम पहले ही बतला आये हैं कि षट्खण्डागम सिद्धान्तमे दूसरे खण्डका नाम क्षुललक बन्ध है और 
तीसरे खण्डका नाम बन्धस्वामित्वविच्य है । किन्तु उनमें बन्धन अर्थाधिकारके चारों अर्थाधिकारोंमे से मात्र 
डन्धक अर्थाधिकारके आधारसे विषयको सप्रयोजन निबद्ध किया गया हैं। तथा वर्गंणाखण्डमे वर्गणाओंके 
तेईस भेदोंका सांगोपाग विवेचन करते हुए उनमेसे प्रसंगवश ज्ञानावरणादि कर्मोके योग्य कार्माण वर्गंणाएँ है 
यह बतलाया गया है । वहाँ बन्ध तत्त्वके आश्रयसे बन्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्धविधान इन चारोंको एक 
प्रृंखलामे बघधिकर निबद्ध नहीं किया गया है जिसकी पूर्ति इस खण्ड द्वारा की गई हैं, अतः इसका महाबन्ध 
यह नाम सार्थक है । 


३. निबद्धीकरण सम्बन्धी शेलीका विचार 

किसी विषयका विवेचन करनेके लिए तत्सम्बन्धी विवेचन के अनुसार उसे अनेक प्रमुख अधिकारोंमें 
विभक्त किया जाता है । पुनः अवान्तर प्रकरणों द्वारा उसका सर्वांग विवेचन किया जाता हैं। प्रक्नतमे भी 
इसी पद्धतिसे द्वव्यकर्म बन्ध तन्वको प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेशबन्ध इन चार प्रमुख 
अधिकारोमे विभकत कर उनमेसे प्रत्येकका ओध और आदेशसे अनेक अनुयोग द्वारोंका आलम्बन लेकर विचार 
किया गया है । इससे द्रव्यक॑ बन्ध तत्त्व सम्बन्धी समग्र मीमासाको निबद्ध करनेमे मुगमता आ गई है । 
समग्र षटखण्डागम इसी ईलीमे निबद्ध किया गया हैं | अत. महाबन्धकों निबद्ध करनेमें भी यही शैली अपनाई 
गई है । ऐसा करते हुए मुलमे कही भी किसी पारिभाषिक शब्दकी व्याख्या नहीं की गई है। मात्र प्रकरणा- 
नुसार उसका उपयोग किया गया है । किन्तु एक पारिभाषिक शब्द एक स्थलपर जिस अर्थमें प्रयुक्त हुआ है, 
सर्वत्र उसी अथम उसका प्रयोग हुआ है । 
४. कर्म शब्दके अर्थंकी व्याख्या 

कर्म शब्दका अर्थ काय॑ हूँ । प्रत्येक द्रव्य, उत्पाद, व्यय और झध्ुव स्वभाववाला होनेसे अपने धुब- 
स्वभातवका त्याग किये बिना प्रत्येक समयमे पूर्व पर्यायका व्यय होकर जो पर्याय रूपसे नया उत्पाद होता है 
वह उस द्रव्यका कम॑ कहलाता है | यह व्यवस्था द्रव्योंके समान जीव और पुदुगल द्रव्यमे भी घटित होती है । 
किन्तु यहाँ जीवके मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योगमे से क्रमसे यथासम्भव पाँच, चार, तीन, 
दो या एकको निमित्त कर कार्मणवर्गंणाओका जो ज्ञानावरणादिरूप परिणमन होता है उसे 'कर्म' कहां गया 
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है । ज्ञानावरणादिरूपसे स्वयं कार्मणबर्गणायें परिणमी, इसलिए नोआगम भावकी अपेक्षा तो वह कर्मरूप 
परिणाम स्वयं पुदूगलका है । किन्तु उन कामंणबर्गणाओंके परिणमनमे जीवके मिध्यात्व आदि भाव निमित्त 
होते हैं, इसलिए निमित्त होनेकी अपेक्षा उसे उपचारसे जीवका भी कर्म कहा जाता हैं। इस प्रकार इन 
ज्ञानावरणादि कर्मोंकों जीवका कहना यह नोआगम द्रप्यनिक्षेपतता विषय है, नोआगस भाव निशक्षेपका विषय 
नहीं, इसलिए आगममे इसे द्रव्य कमंरूपसे स्वीकार किया गया है । काल-प्रत्यामत्ति या बाह्मव्याप्ति वश 
विवद्षित दो द्रव्योंमें एकता स्थापित कर जब एक द्रव्यके का्यको दूसरे द्रव्यका कहा जाता है तभी नोआगमनयकी 
अपेक्षा ज्ञानावरणादिरूप पुदूगल परिणामको जीवका कार्य कहा जा सकता है, अन्यथा नही; यह उक्त कथनका 
तात्पये है। इस प्रकार प्रकृतमे उपयोगी कुछ तथ्योंका निर्देश करनेके बाद अब महाबन्ध परमागममे निबद्ध 
विषयपर सांगोपांग विचार करते है । 


५, महाबन्ध परमागममें निबद्ध विषय 

यह तो हम पहले ही बतला आये है कि बन्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्धविधान इन चारों विषयोको 
ध्यानमें रखकर महाबन्धमें बन्ध तत्वको निबद्ध किया गया है। यह प्रत्येक द्रव्यगत स्वभाव है कि प्रत्येक 
द्रव्यके कार्योमें बाह्य और आम्यन्तर उपाधिकी समग्रता होती हे। यत ज्ञान--शंन स्वभाववाला जीव स्वतत्र द्रव्य 
है और प्रत्येक जीव द्रव्य पृथक पृथक सत्ता-सम्पन्न होनेसे सब जीव अनन्त है तथा पर्यायदृष्टिस वे ससारी और 
म॒क्‍त ऐसे दो भागोंमे विभक्त है । जो चतुगंतिके परिभ्रमणसे छटकारा पा गये है उन्हें मुक्त कहते है । किन्तु 
जो चतुगगंति परिभ्रमणसे मुक्त नही हुए है उन्हे ससारी कहते है । अब प्रश्न यह ह कि जीबोंकी ये दो प्रकारकी 
अवस्थायें कैसे होती है ? यद्यपि इस प्र इनका समाधान पूर्वोक्त इस कथनसे हो जाता है कि प्रत्येक द्रव्यके कायमि 
बाह्य और अन्तरंग उपाधिकी समग्रता होती हैं फिर भी यहाँ उस बाह्य सामग्रीकी सागोपाग मीमासा करनी हूँ, 
आभ्यन्तर उपाधिके साथ जिसकी प्राप्ति होनेपर जीवोकी संसार (चतुर्गंति परिश्रमणरूप) अवस्था नियमसे 
होती है । भगवान्‌ भूतबलीने इसी प्रइनके उत्तरस्वरूप महाबन्ध परमागमकों निबद्ध किया हूँ। इसमें जीव 
सम्बद्ध उस बाह्म सामग्रीकी कर्म संज्ञा रख कर और उसे व्यवहारनय (नैंगमनय) से जीवका कार्य स्वीकार कर 
बतलाया गया हैं कि वे कर्म कितने प्रकारके हैं, उनकी प्रकृति, स्थिति और अनुभाग क्‍या हैं। संख्यामे वे 
प्रदेशोंकी अपेक्षा कितने होते है । बन्धकी अपेक्षा ओध और आदेशसे कोन जीव किन कर्मोका बच्ध करते हैं । 
बे सब कर्म मूल और अवान्तर भेदोंकी अपेक्षा कितने प्रकारके हैँ । क्या सभी पुद्गल कमंभावको प्राप्त होते है 
या नियत पुदूगल ही कर्मभावको प्राप्त होते हैं। उनका अवस्थान काल ओर क्षेत्र आदि कितना है, आदि 
प्रकृत विषय सम्बन्धी प्रश्नोंका समाधान विधि रूपसे महाबन्ध परमागम द्वार किया गया हैँ । इसमे सब 
कर्मोके प्रक तिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेशबन्ध ऐसे चार भेद करके उक्त विधिसे बन्ध तत्त्वकी 
अपेक्षा सब कर्मोका विचर किया गया है ऐसा यहाँ समक्षना चाहिए । 

१, प्रकृति बन्ध 

प्रकृति बन्ध यह पद प्रकृति और बन्ध इन दो जब्दोसे मिलकर बना है । प्रकृति, शी और स्वभाव 
ये एकार्थवाची शब्द हैं। इससे ज्ञात होता है कि जीवके मिथ्यादर्शन आदिको निमित्त कर जो कार्मण बर्ग- 
णार्यें कर्म भावको प्राप्त होती है उनकी मूल प्रकृति जीवकी विविध नर-नरकादि अवस्थाओके होनेमें तथा 
मिथ्यादर्शना दि भावके होनेमें निर्मित होती है । अर्थात्‌ जब जीव अपनी पुरुषार्थीनताके कारण आम्यन्तर 
उपाधिवश जिस अवस्थाको प्राप्त होता है उतकी उस अवस्थाके होनेमे ये ज्ञानावरणादि कर्म निमित्त (व्यवहार 
हेतु) होते हैं यह उनकी प्रकृति है । 
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किन्तु कारण बगगंणाओंके, मिथ्यादशन आदिके निर्मित्तसे कर्म भावको प्राप्त होने पर वे कर्म जीवसे 
सम्बद्ध होकर रहते हैं या असम्बद्ध होकर रहते हैं इसीके उत्तर स्वरूप यहाँ बन्ध-तत्त्वकी स्वीकार किया गया 
है। परमागममे बन्ध दो प्रकारका बतलाया है--एक तादात्म्य सम्बन्ध रूप और दूसरा संयोग हम्बन्धरूप । 
इनमेंसे प्रकृतमे तादात्म्य सम्बन्ध विवक्षित नही है, क्योंकि प्रत्येक द्रव्यका अपने गुण पर्यायके साथ ही तादात्म्य- 
रूप बन्ध होता है, दो द्व्यों या उनके गुण-पर्यायोंके मध्य नही । संयोग सम्बन्ध अनेक प्रकारका होता है सो 
उसमें भी दो या दोसे अधिक परमाणुओं आवदिमे जैसा इलेष बन्ध होता है वह भी यहाँ विवक्षित नही हैं, 
क्योंकि पुदुगल स्पर्शंवान द्रव्य होने पर भी जीव स्पर्शादि गुणोंसे रहित अमूर्त द्रव्य है, अतः जीव और पृद्गल- 
का इलेष बन्ध बन नहीं सकता । स्वर्णका कीचड़के मध्य रह कर दोनोंका जैसा संयोग सम्बन्ध होता है ऐसा 
भी यहाँ जीव और कर्मका संयोग सम्बन्द नही बनता, क्योंकि स्वर्णके कीचडके मध्य होते हुए भी स्वर्ण कीचड- 
से अलिप्त रहता हैं, क्योंकि कीचड़के निमित्तसे स्वर्णमे किसी प्रकारका परिणाम नही होता । मात्र परस्पर 
अवगाहरूप संयोगसम्बन्ध भी जीव और कमंका नही स्वीकार किया जा सकता, क्योकि जीब प्रदेशोंका विख्र- 
सोपचयोंके साथ परस्पर अवगाह होने पर भी विस्नसोपचयोंके निमित्त से जीवमे नरकादिरूप व्यडजन पर्याय 
और मिथ्यादशंनादि भावरूप किसी प्रकारका परिणाम नहीं होता । तब यहाँ किस प्रकारका बन्ध स्वीकार 
किया गया है ऐसा प्रन होने पर उसका समाधान यह है कि जीव के भिथ्यादशंनादि भावोंको निमित्त कर 
जीव प्रदेशोंमें अवगाहन कर स्थित विस्रसोपचयोंके कर्म भावको प्राप्त होने पर उनका और जीब प्रदेशोंका 
परस्पर अवभाहन कर अवस्थित होना यही जीवका कमके साथ बन्ध है । ऐसा बन्ध ही प्रकृतमें विवक्षित हैं । 
इस प्रकार जीवका कमंके साथ बन्ध होने पर उसकी प्रकृतिके अनुसार उस बन्धको प्रकृति बन्ध कहते हैं। इसी 
प्रकृति बन्चको ओध और आदेशसे महाबन्धके प्रथम अर्थाधिकारमें विविध अनुयोग द्वारोंका आलूम्बन लेकर 
निवद्ध किया गया हैं । 

वे अनुयोग द्वार इस प्रकार है--(१) प्रकृति समुत्कीतंन (६) सबंबन्ध (३) नोसवंबन्ध (४) उत्कृष्ट 
बन्ध (५) अनुष्टकृष्बन्ध (६) जघन्यबन्ध (७) अजघस्यबन्ध (८) सादिबन्ध (९) अनादिबन्ध (१०) ध्रुवबन्ध 
(११) अध्रुवबन्ध (१८) बन्तस्वामित्वविचय (१३) एक जीवकी अपेक्षा काल (१४। एक जीवकी अपेक्षा अन्तर 
(१५। सन्निकर्ष (१६) भंगविचय (१७) भागाभागानुगम (१८) परिमाणानुगस (१९) क्षत्रानुगम (२०) 
स्पशनानुगम (२१) नाना जीवोंकी अपेक्षा कालानुगम (२२) नाना जीबोकी अपेक्षा अन्तरानुगम (९३) भावानु- 
गम (२४) जीव अल्पबहुत्वानुगम और (२५, अद्धा-अल्पबहुत्वानुगम । 


१, प्रकृति समुत्कीतंन 

प्रथम अनयाग द्वार प्रकृति समत्कीत॑न है । इसमें कर्मोकी आठों मुठ और उत्तर प्रकृतियोंका निर्देश 
किया गया हैं। किन्तु महाबन्धके प्रथम ताड्पत्रके त्रुटित हो जानेसे महाबन्धका प्रारम्भ किस प्रकार हुआ है 
इसका ठीक ज्ञान नहो हो पाता है । इतना अवश्य हैं कि इस अनुयोग द्वारका अवशिष्ट जो भाग मुद्रित है 
उसके अवलोकनसे ऐसा सुनिश्चित प्रतीत होता है कि व्गंणाखण्डके प्रकृति अनुयोग द्वारमें ज्ञानावरणकी पाँच 
प्रकृतियोंका जिस विधिसे निरूपण उपलब्ध होता है , महाबन्धमें भी ज्ञानावरणकी पाँच प्रकृतियोंके निरूपणमें 
कुछ पाठ भेदके साथ लगभग वही पद्धति अपनाई गई है । प्रकृति अनु योग द्वारके ५९वें सूत्रका अन्तिम भाग इस 
प्रकार है-- 

संवच्छर-जुग- पुव्व-पव्व-पलिदोवम-सागरोव मादओ विधओ भवंति ॥५०९॥ 


२५६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


इपफे स्थानमें महाबंधमें इस स्थलूपर पाठ है--- 

अयणं संवच्छर-पलिदोवम-सागरोबमादओ भवंति | 

इसी प्रकार प्रकृति अनुयोग द्वारके अवधिज्ञान सम्बन्धी जो सन्न गाथाएँ निबद्ध है वे सब यद्यपि महा- 
बन्धके प्रकृति समुत्कीर्तनमें भी निबद्ध है, पर उनमे पाठभेदके साथ व्यतिक्रम भी देखा जाता हैं। उदाहरणार्थ 
प्रकृति अनुयोग द्वारमें काछे चउण्ण उड्ढी' यह सत्र गाथा पहले हे और 'तेजाकस्म सरीरं' यह सत्र गाथा बाद 
में । किन्तु महाबन्धमें 'तेजाकम्म सरीरं' सूत्र गाथा पहले हैं और “काले चदुण्हं वृड्‌ढी' यह सत्र गाथा बाद मे । 
इसी प्रकार कतिपय अन्य सत्र गाथाओंमें भी व्यतिक्रम पाया जाता है । 

आगे दर्शनावरणसे लेकर अन्तरायतक शेष सात कर्मोकी किसकी कितनी प्रकृतियाँ हैं मात्र इतना 
उल्लेख कर प्रकृति समुत्कीत॑न अनुयोग द्वार समाप्त किया गया है। इतना अवध्य है कि नाम कर्मकी बन्ध 
प्रकृतियोंकी ४२ संस्याका उल्लेख कर उसके बाद यह वचन आया है । 

'य॑ त॑ गदिणामं कम्मं त॑ चदुविधं--णिरयगदि याव देवगदि त्ति । यथा पगदिभगों तथा कादव्बो ।' इसमें 
आये हुए 'पगदिभंगों कादव्बो' पदसे विदित होता हैं कि सम्भव है इस पदद्वारा वर्गणाखण्ड के प्रकृति अनुयोग- 
दारके अनुसार जाननेकी सूचना की गई हैं ! 

समस्त कर्म विषयक वाइमयमे ज्ञानावरणादि कर्मोका जो पाठ विषयक क्रम स्वीकार किया गया है 
उसके अनुसार ज्ञानकी प्रधानताको लक्ष्यमे रखकर ज्ञानावरण कर्मको सर्वप्रथम रखकर तदनन्तर दर्शनावरण 
कमेको रखा है--यत दर्शनपूर्वक तत्वार्थोका ज्ञान होनेपर ही उनका श्रद्धान किया जाता है, अत दर्शनावरणके 
बाद मोहनीय कर्का पाठ स्वीकार किया हैं । अन्तराय यद्यपि घातिकमं है, पर वह नामादि तीन क्मोंके 
निरित्तसे ही जीवके भोगादि गुणोंके घातनेमे समर्थ होता है इसलिए उसका पाठ अघाति कमोंके अन्तमे स्वीकार 
किया हैं । आयु भवमे अवस्थितिका निमित्त हैँ इसलिए नाम कर्मका पाठ आयुकमंके बाद रखा है तथा भवके 
होनेपर ही जीवका नीच-उच्चपना होना सम्भव हैं, इसलिए गोत्र कमका पाठ नाम कर्मके बाद स्वीकार किया 
है । यद्यपि वेदनीय अघातिकर्म हें पर वह मोहके बलसे ही सुखदु.वका वेदन करनेमे समर्थ है, अन्यथा नही, 
इसलिए मोहनीय कमंके पूर्व घातिकर्मके मध्य उसका पाठ स्वीकार किया है। यह आठों करके पाठक्रमको 
स्वीकार करने विषयक उक्त कश्नन गोम्मटसार कमंकाण्डके आधारसे किया हैं । बहुत सम्भव है कि इस 
पाठकर्मका निर्देश स्वय प्रातःस्मरणीय आचाय॑ भूतबलीने प्रकृत अर्थाधिकारके प्रारम्भमे किया होगा । पर उसके 
प्रथय ताडपन्रके त्रुटित हो जानेके कारण ही हमने गोम्मटसार कर्मकाण्डके आधारसे यह स्पष्टीकरण किया हैं । 

यह तो सुनिश्चित है कि २३ प्रकारकी पुदूगल वर्गणाओंमेसे सत्स्वरूप सभी वर्गंणाओसे ज्ञानावरणादि 
कर्मोका निर्माण नही होता । किन्तु उनमेसे मात्र कार्मण वर्शणाएं ही ज्ञानावरणादि कम भावको प्राप्त होती 
है । उसमे भी अपने निश्चय उपादानके अनुसार ही वे वर्गणाएँ मिथ्यादर्शनादि बाह्म हेतुको प्राप्त कर 
कर्मभावको प्राप्त होती है, सभी नहीं । जिस प्रकार यह नियम है उसी प्रकार उपादान भावको प्राप्त हुई 
सभी कार्मणवर्गणाएँ ज्ञानावरणादि रूपसे कर्मभावको प्राप्त नही होती । किन्तु जैसे गेहरूप परिणमन करनेवाले 
बीजरूप स्कन्ध अलग होते है और चनेरूप परिणमन करनेवाले बीजरूप स्कन्ध अलग होते है यह सामान्य 
नियम है बैसे ही ज्ञानावरणरूप परिणमन करनेवाली कामण वर्गंणाएँ जुदी हैं और दशनावरणादिरूप प्रिणमन 
करनेवाली कार्मणवर्गंणाएँ अलय है । इन ज्ञानावरणादि कर्मोका अपनी-अपनी जातिको छोडकर अन्य कर्म रूप 
सक्रमित नही होनेका यही कारण है । तथा इसी आधारपर दर्शन मोहनीय और चारित्र मोहनीयका परस्पर 
संक्रमण नही होता यह स्वीकार किया गया है । चारों आयुओंका भी परस्पर संक्रमण नही होता, बहुत सम्भव 
है इसका भी यही कारण हो । # 


चतुर्थ खब्ह : २५७ 


२. सर्वबन्ध-तोसवेबन्ध अनुयोगद्वार 

यह प्रकृति समुत्कीर्तन अनुयोगद्वारका सामान्य अवछोकन है। आगे जितने भी ,अनुयोगद्वार आये हैं 
उनद्वारा इसी प्रकृति समुत्कीर्तन अनुयोगद्वारकों आलम्बन बनाकर विशेष ऊहापोह किया गया है। उनके नाम 
पहले ही दे आये है । जिस अनुयोग-द्वारका जो नाम है उसमें अपने नामानुरूप ही विषय निबद्ध किया गया 
हैं । यथा सबंबन्ध और नोसरवबन्ध इन दो अनुयोग द्वारोंको लें । इनमें यह्‌ बतलाया गया है कि ज्ञानावरणादि 
आठों कर्ममेसे ज्ञानावरण और अन्तराय कर्मका बन्ध ब्युच्छित्ति होने तक सर्वबन्ध होता है, क्योंकि इन दोनों 
कर्मोकी जो पाँच-पॉँच प्रकृतियाँ हैं उनका अपने बन्ध होनेके स्थल तक सतत बनन्‍्ब होता रहता है । दर्शनावरण 
कमेका स्व बन्ध भी होता हैं और नोसवं॑बन्ध भी होता है। सासादन गुणस्थान तक इसकी सभी प्रकृतियोंका 
बन्ध होनेसे सर्वबन्ध होता है, आागेके गुणस्थानोंमें नोसब॑बन्ध होता है, क्योंकि दूसरे गरुणस्थानके अन्तमे स्त्यान- 
गुद्धित्रिककी वन्ध व्युच्छित्ति हो जाती है। और अपूर्वकरणके प्रथम भागमे निद्रा और प्रचलाकी बन्ध व्युच्छित्ति 
हो जाती हैं| इसी प्रकार मोहनीय और नामकर्मके विषयमे भी जानना चाहिए । इन दो कर्मोमे सर्वबन्धसे तात्पय॑ 
जो प्रकृतियां अधिकसे अधिक युगपत्‌ बंध सकती हैं उनकी विवक्षासे हैं | तथा उनसे कर्मका बन्ध जब होता तब 
वह नोसवंबन्ब कहलाता हैं। वेदनीय, आयु, गोन्न इन तीन कर्मोका नोसवंबन्ध ही होता है, क्योंकि इन कर्मोकी 
एक कालमे अपनी-अपनी विवक्षित एक प्रकृतिका ही बन्ध होता है। यह उक्त दो अनुयोग द्वारोंका स्पष्टीकरण 
हैं । इसी प्रकार अन्य अनुयोग ढ्वारोंका स्पष्टीकरण समझना चाहिए । इस अल्प निबन्धमे सम्रश्न विवेचन 
सम्भव नही है । दिशा मात्रका ज्ञान कराया गया हैं। इतना अवश्य है कि महाबन्धमे जो बन्धस्वामित्व- 
विचय अनुयोगद्वार निबद्ध हैँ उसीके अनुसार बन्धस्वामित्वविचय तीसरे खण्डकी रचना हुई है । दोनोंका 
विषय एक है, ओर शैली भी एक है। मात्र अन्तर इतना है कि बन्छस्वामित्वविचयमें ओघके समान प्रत्येक 
मार्गंणामे और उसके अवान्धर भेदोंमे किन प्रकृतियोंका कौन बन्धक है और कौन अबन्धक है इसको प्रकृतियोंके 
ताम निर्देश पूत्रंक निबद्ध किया गया है, जब कि महाबन्धके बन्ध स्वामित्व विचयमे जिस मार्गंणास्थानके 
विषयकी पहले कहे गये जिस ओघ या मार्गणास्थानके विषयके साथ समानता हूँ उसका 'एव' के साथ उस 
मार्गणास्था।नका निर्देश करके भ्रक्षेपीकरण कर दिया गया हैं । यथा--एवं ओघ मंग्रो पंचिदिय--तस० २ 
मनसि । इतना अवश्य ह कि महाबन्धमे इस अनुयोगद्वारका बहुत कुछ भाग और एक जीवकी अपेक्षा काल 
अनुयोगद्वारका प्रारम्भका कुछ भाग इस विषय सम्बन्धी ताडपत्रके नष्ट हो जानेसे श्रुटित हो गया हैँ । जिसकी 
पूर्ति बन्धस्वामित्व विषय, वर्गणाखण्ड तथा अन्य उपयोगी सामग्रीके आधारसे की जा सकती हैं । पहले जिस 
एक ताडपन्नके नष्ट होनेका निर्देश कर आये है उसकी भी यथासम्भव वर्गंणाखण्डके प्रकृति समुत्कीर्तन अनु- 
योगद्वार आदिसे पूर्ति की जा सकती है । 


२. स्थितिबन्ध 


अवस्थान कालको स्थिति कहते है । ज्ञानावरणादि मूल और उनकी उत्तर प्रक्ृत्तियोंका बन्च होनेपर 
उनका जितने काल तक अवस्थान रहता है उसे स्थितिबन्ध कहते हैं. यह उक्त कथनका तात्यय है। वहू मूल 
प्रकृति स्थितिबन्ध और उत्तर प्रकृति स्थितिबन्धके भेदसे दो प्रकारका है। उन्ही दोनों स्थितिबन्धोका इस 
अर्थाधिकारमें निरूपण किया गया है । सर्वप्रथम मूछ प्रकृति स्थितिबस्धके प्रसंगसे ये चार अनुयोगद्वार निबद्ध 
किये गये हैं--स्थितिबन्धस्थान प्रूपणा, निषेक प्ररूपणा, आबाघाकाण्ड प्ररूपणा और अल्पबहुत्व । इन चारों 
अनुयोगद्रारोंको वेदना खण्डके वेदना काल विधानमे जिस विधिसे निबद्ध किया है वही विधि यहाँ अपनाई गई 
है । दोनों स्थलोपर सूत्र रचना सदृश् है। मात्र महाबन्धमे परम्परोपनिधाके प्रसंगसे बहुत स्थल त्रुटित हो गया 
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है ऐसा प्रतीत होता है ! महाबन्धमे इस स्थलपर इसका कोई संकेत दृष्टिगोचर नहीं होता । सक्षेपमे स्पष्टीकरण 
इस प्रकार है -- 

१४ जीव समासोंमें स्थितिबन्धस्थान' स्थितिबन्धस्थान--प्ररूपणा सक्ष्मनिगोदिया लब्ध्यपर्याप्तकसे 
लेकर संज्ञी पड्चेन्द्रिय पर्याप्तक तक उत्तरोत्तर कितने गुणे होते हैं यह स्थितिबन्धस्थान प्ररूपणा इस अनुयोग- 
द्वारमे निजद्ध किया गया है। तथा इसी अनुयोगद्वारके उक्त चौदह जीवसमासोंमे संक्‍्लेश विशुद्धिस्थानोके अल्प 
बहुत्वको निबद्ध किया गया है। यहाँ पर जिन परिणामोंसे कर्मोकी स्थितियोंका बन्ध होता है उनकी स्थितिबन्ध 
संज्ञा करके इस अनुयोगद्वारमे स्थितिबन्धके कारणोके आधारसे अत्प बहुत्वका विचार किया गया हैं यह उत्त 
कथनका तात्पय॑ हैं । 

परिवर्तमान असाता, अस्थिर, अशुभ, दुभेग, दुःस्वर, अनादेय, अयश.कीति और नीच गोत्र प्रकृतियोंके 
बन्धके योग्य परिणामों को संक्लेश स्थान कहते है । तथा साता, स्थर, शुभ, सुभग, सुस्वर, आदेय, यश :कीति और 
उच्चगोत्र प्रकृतियोंके बन्ध योग्य परिणामोंका विशुद्धिस्थान कहते हैं। यहाँ पर वध्धमान कंषायका नाम सफ्डेश 
और होयमान कषायका नाम विशुद्धि यह अर्थ परिगृहीत नहीं है, क्योंकि एसा स्वीकार करने पर दं।नो स्थानों- 
को एक समान स्वीकार करना पढ़ता है और ऐसी अवस्थामे जघन्य कषाय स्थानोकी विशुद्धिरूप, उत्कृष्ट 
कषाय स्थातोको संक्लेष रूप तथा मध्यके कण्यय स्थानोक) उभयरूप स्वीकार करना पड़ता हैं। दूसरे सक्‍्लेश 
स्थानोंसे विशुद्धि स्थान थोड़े है इस प्रकार जो प्रवाह्म मान गुरुओंका उपदेंश चला आ रहा हैं, इस कथनके 
साथ उक्त कथनका विरोध आता है। तीसरे उत्कृष्ट स्थिति बन्धके कारणभूत विशुद्धि स्थान अल्प हैं और 
जधन्य स्थिति बन्धके कारणमूत विशुद्धि स्थान बहुत है. यह जो गुरुओंका उपदेश उपलब्ध होता है इस कथनके 


साथ भी उक्त कथनका विरोध आता है, इसलिए हीयमान कषाय स्थानोकों विशुरद्धि कहते है यह मानता 
समीचीन नही है । 


यद्यपि दर्शन मोहनीय और चारित्र मोहनीयकी उपशमना और ६पणामे प्रति समय अब्यवहित पूर्व 
समयमे उदयागत अनुभाग स्पर्धकोसे अगले समयमे गुणहीन अनुभाग स्पर्धकोके उदयस जो कषाय उदय स्थान 
उत्पन्न हांते है उन्हें विशुद्धि स्वरूप स्वीकार किया गया है, इसालए हीयमान कषायको विशुरद्ध कहते है यह 
नियम यहाँ बन जाता है यह ठीक हैं । परन्तु इस नियमको जीवोकी अन्यत्र संसार स्वरूप अबस्थामे लागू नही 
किया जा सकता है, क्योकि उस अवस्थाम छह प्रकारकी वृद्धि और छह प्रकारकी हानि द्वारा कषाय उदय 
स्थानोंकी उत्पत्ति देखी जाती है । 

माना कि संसार अवस्थामे भी अनन्तगुण हानिका उत्कृष्ट कार अस्तमुंहृत स्वीकार किया गया है, 
इसलिए वहाँ भी अन्तमुंहर्त काल तक अनुभाग स्प्ंकीको हानि होनेसे उतने ही काल तक विशुद्धि बन जाती 
है यह कहा जा सकता है । परन्तु यहाँ विशुद्धका यह अर्थ विवक्षित नही हैं। किन्तु यहाँ पर साता आदविके 
बन्धके योग्य परिणामोंकों विशुद्धि कहते हैं। और असाता आदिके बन्धके योग्य परिणामोका सक्लेश कहते है 
यही अथ॑ विवक्षित हैं। अन्यथा उत्कृष्ट स्थितिके बन्चके योग्य विशुद्धिस्थान अल्प होत हैं. यह [नियम नहीं बन 
सकता । इसलिए जघन्य स्थिति बन्धस लेकर उत्कृष्ट स्थिति बन्ध तक सक्‍्लेद स्थान उत्तरोत्तर अधिक होते 
हैं और उत्कृष्ट स्थित बन्धस लेकर जघन्य स्थिंत बन्ध तक विशुद्ध स्थान उत्तरोत्तर अधिक होते है यह |संद्ध 
हा जाता है और ऐसा सिद्ध हो जानेपर लक्षण भंदसे दोनो प्रकारके पारणामों को पृथक्‌ पृथक्‌ ही मानना चाहिए। 
इन दोनों प्रकारके परिणामोंका पृथक्‌ पृथक्‌ लक्षण पूर्वमे किया ही है । 

इस प्रकार १४ जीब समासोंमे संक्लेश, विद्युद्धि स्थानोंकी अपेक्षा अल्प बहुत्वके समाप्त होने पर 
इसी अनुयोग द्वारमे सयतो सहित ६४ जीव समासीमे पर्याप्त और अपर्याप्त दोनों प्रकारके जीवोकों विवक्षित 
कर जघन्य और उत्कृष्ट स्थितिबन्धके अल्प बहुत्वका निर्देश करके इस अनुयोग द्वारको समाप्त किया है । 
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२. निषेक प्ररूपणा 


दसरा अनुयोग द्वार निषेक प्ररूपणा है। इसको अनन्तरोपनिघा और परम्परोपनित्रा के आधारमे निबद्ध 
कर इस अनुयोग द्वारकों समाप्त किया गया है। स्पष्टीकरण इस प्रकार है--आयु कमंको छोडकर अन्य कर्मोका 
जितना-जघन्य और उत्कृष्ट स्थिति बन्ध होता है उसमेसे आबाधाको कम कर जितनी स्थिति शेष रहती है 
उसके प्रथम समयसे लेकर अन्तिम समय तक स्थितिके प्रत्येक समयमे उत्तरोत्तर ।!क (क चयकी हानि होते 
हुए प्रत्येक समयमे बद्ध द्रव्य निषेक रूपसे विभक्त होता हैं । इसे विशेष रूपसे समझनेके लिए जीवस्थान चूलिका 
(पु० १५० से १*८ तक) को देखिए । प्रत्येक समयमे जितना द्रव्य बेंघता है उसकी समय प्रबद्ध सज्ञा है। 
स्थिति बन्धके समय आबाधाको छोड़कर स्थितिके जितने समय शेष रहुते हैँ उनमेसे प्रत्येक समयमे रामय प्रबद्ध 
मेसे जितना द्रव्य निक्षिप्त होता है उसकी निषेक संशा है तथा स्थिति बन्धके होने पर उसके प्रारम्भके जितने 
समयोंमे समय-प्रबद्ध सम्बन्धी द्रव्यका निक्षेप नही होता उसकी आबाघधा संज्ञा है। प्रथम निरषेकर्से दुसरे निषेक 
में, दूसरे निषेकसे तीसरे निषेकमे इत्यादि रूपसे अन्तिम निषेक तक उत्तरोत्तर जितने द्रव्यकों कम करते 
जाते हैं उसकी चय सज्ञा है । इसी प्रकार अन्य विषयोको समझ कर प्रकृत प्ररूपणाका स्पष्दीकरण कर लेना 
चाहिए । 
३. आबाधाकाण्डक प्ररूपणा 

तीसरा अनुयोग द्वार आबाधाकाण्डक प्ररूपणा है। आयुकर्मको छोडकर दोष कर्मोका जितना उत्कृष्ट 
स्थितिबन्ध हो उसकी स्थितिके सब समयोमे वहां प्राप्त आवाधाके समयोका भाग देनेपर जितना लब्ध आवे 
उतने समयोंका एक आब।धाकाण्डक होता है । अर्थात्‌ उत्कृष्ट स्थितिबन्धसे लेकर उत्कृष्ट स्थितिमेसे जितने 
समय कम हुए हों वहाँ तक स्थितिबन्धके प्राप्त होनेपर उस सब स्थितिबन्ध सम्बन्धी विकल्पोंकी उत्कृष्ट आबाधा 
होती है । अत. इन्ही सब स्थितिबन्धके विकल्पोंका नाम एक आबाधाकाण्डक हैं। ये सब आबाघाकाण्डक 
प्रमाण स्थितिबन्धके भेद पलल्‍्योपमके असंख्यातवे भाग प्रमाण होते हैं ! इसी विघिसे अन्य आवाधाकाण्डक जानने 
चाहिए । यह निग्रम स्थितिबन्धमे वही तक समझना चाहिए जहों तक उक्त नियमके अनुसार आबाधाकाण्डक 
प्राप्त होते हैं । आयु कमं>े स्थितिबन्ध में उसकी आबाधा परिंगणित नहीकी जाती, वह अतिरिक्त होती है, 
इसलिए कर्म भूमिज मनुष्य और तिय॑चोंमे उत्कृष्ट या मध्यम किसी भी प्रकारकी आयुका बन्ध होनेपर आबाधा 
पूर्व कोटिके त्रिभागसे लेकर आसंक्षेपाद्धाकाल तक यथा सम्भव क्रुछ भी हो सकती हैं। नारकियों, भोगभूमिज 
तियंचों और मनुष्यों तथा देंबोंमे भुज्यमान आयुमे छह महिना अवशिष्ट रहने पर वहाँ से लेकर आसक्षेपाद्धा- 
काल तक आबाघा कुछ भी हो सकती हैं। अतः आयुकरममे उक्त प्रकारके काबाधाकाण्डक के सम्भव होनेका 
प्रदन ही नही उठता । 
३. अल्पबहुत्व प्ररूपणा 

इस अनुयोग द्वारमें १४ जीवसमासोंमे जघन्य और उत्कृष्ट-आबाधा, आबाधास्थान, आबाधाकाण्डक, 
नानागुण हानिस्थान, एकगुण हानिस्थान जघन्य और उत्कृष्ट स्थितिबन्ध और स्थितिबन्धस्थान पदोंके आलम्बन- 
से जिस क्रमसे इन पदोंमे अल्प बहुत्व सम्भव है उसका निर्देश किया गया है । 
४. चौवीस अनुयोगद्वार 

आगे उक्त अर्थपदके अनुसार २४ अनुयोगद्वारोंका आलम्बन लेकर ओघ और आदेशसे स्थितिबन्धको 
विस्तारकें साथ निबद्ध किया गया हैँ। अनुयोगद्वारोके नाम वही है जिनका .नर्देश प्रकृतिबन्धके निरूपणके प्रसंग- 
से कर आये है । मात्र प्रकृतिबन्धमे प्रथम अनुयोग द्वारका नाम प्रकृतिसमुत्कीतंन है और यहाँ उसके स्थानमे 
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प्रथम अनुयोगद्वारका नाम अद्भाच्छेद है। अद्धा नाम कालका हैं | ज्ञानावरणादि किस कर्मका जघन्य और उत्कृष्ट 
कितना स्थितिबन्ध होता है, किसकी कितनी आबाघा होती है और आबाघाको छोड़कर जहाँ जितनी कर्मस्थिति 
अवशिष्ट रहती है उसमें निषेक रचना होती है, इस विषयकों इस अनुयोगद्वारमे निबद्ध किया गया है । शेष 
अनुयोगद्वारोंमें अपने-अपने नामानुसार विषयको निबद्ध किया गया है ! सर्व स्थितिबन्ध और उत्कृष्ट स्थितिबन्ध- 
में यह अन्तर है कि सर्वस्थितिवन्ध अनुयोगद्वारमें उत्कृष्ट स्थितितन्ध होनेपर सभी स्थितियोंका बन्ध विवक्षितत 
रहता है और उत्कृष्ट स्थितिबन्ध अनुयोगद्वारमे उत्कृष्ट स्थितिबन्ध होनेपर मात्र अन्तकी उत्कृष्ट स्थिति परि- 
'गृहीत की जाती हैँ । यहाँ इतना विद्येब और जान लेना चाहिए कि अनु्कृष्टमे उत्कृष्टको छोडकर जघन्यसहित 
सबका परिग्रह हो जाता हैं तथा अजघन्यमे जबन्यको छोड़कर उत्कृष्ट सहित सबका परिग्रह हो जाता हैं । उक्त 
निम्म प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेशबन्धमे सर्वत्र लागू होते है । मात्र जहां प्रकृति आदि जिस 
बन्धका कथन चल रहा हो वहां उसके अनुसार विचार कर लेना चाहिए । 
५, सादि-अनादि-प्रुव-अध्भुव स्थितिबन्ध 

स्थितिबन्ध चार प्रकारका होता है- उत्कृष्ट स्थिति बन्ध, अनुत्कृप्ट स्थिति बन्ध, जधन्य स्थिति बन्ध 
और अजघन्य स्थिति बन्ध । इन चारों प्रकारके स्थिति बन्धोमेस कौन स्थितिबन्ध सादि आदिमेस किस प्रकार- 
का होता है इसका विचार इन चारो अनुयोग हरोंमे किया गया हैं। यथा ज्ञानावरणादि सात कर्मोका उत्कृष्ट 
स्थितिबन्ध सज्ञी पंचेन्द्रिय पथ प्तक्के अपने योग्य स्वामित्वके प्राप्त होनेपर ही होता है । इसलिए बह सादि हैं 
और चूंकि बह नियतकाल तक ही होता है उसके बाद पुन जब उमके योग्य स्वामित्व प्राप्त होता हे तभी वह 
होता है, मध्यके कालमे नहीं, इसलिए वह उत्कृष्ट स्थिति बन्ध अश्रुव हैं। तथा मध्यके कालमे जो उससे न्यून 
स्थिति बन्ध होता है वह सब अनुत्कृष्ट स्थितिबन्ध हैं । यत. वह उत्कृष्ट स्थिति बन्धके बाद ही सम्भव है और 
तभी तक सम्भव है जब तक पुनः उत्कृष्ट स्थिति बन्ध प्राप्त नही होता । इसलिए यह भी मादि और अश्नुव है । 
जघन्य स्थिति बन्ध क्षपक श्रेणीमे मोहनीयका नौबें गुणस्थानमे और शेष छहका दसवें गुणस्थानक्रे अन्तिम समय- 
में होता है । इसलिए यह भी सादि और अश्नुव हैं। किन्तु पूर्व अनादि कालसे उक्त सातो कर्मोका अनादिसे 
जो स्थितिबन्ध होता हैँ वह्‌ जधघन्य स्थितिबन्ध कहलाता है। क्योंकि इसमे जघन्य स्थिति बन्धकों छोडकर शेष 
सबका परिग्रह हो जाता हें । इस लिए तो वह अनादि है और ल्षुव हैं। तथा उपश्म श्रेणीमे ग्यारहवे गुणस्थान- 
से गिरनेपर पुनः इन कर्मोका यथा स्थान बन्ध श्रारम्भ हो जाता है। इसलिए वह सादि और अश्रुव है। 
आयुकर्मका बन्ध कादाचित्क होनेसे उसमे सादि और अश्लुव ये दो ही विकल्प बनते हैं । विशेष जानकारी हो 
जाय इसलिए इन चारो अनुयोग द्वारोंका वहाँ स्पष्टीकरण किया हैं । 
६. बन्ध स्वामित्व प्ररूपणा 

स्थिति बन्धके स्वामित्वकी समझनेके लिए कुछ तथ्योंका यहाँ विचार किया जाता हैं। यथा-- 

सामान्य नियम यह हैँ कि सातावदनीय आदि प्र कृतियोके बन्ध योग्य परिणामोकों विशुद्धि कहते है ओर 


असाता बेदनोय आदि प्रकृतियोंके बन्ध योग्य परिणामोंको सं क्‍्लेश कहते है । इस नियमके अनुसार ज्ञानावरणादि 
सभी कर्मोंका स्थिति बन्ध किस प्रकार होता हैं इसका यहाँ विचार करना हूँ । 


बन्ध चार प्रकारका हँ--प्रकृति बन्ध, स्थिति बन्ध, अनुभाग बन्ध और प्रदेश बन्ध । इनमेसे प्रकृति 
बन्ध और प्रदेश' बन्ध योगसे होता है तथा स्थिति बन्च और अनुभाग बन्ध कषायसे होता है । ऐगा होते हुए भी 
यदि कषाय--उदय स्थानोंको ही स्थितिबन्धाध्यवसान स्थान मान लिया जावे ता कषाय उदय र 


2 ॥ थानके ल 
प्र्कु बन्ध न हो सकते से सब प्रकृतियोंके स्थितिबन्धाध्यवसानस्थान समान हो जावेंगे। कक 


अतएव सब मूल 
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प्रकृतियोंके अपने-अपने उदयसे जो परिणाम उत्पन्त होते है वे अपने-अपने स्थितिबन्धके कारण हैं, अतः उन्हें ही 
यहाँ स्थितिबन्धाध्यवसानस्थान स्वीकार किया गया है । 

श्री समयसार आस्त्रव अधिकार (गाथा १७१) में बतलाया हैँ कि ज्ञान गुणका जब तक जघन्यपना है 
तब तक वह यथाख्यात चारित्रके पूर्व अन्तमु ह॒र्त-अन्तमु ह॒र्तमें पुन पुतः परिणमन करता है, इसलिए उसके साथ 
रागका सद्भाव अवश्यंभावी होनेसे वह बन्धका हेतु होता है । आगे 'गाथा १७२ में) इसे और भी स्पष्ट करते 
हुए बतलाया है कि यद्यपि ज्ञानीके बुद्धिपुर्वक अर्थात्‌ मैं रागादि भावोंका कर्ता हु और वे भाव मेरे कार्य है इस 
प्रकार रागादिके स्वाभित्वको स्वीकार कर राग, द्वेष और मोहका अभाव होनेसे वह निराखव ही है, फिर भी 
जबतक थह अपने ज्ञान (आत्मा) को सर्वोत्कृष्ट रूपसे अनुभवने, जानने और उसमें रमनेमें असमर्थ होता हुआ 
उसे जघन्य भावसे अनुभवता है, जानता है और उसमें रमता है तब तक जघन्य भावकी अन्यथा उत्पत्ति न हो 
सकतेके कारण अनुभीयमान अबुद्धिपूर्वक कर्म कलंकके विपाकका संद्भाव होनेसे उसके पुदुगल कर्मका बन्ध 
होता ही है। 

यह आगम प्रमाण है । इससे ज्ञात होता है कि केवल कषाय-उदयस्थानोंकी स्थिति बन्धाध्यवसानस्थान 
संज्ञा न होकर कपाय-उदयस्थानोंसे अनुरंजित ज्ञानावरणादि कर्मोमेंसे अपने-अपने +.मंके उदयसे होनेवाले परि- 
णामोंकी स्थितिबन्धाष्यवसानस्थान संज्ञा है। अब इन स्थितिबन्धाध्यवसानस्थानोके सद्भावमें ज्ञानावरणादि 
कर्मोका उत्कृष्ट, अनुल्कृष्ट, जघन्य और अजघन्य स्थितिबन्ध किसके होता हैँ इसका विचार करते है । शाना- 
वरणका बन्ध करनेवाले जीव दो प्रकारके है--सातबन्धक और असातबन्धक, क्योंकि जो जीव ज्ञानावरणीय 
कर्भोका बन्ध करते हैं वे यथासम्भव सातावेदनीय और असातावेदनीय इनमेंसे किसी एकका बन्ध अवश्य करते 
है । उनमेंसे सातवन्धक जीव तीन प्रकारके हैं--चतुःस्थानबन्धक, त्रिस्थानबन्धक और द्विस्थानबन्धक । जधन्य 
स्पर्धकमे लेकर उत्कृष्ट स्प्ंक तक सातावेदनीयका अनुभाग चार भागोमे विभकत है । उनमेसे प्र थम खण्ड गुड- 
के समान है । दूसरा खण्ड खॉडके समान है, तोसरा खण्ड शकराके समान हैं और चौथा खण्ड अमृतके समान 
है । जिसमे थे चारों स्थान होते हैं उसे चतुःस्थानबन्ध कहते हैं, जिसमे अन्तिम खण्डको छोड़कर प्ररम्भके 
तीन स्थान होते है उसे त्रिस्थानबन्ध कहते है तथा जिसमे प्रारम्भके दो स्थान हं।ते है उसे ट्विस्थानबन्ध कहते 
है । जिसमे प्रारम्भका एक भाग हो ऐसे अनुभागसहित सातावेदनीयका बन्ध नही होता, सत्त्व होता है, इसलिए 
यहाँ सातावेदनीयका एक स्थान बन्ध नही कहा । उक्त प्र कारसे सातावेदनीयके बन्धक जीव भी तीस प्रकारके 
हो जाते हैं । 

असातबन्धक जीव भी तीन प्रकारके हैं--ह्विस्थानबन्धक, त्रिस्थानबन्धक, और चतुःस्थानबन्धक | 
जघन्य स्पर्धंकसे लेकर उत्कृष्ट स्पधंक तक असाताबेदनीयका अनुभाग चार भागोमें विभकत है । उनमेसे प्रथम 
खण्ड नीमके समान है, दूसरा खण्ड काजीरके समान है, तीसरा खण्ड विषके समान है और चौथा खण्ड हाला- 
हलके समान है । जिसमे प्रारम्भके दो स्थान होते है उसे द्विस्थानबन्ध कहते हैं, जिसमें प्रारम्भके तीन स्थान 
होते हैं उसे जिस्थानबन्ध कहते हैं तथा जिसमे चारों स्थान होते है उसे चतुःस्थानबन्ध कहते हैं। इस प्रकार 
असाताके उक्त स्थानोंके बन्धक जीव भी तीन प्रकारके होते है । 

यहाँ सातावेदनीयके चत्तु:स्थानबन्धक जीव सबसे विशुद्ध होते है। यहाँ अत्यन्त तीन्र कषायके अभाव- 
स्वरूप मन्‍द कषायका नाम विशुद्धता है । वे अत्यन्त मन्द संक्लेश परिणामवाले होते है यह इसका तात्पर्य है । 
उनसे सात्तावेदनीयके त्रिस्थानबन्धक जीव सं ब्लिष्टतर होते हैं अर्थात्‌ उत्कट कषायबाले होते है । उनसे साता- 
बेदनीयके द्विस्थानबन्धक जीव संक्लिष्टतर होते हैँ । अर्थात्‌ साताबेदनी “के त्रिस्थानबन्धक जीव जितने उत्कट 
कषायवाले होते हैं उनसे द्विस्थानब॒न्धक जीव और अधिक संक्लेशयुक्त कषायवाले होते है : 
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असातावेदनीयके द्विस्थानबन्धक जीव सबसे विशुद्ध होते है । अर्थात्‌ मन्द कषायवाले होते है । उनसे 
त्िस्थानबन्धक जीव संक्लिष्टतर होते है । अर्थात्‌ अति उत्कट संक्‍्लेश युक्त होते है । उनसे चतु:स्थानबन्धक 
जीव संक्लिष्टतर होते है । अर्थात्‌ अत्यन्त बहुत कषायवाले होते है । 

इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि केवल कप्रायकी मन्दता होना इ सका नाम विशुद्धि और कषाय- 
की तीब्रताका होना इसका नाम संक्लेश नहीं है, क्योंकि कषायकी मन्दता और तीव्रता विशुद्धि और संक्लेश 
दोनोंमें देली जाती है, अत आलम्बन भेदसे विशुद्धि और संक्लेश समझना चाहिए । जहाँ सच्चे देव, गुरु और 
शास्त्र तथा दया दानादिका आलम्बन हो वह कषाय विशुद्धि स्वरूप कहलाती है तथा जहाँ संसारके प्रयोजन 
भूत पंचेन्द्रियेंके विषयादि आलम्बन हो वह कबाय संबलेश स्वरूप कहलाती है। कषायकी म्न्‍न्‍्दता और तीव्रता 
दोनों स्थलोंपर सम्भव है । 
| इस हिसाबसे ज्ञानावरणीय कर्मके स्थिति बन्धका विचार करनेपर विदित होता है कि साता बदनीयके 
चतुःस्थान बन्नक जीव ज्ञानावरणीयका जघन्य स्थिति बन्ध करते है । यहाँ दो बात विशेष ज्ञातव्य है। प्रथम 
यह कि उक्त जीव ज्ञानावरणीयका जघन्य स्थिति बन्ध ही करते हैं ऐसा एकान्तस नहीं समझना चाहिए । किन्तु 
ज्ञानावरणका अजधन्य स्थितिबन्ध भी उक्त जीवोंके देखा जाता हैं। द्वितीय यह कि यहाँ ज्ञानावरण कहनेसे 
सभी श्रुव प्रकृतियोंकों ग्रहण करता चाहिए ! 

साता बेदनीयके त्रिस्थान बन्धक जीव ज्ञानावरणका अजघन्य अनुल्कृप्ट स्थितिबन्ध बरते है । यहाँ 
यद्यपि अजघन्यमे उत्कृष्टका और अनुत्कृष्टमे जघन्यका परियग्रह हो जाता हे. पर उक्त जीव ज्ञानावरणकी उत्कृष्ट 
और जघन्य स्थितिका बन्ध नही करते है, क्‍योंकि उक्त जीवोमे इन दोनो स्थितियोंके बन्धकी योग्यता नहीं 
होती है । 

साता वेदनीयके द्विस्थान बन्धक जीव सातावेदनीयका ही उत्कृष्ट स्थितिबन्ध करते हूँ । यहाँ उक्त 
जीव सातावेदनीयका ही उत्कृष्ट स्थितिबन्ध करते है इस कथनका यह आशय हैँ किवं ज्ञानावरण कमंकी 
उत्कृष्ट स्थितिका बन्ध नही करते । यह आशय नही कि वे मात्र सात्तावेदनीय कर्मकी उत्कृष्ट स्थितिका ही 
बन्ध करते हैं | किन्तु वे साता वेदनीयको अलुत्कृष्ट स्थतिका भी बन्ध करते है । उक्त कथनका यह आशय 
यहाँ समझना चाहिए । 

असातावेदनीयके द्विस्थान बन्धक जीव ज्ञानावरगीयकी वहाँ सम्भव जधन्य स्थितिका बन्ध करते हैँ 
त्रिस्थान बन्धक जीव ज्ञानावरणकी अजघन्य अनुत्कृष्ट स्थितिका बन्ध करते है, क्योकि इनके उत्कृष्ट संक्लेश- 
रूप ओर अति विशुद्ध दोनों प्रकारके परिणाम नहीं पाये जाते । चतुस्थान बन्बक जीव असाताके हूं उत्कृष्ट 
स्थिति बन्धके साथ ज्ञानवरणका भो उत्कृष्ट स्थिति बन्ध करते है । 

यहाँपर ज्ञानवरण कर्मकी मुख्यतासे उसके जधन्य और उत्कृष्ट स्थितिबन्धके स्वामीका विचार |+या । 
उक्त तथ्योंकों ध्यानमे रखकर इसी प्रकार अन्य सात कर्मोके विषयमे भी जान लेना चाहिए । 
७. एक जीवकी अपेक्षाकाल-अन्तरप्र रूपणा 

स्थितिबन्ध चार प्रकारका है--जघन्यस्थितिबन्ध, उत्कृष्टस्थितिबन्ध, अजधन्यस्थितिबन्ध और 
अनुत्कृष्टस्थितिबन्ध । हम पहले सादि आदि चारों अनुयोग द्वारोकी अपेक्षा उत्कृष्ट आदि चारों स्थितिन्बधोका 
तथा स्वामित्वका उह्ापोह कर आये है उसे ध्यानमे रखकर किस कमंके किस स्थितिबन्धका जघन्य और 
उत्कृष्ट काल कितना होता हैं यह एक जीवकी अपेक्षा काल ओर अन्तर प्ररूपणाम बतलाया गया हैं। इसी 
प्रकार नाना जीवोकी अपेक्षा क्षेत्र आदि शेष अनुयोग द्वारोका बिचार कर लेना चाहिए । 
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८. भुजगा र-पदनिक्षेप-वृद्धि अर्थाधिकार 

भुजगार स्थितिबन्ध--पिछले समयमें कम स्थितिबन्ध होकर अगले समयमे अधिक स्थितिका बन्ध 
होना भुजगार स्थितिबन्ध कहलाता हैं। पिछले समयमे अधिक स्थितिबन्ध होकर अगले समयमे कम स्थिति- 
बन्ध होना अल्पतर स्थितिबन्ध कहलाता हैं। पिछले समयमें जितना स्थितिबन्ध हुआ हो, अगले समयमे उतना 
ही स्थितिबन्ध होना अवस्थित स्थितिबन्ध कहलाता हैं तथा पिछले समयमे स्थितिबन्ध न होकर अगले समयमे 
पुनः स्थितिबन्ध होने लगना अवक्तव्य स्थितिबन्ध कहलाता है। इस अनुयोगद्वारमे इन चारों स्थितिबन्धोंकी 
अपेक्षा समृत्कीत॑ना, स्वामित्व, एक जीवकी अपेक्षा काल, अन्तर, नाना जीबोंकी अपेक्षा भंग विचय, भागाभाग, 
परिमाण क्षेत्र, स्पर्शन, काल, अन्तर भाव और अल्पबहुत्व इन अनुयोगद्वारोका आलम्बन लेकर ज्ञानावरणादि 
आठों कर्मोके स्थितिबन्धका विचार किया गया है । 

पदनिद्षोप -- भूजगार विशेषकों पदनिक्षोप कहते है । इसमें स्थितिबन्धकी उन्क्ृष्ट वृद्धि, उत्कृष्ट हानि 
और उत्कृष्ट अवस्थान तथा जघरन्य वृद्धि, जघन्य हानि और जघन्य अवस्थान इन छह पदों द्वारा समुत्कीतंना, 
स्वामित्व और अत्पबहुत्व इन तीन अनुयोग द्वारोंका आलम्बन लेकर स्थितिबन्धका विचार किया गया है! 

वृद्धि--पदनिक्षेपविशेषको वृद्धि कहते है । इसमें स्थितिबन्ध सम्बन्धी चार वृद्धि, चार हानि, अवस्थित 
और अवक्तव्य इन पदों द्वारा समुत्कीर्तना आदि १३ अनुयोग द्वारोंका आरूम्बन लेकर ज्ञानावरणादि कर्मोकी 
स्थितिबन्धका बिचार किया गया हैं । 
९, अध्यवसान बन्ध प्ररूपणा 

इसमे मुख्यतया तीन अनुयोग द्वार हँ--प्रकृति, समुदाहार, स्थिति समुदाहार, और जीव समुदाहार । 

प्रकृति समुदाहारमे किस कमंकी कितनी प्रक्ृ तर्याँ ह इसका निर्देश करनेके बाद उनका अल्पबहुत्व 
बतलाया गया है । 

स्थिति समुदाहारमे प्रमाणानुगम, श्रेणिप्ररूपणा और अनुकृष्टि प्ररूपणा इन तीन अधिकारोंके द्वारा 
झानावरणादि करर्मोकी जघन्य स्थितिसे लेकर उत्कृष्ट स्थिति तक सभी स्थितिके अध्यवसान स्थानोका ऊहापोह्‌ 
किया गया है। साधारणत. स्थितिबंधाध्यवसान स्थानोंका स्वरूप निर्देश हम पहले कर आये हैं । समयसारके 
आज्रव अधिकारमे बन्धके हेतुओंका निर्देश करते हुए वे जीव परिणाम ओर पुद्गल परिणाम के भेदसे दो 
प्रकारके बतलाकर लिखा हैँ कि जो मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योगरूप पुद्गलके परिणाम हैं वे कमंबन्ध 
के हेतु है तथा जो राग, हंप और मोहरूप जीवके परिणाम है वे पुद्गलके परिणामस्प आख्रवके हेतु होनेसे 
कर्मबन्धके हेतु कहे गये है । यह सामान्य विवेचन है । इससे यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि जिस कर्मके जितने 
उदयविकल्प हैं उनसे युक्त होकर ही ये द्रव्य और भावरूप आख्नरवंके भंद कमंबन्धके हेतु होते हे, इसलिए प्रक्ष तमें 
स्थितिबंधाध्यवसान स्थानोमे प्रत्येक कर्मके उदयविकल्पोंको ग्रहण किया गया है. ऐसा यहाँ समझना चाहिए । 

जीवसमुदाहा रमे ज्ञानावरणादि कर्मोके बन्धक जीवोंकों सातबन्धक और असातबन्धक ऐसे दो भागोंमे 
विभक्त कर और उनके आश्यसे विशद वित्रेचन कर इस अर्थाघिकारको समाप्त किया गया हैँ । इस सम्बन्धमे 
स्पष्ड विवेचन हम पहले ही कर आये है। इस समग्र कथनकों हुद्यगम करनेके लिए वेदनाखण्ड पुस्तक १६ की 
द्वितीय चुलिकाका साग्रोपाग अध्ययन करना आवश्यक हूँ 
१०. उत्तर प्रकृति स्थितिबन्ध अर्थाधिकार 

पृब॑में मुल प्रकृतियोंक्री अपेक्षा स्थितिबन्धका प्रकृतमे प्रयोजनीय जैसा स्पष्टीकरण किया है उसी 
प्रकार उत्तर ५कतियोंकी अपेक्षा स्पष्टीकरण जानना चाहिए। जो मूल प्रकृतियोंके स्थितिबन्धका विवेवन 
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करते हुए अनुयोगद्वार स्वीकार किये गये है वे ही यहाँ स्वीकार कर उत्तर प्रकृति स्थितिबन्धकी प्ररपणाकी 
गई है । 

अनुभागबन्धकी अपेक्षा ज्ञानावरणादि कर्मोकी सब प्रकृतियाँ दो भागोंमें विभक्त है ! पृण्य प्रकृतियाँ 
और पाप प्रकृतियाँ । पुण्य प्र तियोंको प्रशस्त प्रकृतियाँ और पाप प्रकृतियोंकों अप्रशस्त प्र हृतियाँ भी कहते 
हैं। किन्तु स्थितिबन्धकी अपेक्षा तियंहुवायू, मनुष्यायु और देवायुको छोड़कर रोष ११७ ५.क्ृतियोंका उत्कृष्द 
स्थितिवस्ध यथासम्भव उत्कृष्ट मंक्ठेश या तत्प्रायोग्य सक्ठेश परिणामोमे होता है, इसलिए शुभ और अशुभ 
इन सब प्रकृतियोकी स्थिति अशुभ ही मानी गई है । मात्र पूर्वोक्त तीन आयुओंका उत्कृष्ट स्थितिबन्ध यथा 
सम्भव तस्प्रायोग्य विशुद्द परिणामोंसे होता है, इसलिए इत तीन आयुओंकी उत्क्ृ”ट स्थिति शुभ मानी गई हैँ । 
यहाँ इतना विशेष समझना चाहिए कि उक्त ११७ प्रकृतियोंमेसे जन प्रकृ तियोंका उत्कृष्ट स्थितिबन्ध साता- 
वेदनीयके बन्त्रकालमे होता है वहाँ उत्कृष्ट संक्लेश या तत्प्रायोग्य संब्लेशका अं सातावेदनीयके बन्ध योग्य 
जघन्य या तत्प्रायोग्य जघन्य विशुद्धिके अन्तगंत संक्लेश परिणाम लिया गया है । तथा जिन प्रकृतियोंका उत्कृष्ट 
स्थितिबन्ब अमसातावेदनीयके बन्ध्रकालमे होता है वहाँ उत्कृष्ट संक्‍्लेय् या तत्प्रायोग्य संक्लेशका अर्थ असाता- 
वेदनीयके बन्ध योग्य उत्कृष्ट संक्लेश या तत्प्रायोग्य उत्कृष्ट सक्‍्लेशके अन्तर्गत संक्लेश परिणाम लिया गया है । 
इन ११७ प्रकृतियोंके अतिरिक्त शेष तीन आयुओंका उत्कृष्ट स्थितिबन्त्र यथास्थान साताबेदनीयके बन्ध योग्य 
तत्प्रायोग्य विशुद्धि रूप परिणामोंके कालमे होता है । 

यह सब प्रकृतियोंके उत्कृष्ट स्थितिबन्धके स्वामित्वका विचार है। सब प्रकृतियोके जघन्य स्थिति- 
बन्धके स्वामित्वका विचार करते समय तह विशेषरूपसे ज्ञातव्य है कि जिन प्रकृतियोंका जघन्य स्थिति- 
बन्ध क्षपकश्नेणिके जीव करते है उनके लिए जिन विशेषणोंका प्रयोग किया गया है उनमें वे सबं 
बिश्ुद्ध होते है या तत्प्रयोग्य विश्ुुद्ध होते है, इस प्रकारका कोई भी विशेषण नही दिया गया हैं। जब कि ऐसे 
जीवोके उत्तरोत्तर प्रति समय अनन्तगुणी विशुद्ध होती जाती हैं। ऐसा क्‍यों किया गया है यह एक प्रश्न है ? 
समाधान यह है कि ये जीव शुद्धोपयोगी होते है, इसलिए इनके जितना कषायांश पाया जाता हैं वह सब अबुद्धि- 
पू्ंक ही होता हैं। यहो कारण है कि इन्हे उकन प्रकारके कप्रायाशकी अवेज्ञा सब विशुद्ध या तत्प्रायोग्य 
विशुद्ध/ विशेषणमे विशेषित नहीं किया गया है। इतना अवश्य है कि इनके प्रति समय उत्तरोत्तर अनन्तगुणी 
हानिको लिए हुए वह कषायाश पाया अवश्य जाता है, इसलिए इम अयेक्षासे उनके उत्तरोत्तर प्रति समय 
अनन्तगुणी विशुद्धिका भी सद्भाव बतलाता गया हैं | शेष प्रकृतियोके जघन्य स्थितिबन्धके स्वामित्वके विषय- 
में ऐसा समक्षना चाहिए कि जिन प्र तियोका जघन्य स्थितिबन्ध सातावेदनीयके बन्धकालमे होता है वहाँ उन 
प्रकृतियोंके जघन्य स्थितिबन्धके योग्य जो परिणाम होते हैं वे सातावेदनीयके बन्धयोग्य विशुद्धिकी जातिके 
होते हैं और जिन प्रकृतियोंका जधन्य स्थितिबन्ध असातावेदनीयके बन्धकालमे होता हैं वहाँ उन प्रकृतियोक्के 
जधस्य स्थितिबन्धके योग्य जो परिणाम होते है वे असातावेदनीयके बन्ध योग्य सक्‍लेश परिणामोंकी जातिके 
होते हैं । 

यह सब प्रकृतियोके स्थितबन्धके स्वामित्वका विचार है | अन्य अनुयोग द्वारोंका ऊहापाह इस आधारसे 
कर लेना चाहिए, क्‍योंकि यह अनुयोगद्वार शेष अनुयोगद्वारों की योनि है । 


३. अनुभाग बन्ध 
फल-दान शक्तिको अनुभाग कहते हैं । ज्ञानावरणादि मूल और उनकी उत्तर प्रकृतियोंका बन्ध होने पर 
उसमें जो फलदान झाक्ति प्राप्त होती है उसे अनुभाग बन्ध कहते है । वह मूल प्रकृति अनुभाग बन्ध और उत्तर 
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प्रकृति अनुभाग बन्धके भेदसे दो प्रकारका है। उन्हीं दोनों अनुभाग बन्धोंका इस अर्थाधिकार में निरूपण 
किया गया है। सर्वप्रथम मूलप्रकृति अनुभाग बन्धके प्रसंगसे ये दो अनुयोग द्वार निबंद्ध किये गयेहैं-- 
निषेक प्रूपणा और स्पर्धक प्ररूपणा। ज्ञानावरणादि कम्मोर्मेंसे जिसमें देशवाति या सर्वध्राति जो स्पर्धक 
होते है वे आदि वर्गणासे लेकर आगेकी वर्गंणाओमें सवंत्र पाये जाते हैं। इस विषयका प्रतिपादन निषेक 
प्ररूपणामें किया गया है । अनन्तानन्त अविभाग प्रतिच्छेदोंका "क वर्ग होता है, सिद्धोंके अनन्तवे भाग और 
अभव्योंसे अनन्त गुणे बर्गोंकी एक वर्गणा होती है, तथा उत्तनी ही वर्गगाओंका एक स्पवक होता है इस वियय- 
का विवेचत स्पर्धक प्ररूपणामें किया गया हे । 
२४, अनुयोग द्वार 

आगे उक्त अर्थपदके अनुसार २४ अनुयोग द्वारोंका आलम्बन लेकर ओध और आदेशसे अनुभाग बन्ध- 
को विस्तारसे निबद्ध किया गया हैं। अनुयोग द्वारोके नाम वे ही हैं. जिनका निर्देश प्रकृति बन्धके निरूपणके 
प्रसंगसे कर आये है । मात्र प्रकृति बन्धमें प्रथम अनुयोग द्वारका नाम प्रकृति समुत्कीतंन है और इस अर्था- 
घिकारमें प्रथम अनुयोग द्वारका नाम संज्ञा हैँ । 
१ संज्ञा अनुयोग द्वार 

संज्ञाके दो भेद है-- घाति संज्ञा और स्थान संज्ञा । ज्ञानावरणादि आठ कममेसे कौन कर्म धाति हैं और 
कौन अघाति है इस विषयका ऊहापोह करते हुए बतलाया है कि ज्ञानावरण, दर्शन|वरण, मोहनीय और अन्त- 
राय ये चार घाति कर्म हैं। तथा शेर चार अघाति कम हैं। जो आत्माके ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्व, चारित्र सुख, 
बीरय, दान, लाभ, भोग, और उपभोग आदि गुणोंका घात करते हैं उन्हें घाति कर्म कहते हैँ तथा जा इन 
गुणोंके घातनेमें समर्थ नही है उन्हें अचाति कर्म कहते है । अधाति कमंमिंसे वेदनीय कमंके उदयसे पराश्चित 
सुख, दू खकी उत्पत्ति होती है। आयु कमेके उदयसे नारक आदि भावोंमे अवस्थिति होती है। नाना कमंके 
उदयसे नारकादि गतिरूप जीव भावोंकी तथा विविध प्रकारके शरीरादिकी उत्पत्ति होती है तथा ग्रोत्न कर्मके 
उदयसे जीवमे ऊँच और नीच आचारके अनुकूल जीवभावकी उत्पत्ति होती है । 


स्थान संज्ञाद्वारा घाति और अघाति कर्म विषयक अनुभागके तारतम्यको बतलानेवाले स्थानोंका निर्देश 
किया गया है। उनमेसे घाति कर्म सम्बन्धी स्थान चार प्रकार के है--एकस्थानीय, द्विस्थानीय, त्रिस्थानीय 
और चतुःस्थानीय । जिसमे लताके समान लचीला अति अल्प फलदान शक्तियुकत अनुभाग पाया जाता हैं वह 
एक स्थानीय अनुभाग कहलाता है। जिसमें दारुके (काष्ठके) समान कुछ सघन और कठिन फलदान शक्ति- 
युक्त अनुभाग पाया जाता है वह द्विस्थानीय अनुभाग कहलाता है। जिसमें हड्डीके समान सघन होकर अति 
कठिन फलदान दक्तियुक्त अनुभाग पाया जाता है वह त्रिस्थानीय अनुभाग कहलाता है, तथा जिसमे पाषाणके 
समान अति कठिनतर सघन फलदान शक्तियुक्त अनुभाग पाया जाता है वह चतुःस्थानीय अनुभाग कहलाता है । 
इस प्रकार उक्त विधिसे घाति कर्मोंक़रा अनुभाग चार प्रकारका है। उसमेंसे एकस्थानीय अनुभाग और 
द्विस्थानीय अनुभागके प्रारम्भका अनन्तवां भाग यह देशधाति है, शेष सर्व अनुभाग सर्वघाति है । 


प्रशस्त और अप्रशस्तके मेंदसे अधाति कर्म दो प्रकारके हैं । उनमेंसे प्रत्येक कर्ममे चार-चार प्रक/रका 
अनुभाग पाया जाता है | पहले हम साताबेदनीय ओर असा तावेदनीय इन दो कर्मोमें बह चार-चार प्रकारका 
अनुभाग कैसा होता है इसका स्पष्ट उल्लेख कर आये हैं उसी प्रकार वहाँ भी घटित कर लेना चाहिए | यहाँ 
यह निर्देश करना आवश्यक प्रतात हाता हैं कि अनुभागबन्धके प्रारम्भका एक ताडपत्र त्रुटित हो गया है । इस 


कारण प्ररूपणा तथा इससे आगेकी छह अनयोग द्वार सम्बन्धी प्रूपणा उपलब्ध नहीं है। साथ ही सादि, 
द्३े४ 
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अनादि, ध्ाव और अल्लुव इन अनुयोग द्वारोंकी प्ररूषण[का बहुभाग भी उपलब्ध नही है। किन्तु इनके जो नाम हैं 
उनके अनुरूप ही उनमे विषय निबद्ध किया गया है । विशेष वक्तव्य न होनेसे यहाँ स्पष्टीकरण नहीं किया 
गया है । 
२. स्वामित्व अनुयोगद्वार 

इस अनुयोग द्वारके अन्तर्गत ज्ञानावरणादि कर्मोके जघन्य और उत्कृष्ट अनुभाग बन्धके स्वामित्वका 
विचार करनेके पूर्व विशेष स्पष्टीकरणकी दृष्टिसे प्रत्ययानु गम, विपाकदेश और प्रशस्त-अप्रश्वस्त प्ररूपणा इन तीन 
अनुयोग द्वारोंको निबद्ध किया गया है । 

प्रत्ययानुगम--प्रत्ययका अर्थ निमित्त, हेतु, साधन और कारण है । जीवोंके किन परिणामोंको निमित्त 
कर इन ज्ञानावरणादि मूल व उत्तर प्रकृतियोका बन्ध होता है इस विषयको इस अनुयोग द्वारम निबद्ध किया 
गया है। वे परिणाम चार प्रकारके है--मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग । परमार्थस्वरूप देव, गुरु, 
शास्त्र और पदार्थों में अययार्थ रुचिको मिथ्यात्व कहते हैं । निदानका अन्‍्तर्भाव भिथ्यात्वमे ही होता है । प्राणा- 
तिपात, मृषाबाद, अदत्तादान, अन्नह्मसेबन, परिग्रहका स्वीकार , मधु-मांस-पांच उदग्बर फलका सेवन, अभक्ष्य- 
भक्षण फूलोंका भक्षण, मद्यपान तथा भोजनवेलाके अतिरिवत कालमे भोजन करना अविराति है । असंयम इसका 
दूसरा नाम है। क्रोध, सान माया और लोभ तथा राग और द्वेष ये सब कषाय हैँ । तथा जीवोंके प्रदेश 
परिस्पंदका नाम योग है । इनमेसे मिथ्यात्व अविरति और कपाय ये ज्ञानावरणादि छह कर्मोके बन्धके हेतु है 
तथा उक्त तीन और योग ये च्ञारों वेदनीय कर्मके बन्धके हेतु हैं ! 

यहाँ प्रारम्भके छह कर्मोके बन्ध--हैतुओमे योगको परिगणित न करनेका यह कारण हैं कि ग्यारवें 
आदि गुणस्थानोमे योगका सदभाव रहने पर भी उक्त कर्मोका बन्ध नहीं होता । वैसे ऋजुसूत्र नयकी अपेक्षा 
सामान्य नियम यह हैं कि आठों कर्मोका प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध योग होता हैँ तथा स्थितिबन्ध और अनु- 
भागबन्ध कषायसे होता है । पर उस नियमकी यहां विवक्षा नही हैं । यहा जिस कमंके साथ जिसकी श्रैकालिक 
अन्वय-व्यतिरेक रूप बाह्य व्याप्ति है उसके साथ उमका कायकारणभाव स्वीकार किया गया हैं। योगके 
साथ ऐसी ब्याप्ति नही बनती, क्योकि ग्यारवे आदि तीन गुणरथानोमे योगके रहने पर भी ज्ञानावरणादि छह 
कर्मोका बन्ध नहीं होता, इसलिए इन छह करमके बन्बके हेतु मिथ्यात्व, अविरत और कपायकों कहा है। 
यहाँ आयु कमंके बन धके हेतु जीवके कौन परिणाम है इसका उल्लेख उपलब्ध नही होता । आगे उत्तर प्रक्ृतियो 
की प्ररूपणामे नरकायुको मिथ्यात्व प्रत्यय तथा तिर्यचाय और मनुष्यायुको मिथ्यात्व प्रत्यय और असंयम प्रत्यय 
तथा देवायुको मिध्यात्व प्रत्यय, असंयम प्रत्यय और कषाय प्रत्यय बतठाया है। इसमे विदित हाता हैं कि आयु 
कर्मका बन्ध मिथ्थाल्र प्रत्यय, असंयम प्रत्यय और कपषाय प्रत्यय होना चाहिए | अपनी-अपनी बन्ध व्युच्छिति- 
को ध्यानमें रण्कर उत्तर प्रकृतियोंके बन्ध प्रत्ययोंका विचार इसी विधिसे कर लेना चाहिए । 

विपाक देश--छह कर्म जीवबिपाकी है. आयुकर्म भवविषाकी हे तथा नामकर्म जीवविपाकी और 
पुदूगलविषाकी हैं! यहाँ जो कर्म जीवविपाकी है उनसे जीवकी नोआगम भावरूप विविध अवस्थाएँ उत्पन्न 
होती है ओर नाम कमंकी जो प्रकृतियाँ पुद्गलविपाकी है उनसे जीबके प्रदेशोमे एक क्षत्रावगाही शरोरादि- 
की रचना होती है । पुदगल-विधाकी कर्मोके उदयसे जीवके नोआगमभावरूप अवस्था नही उत्पन्न होती । लेश्या 
कर्मका कार्य है और धनादिका संयांग लेश्याका काय॑ है, अर्थात्‌ व्यक्त या अव्यक्त जैसा कंषायाश और योग 


(मन, वचन ओर कायकी प्रवृत्ति) होता हैं उसके अनुसार धनादिका संयोग होता है । इस विवक्षाकों ध्यानमें रख 
कर ही घनादिककी प्राप्तिको कर्मका कार्य कहा जाता है । 


प्रशस्त-अप्रशस्तप्ररूपणा-चारों धातिकर्म अग्रश्स्त है तथा शेष चारो अधघाति कमं प्रशस्त और भप्रशस्त 
दोनों प्रकारके है । उत्तर भेदोकी अपेक्षा प्रशस्त कर्म प्रकृतियाँ ४२ है ओर अप्रशस्त कर्म प्रकृतियाँ ८२ हुँ । 
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वर्ण चतुष्क प्रशस्त औव अप्रगस्त दोनों प्रकारके होते है, इसलिए उन्हें दोनोंमे सम्मिलित किया गया है। सरछ 
होनेसे यहाँ उनके नामोंका निर्देश नहीं किया गया है । 


इस व्यवस्थाके अनुसार उक्त ४२ प्रशस्त प्रकृतियोंका उत्कृष्ट अनुभागबन्ध यथास्थान अपने-अपने योग्य 
उत्कट विशुद्धिके कालमे होता है और ८२ अप्रशस्त प्रकृतयोंका उत्कृष्ट अनुभागवन्ध अपने-अपने योग्य उत्कट 
संक्लेश परिणामवाले भिध्यादृष्टिके होता है । किन्तु जचन्‍्य अनुभागबन्धके लिए इससे विपरीत समझना चाहिए । 
अर्थात्‌ प्रशस्त प्रकृतियोका जघन्य अनुभागबन्ध यथास्थान अपने-अपने योग्य संक्लेशके प्राप्त होने पर होता है 
और अप्रशस्त प्रकृतियोका जघन्य अनुभागवन्ध यथास्थान अपने-अपने योग्य विशुद्धिके प्राप्त होनेपर होता है । 
यहाँ प्रथम इस बातका उल्लेख करना आवश्यक प्रतीत होता है कि सातावेदनोय, असाता वेदनीय, स्थिर-अस्थिर, 
शुभ-अशुभ और यशःकी ति-अपयश :कीति इन चार युगलोंके अधन्य अनुभागबन्धके स्वामी क्रमसे चारों गतिके परिं- 
वर्तमान मध्यम परिणामवाले भिथ्यादृष्टि और सम्यग्दुष्टिको बतलाया गया है। जबकी गोम्मटसार कमंकाण्डमें 
परिवरतंमान मध्यम परिणामवाले जीवोंके स्थानमे अपरिवर्तमान मध्यम परिणामवाले जीव लिये गये हैं। वेदनाखण्ड 
में जो अनुभाग बन्धके अल्पबहुत्वको सूचित करनेवाला ६४ पदवाला अल्पबहुत्त आया है उसमे मध्यम परिणाम- 
वाला इन प्रकृतियों का जघन्य अनुभागबन्ध करता है ऐसा उल्लेख नही किया हैँ । किन्तु बहाँ अयश कीर्ति सर्व- 
विशुद्ध यश कीतिका अति तीव्र संक्लिष्ट और सातावेदनीयका सवंविशुद्ध जीव जधन्य अनुभागबन्ध करता है 
ऐसा बतलाया है । इतना ही नहो, किन्तु आगे चलकर त्रस्नादि दश युगलके जघन्य अनुभागबन्धके स्वामीको 
सातासाता-बैदनी यके, समान जाननेकी शूचनाको है, जबकि महाबन्धम इन प्रकृतियोंके जघन्य अनुभागबन्धका 
स्वामी मध्यम परिणामवाठा ही लिया गया हैं। गोम्मटसार कर्मकाण्डमे विषयमे अनियम देखा जाता है ! प्रति 
समय उत्तरोत्तर वर्धमान या हीयमान जो सक्‍लेश या विशुद्धिर्प परिणाम हूते हैँ वे अपरिवतंमान कहलाते हैँ 
तथा जिन परिणामोंम स्थित यह जीव परिणामान्तरको प्राप्त होकर एक, दो आदि समयों द्वारा पुन उन्ही परि- 
णामोंको प्राप्त करता है उसके वे परिणाम परिवर्तमान परिणाम कहलाते हैं। इस दृष्ट्िसि उक्त पूरा प्रकरण 
विचारणीय है । यह सक्षेपमे मूल व उत्तर प्रकृतियोंकी अपेक्षा उत्कृष्ट ओर जघन्य स्वामित्वकी मीमासा है । 
विस्तार भग्से अन्य अनुयोगद्वारों व भुजगार आई अर्थाधिकाराका ऊहापोह यहा नहीं किया गया है । 


अनुभागबन्धाध्यवसानस्थान शअ्ररूपणा 


जिन परिणामोंसे अनुभा गबन्ध होता है उन्हें अनु भागबन्धाध्यवमानस्थान कहते है । वे एक-एक स्थिति- 
बन्धाध्यवसानस्थानोंके प्रति अस्ृख्यात लोक प्रमाण होते है । किन्तु यहां पर कारणमे कार्यका उपचार करके 
अनुभागबन्धाध्यवसानस्थानोंसे अनुभाग स्थान लिये गये है । प्रकृंतमे १२ अनुयोगद्वार ज्ञातव्य है--अविभाग 
प्रतिष्छेदप्ररूपणा स्थानप्ररूपणा, काण्डकप्ररूपणा, ओजयुग्मप्ररूणा, षटस्थानप्ररुणा, अधस्तनस्थानप्ररूपणा, 
समयप्ररूपणा, वृद्धिप्ररूपणा, यवमध्यप्ररूपणा, पयंवसानप्ररूपणा और अल्पलबहुत्वप्ररूपणा । 


अविभागप्रत्तिच्छेदप्ररूपणा--एक परमाणुमे जो जघन्यरूपसे अवस्थित अनुभाग हैँ उसकी अविभाग- 
प्रतिच्छेदसज्ञा है । इस दुष्टिसि विचार करने पर एक कर्मप्रदेशम सब जीवोसे अनन्तगुण अविभागप्रतिच्छेद पाये 
जाते है । उनकी वर्ग संज्ञा है। एसे सदृह्ठ अविभागप्रतिच्छेदवाले जितने कमंप्रदेश उपलब्ध होते है उनकी वर्गंणा 
संज्ञा है । इससे एक अधिक अविभागप्रतिच्छेदोसे युक्त जितने कमंप्रदेश पाये जाते हैं उनसे दूसरी वर्गणा 
बनती है। प्रत्येवः बगंणामे अभव्योंसे अनन्तगुणे और सिद्धोंके अनन्तवे भागप्रमाण वर्ग पाये जाते हैं। इस 
प्रकार उत्तरोत्तर । क-एक अविभागप्रतिच्छेदकी वृद्धि हुए, अभव्योंसे अनन्तगुणी और सिद्धाके अनन्तवे भाग- 
प्रमाण वर्गणाएँ उत्पन्न होती हैं। उन सब वर्गंणाओंके समूहको स्पर्धक कहते है। इसी विधिसे दूसरा स्प्धंक 
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उत्पन्न होता है । इतनी विशेषता है कि प्रथम स्पर्धककी अन्तिम वर्गणाके एक वर्गमे जितने अविभागप्रतिच्छेद 
होते हैं उससे दूसरे स्पर्धककी प्रथम वर्गणाके एक वर्गमें सब जीवोंसे अनन्तगुणे अविभाग प्रतिच्छेद होते है । इस 
प्रकार अभव्योंसे अनन्तगुणे और सिद्धोंके अनन्तवे भागप्रमाण स्पर्धकोंका एक स्थान होता है । 

स्थानप्ररूपणा--एक समयमे एक जीवमें जो कर्मका अनुभाग दृष्टिगोचर होता हे उसकी स्थानसज्ञा 
है । नानाजीवोंकी अपेक्षा ये अनुभाग बन्धस्थान असंख्यात लोकप्रमाण होते है । 


अन्तरप्ररूपणा- पूर्वमें जो अनुभागबन्ध स्थान बतलाये हैं उनमेंसे एक अनुभागबन्धस्थानसे दूसरे 
अनुभागबन्धस्थानमें अविभागप्रतिच्छे दोंकी अपेक्षा सब जीवोंसे अनन्तगुणा अन्तर पाया जाता है। उपरितन स्थान- 
'मेंसे अधस्तन स्थानको घटाकर जो लब्घ आवे उसमें एक कम करने पर उक्त अन्तर प्राप्त होता है यह उक्त 
कंथनका तात्पय॑ है । 

काण्डक प्ररूणा--अनन्तभाग वृुद्धिकाण्डक, असंख्यात भाग वृद्धिकाण्डक, संख्या> भाग वृद्धिकाण्डक, 
संख्यातगुणवृद्धि काण्ड * , असंख्यातगुणवुद्धि काण्डक और अनन्तगुणवृद्धिकाण्डक इस प्रकार इन छहके आधारसे 
इसमें वृद्धिका विचार किया गया है | 


ओजदूम्मप्ररूपणा- इस द्वारा वर्ग, स्थान और काण्डक ये कृतयुग्मरूप है या बादर युग्मवूप हैं, या 
कनि (?) ओजरूप है, तेजोजरूप है इसका ऊहापोह करते हुए अविभाग प्रतिच्छेद, स्थान और काण्डक ये त॑।नों 
कृतयुगमरूप है यह बतलाया गया है । 

घट्स्थानप्ररूपणा- अनन्तभागवृद्धि, अमंख्यातभागवृद्धि, संख्यातभागवृद्धि , संख्यातगुणवृद्धि, असंख्यात- 
रुणव॒ृद्धि और अनन्तगुणवृद्धि यह छह वृद्धियाँ है इनका प्रमाण कितना है यह इन प्ररूपषणामे बतलाया गया है । 

अधस्तन स्थानप्ररूपणा --कितनी बार अनन्तभाग वृद्धि होनेपर एक बार असख्यातभाग वृद्धि 
होती है इत्यादि विचार इस प्ररूपणामें किया गया है । 

समय प्ररूपणा--जितने भी अनुभाग बन्धस्थान है उनमेसे कौन अनुभाग बन्धस्थान कितने काल तक 
बन्धको प्राप्त होता है ६सका ऊहापोह इस प्रूपणामे किया गया है ! 


वृद्धिप्ररूपणा --षड्गुणी हानि-वृद्धि और तत्मम्बन्धी कालका विचार इस प्ररूपणामे किया गया हैँ । 

यवमध्य प्ररूपणा--यवमध्य दो प्रकारका है-जीव यवमध्य और काल यवमध्य । यहां काल यवमध्य 
विवक्षितहै । यद्यपि समयप्ररूपणाके द्वारा ही यवमध्यकी सिद्धि हो जाती हैँ फिर भी किस वृद्धि या हानिसे 
यवमध्यका प्रारम्भ और समाप्ति होती है इस तथ्यका निर्देश करनेके लिए यवमध्यप्ररूपणा पृथक्सकी गई हैँ । 

पयंवसान प्ररूपणा--सूक्ष्म एकेन्द्रिय जीवके जघन्य अनुभागस्थानसे लेकर समस्त स्थानोमें अनन्त गुण- 
के ऊपर अनन्तगुणा होना यह इस प्ररूपणामे बतलाया गया है । 


अल्पबहुत्वप्र रूपणा--इसमे अनन्तरोपनिधा और परम्परोपनिधा इन दो अनुयोग द्वारोंका आलूम्बन 
लेकर अनन्तगुण वृद्धिस्थान और असंख्यात गुणवृद्धिस्थान आदि कौन कितने होते है इसका ऊहापोह किया 
गया है । 

इस प्रकार उक्त बारह अधिकारों द्वारा अनुभागबन्धाध्यवसान स्थानोंका ऊहापोह करनेके बाद जीव 
समुदाहार सम्बन्धी आठ अनुयोग द्वारोंका ऊहापोह किया गया है । वे आठ अनुयोग4वार इस प्रकार है--एक- 
स्थान जीव प्रमाणानुगम, निरन्तरस्थान जीव प्रमाणानुगम, सान्तर॒स्थान जीव प्रमाणानुगम, नाना जीव काल- 
प्रमाणानुगम, वृद्धिप्ररूपणा, यवमध्यप्ररूपणा, स्पर्शनप्रूपणा, और अल्पबहुत्व प्ररूपणा । 
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एकस्थान जीवप्रमाणानुगम--एक-एक अनुभाग बन्धाघ्यवसान स्थानमें अनन्त जीव पाये जाते हैं 
यह बतलाया गया है। यहाँ यह विचार सब सकषाय जीवोंकी अपेक्षा किया जा रहा है, केवल त्रस जीवोंकी 
अपेक्षा नहीं, इतना विशेष समझना चाहिए । 

निरन्तरस्थान जीवप्रमाणानुगम--इसमें सब अनुभाग बन्धाध्वप्षान स्थान जीवोंसे विरहित नहीं हैं 
यह बतलाया गया है । 

सान्तरस्थान जीवप्रमाणानुगम--इसमे ऐसा कोई अनुभागबन्धाध्यवसान स्थान नहीं है जो जीवोंसे 
विरहित हो यह बतलाया गया है । 

तानाजीवकालानुगम---एक-एक अनुभागबन्धाध्यवसान स्थानमे नाना जीव सबंदा पाये जाते है यह 
बतलाया गया है । 

वृद्धि प्ररूषणा--इसमे अनन्तरोपनिधा ओर परम्परोपनिधा इन दो अनुयोगद्वारोंका आलम्बन लेकर 
किस अनुभागबन्धाध्यवसान स्थानमें कितने जीव होते है यह ऊहापोह किया गया हैं। 

यवमध्यप्ररूपणा--इसमें सब अनुभागबन्धाध्यवसान स्थानोंके असंख्यातबें भागमें यवमध्य होता है 
तथा यवमध्यके नीचे अनुभागबन्धाध्यवसान स्थान थोडे होते है और उसके ऊपर असंख्यातगुणे होते हैं यह 
बतलाया गया है । 

स्पशंप्ररूपणा--इसमे किस अपेक्षासे कितना स्पर्शनकाल होता हैं इसका विचार किया गया है । 

अल्पबहुत्वप्ररवपणा--इसमें किसमें कितने जीव पाये जाते हैं इसका ऊहापोह किया गया है । 

उत्तर प्रकृति अनुभागबन्धके प्रसंगसे अध्यवसान समुदाहारका विचार करते हुए ये तीन अनुयोगद्वार 
निबद्ध किये गये है--प्रक्र तिसमुदाहार, स्थितिसमुदाहर, और तीज्र मन्दता । इनमेसे प्रकृतिसमुदाहारके एक 
अवान्तर भेद प्रमाणानुगके अनुसार सब प्रक् तियोंके अनुभागबन्धाध्यवसान असंख्यात लोक प्रमाण बताकर 
यह विशेष निर्देश किया गया है कि अपगतवेद मार्गणा और सूक्ष्मसास्पराय संयतपार्गणामे एक-एक ही परि- 
णाम स्थान होता है। इसका कारण यह है कि नौंवा गुणस्थान अनिववुत्तिकरण हैं। उसके प्रत्येक समयमे अन्य- 
अन्य एक ही परिणाम होता हैँ । इसी प्रकार सूक्ष्मसाम्पर/य गुणस्थानमे भी प्रत्येक समयमे अन्य-अन्य एक ही 
परिणाम होता है, दोनो गुणस्थानोंमे जो प्रतिसमय अनन्तगुणी विशुद्धिको लिये हुए होता है। यही कारण है कि 
उक्त दोनो मार्गणाओंमे वहाँ बन्ध योग्य प्रकृतियोंका एक-एक परिणामस्थान स्वीकार किया गया हैं। आगे 
पुर्वोक्त तीनो अनुयोगद्वारोको निबद्ध कर अनुभाग बन्ध अर्थाधिकार समाप्त किया गया है । 


४. प्रदेश बन्ध 


कामंण बर्गणाओंका योगके निमित्तसे कर्मभावकों प्राप्त होकर जीव प्रदेशोंमे एकक्षेत्रावगाह होकर 
अवरिथत रहनेको प्रदेशबन्ध कहते है । इस त्रिधिसे जो करमंपुञ्ज जीव प्रदेशोमे एक क्षेत्रावगाहरूपसे अवस्थित 
होता है वह सिद्धोंके अनन्तवें भाग प्रमाण और अभव्योंसे अनन्त गुणा होता है। इस प्रकार प्रत्येक समयमें 
बन्धको प्राप्त होने वाले कमंपुओ्जकी समयबद्ध संज्ञा है। मूल प्रकृति प्रदेशबन्ध और उत्तर प्रकृति प्रदेशबन्धके 
भेदसे वह दो प्रकारका है । 

अब किस कर्मको किस हिसाबसे कर्मपुंज मिलता है इसका सकारण निर्देश करते है। जब आठों 
कर्मोक्ा बन्ध होता है तब आयु कर्मका स्थितिबन्ध सबसे स्तोक होनेके कारण उसके हिस्सेमे सबसे कम कर्मपुंज 
आता है । वेदनीयको छोड़कर शेष कर्मोको अपने-अ पने स्थिति बन्धके अनुसार कर्मपुञ्ज बटवारेमे आता है । 
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इसलिए नाम कर्म और गोत्र कमंमेसे प्रत्येककों उससे विशेष अधिक कमंपुञ्ज प्राप्त होता है। ज्ञानावरणं, 
दर्शनावरण और अन्तराय कमंमेसे प्रत्येकको उससे विशेष अधिक कमंपुंज प्राप्त होता है। मोहनीय कमंको 
उससे विशेष क्मपुंज प्राप्त होता है। तथा वेदनीय करके निमित्तसे सभी कर्म जीवोमे सुख-दुःखको उत्पन्न 
करनेंम समर्थ होते हैं, इसलिए वेदनीय कर्मंको सबसे अधिक कमंपुंज प्राप्त होता है । 


जब आयु कर्मको छोड़कर सांत कर्मोका बन्ध होता है तब सात कर्मोमे और जब आयु तथा मोहनीय 
करमंको छोड़कर यथास्थान छह कर्मोका बन्ध होता है तब छह कर्मोमे उक्त विजिसे प्रत्येक समयमे बन्धकों प्राप्त 
हुए कर्मपु७जका बटवारा होता हैं। यह प्रत्येक समयमे बन्धको प्राप्त हुए समय प्रबद्धमेसे किस कमंको कितना 
द्रव्य मिलता है इसका विचार है। उत्तर प्रकृतियोमेसे जहाँ जितनी प्रकृतियोका बन्ध होता हैं उनमे अपनी- 
अपनी मूल प्रकतियोकों मिले हुए द्रध्यके अनुसार बटवारा होता रहता है। वेदनीय, आयु और गोत्र कमंकी 
यथासभ्भव एक समयमे एक्र प्रकृतिका ही बन्ध होता है, इसलिए जब जिस प्रकृतिका बन्च हो तब उक्त कर्मोका 
प्रा द्रव्य उसी प्रकृतिको मिलता हैं। शेष कर्मोका आगमानुसार विचार कर लेना चाहिए । तथा आयु कर्मके 
बन्धके विषयमे भी आगमानुसार विचार कर लेना चाहिए । 


इस अर्थाधिकारके वे सब अनुयोगढ्रार है जो प्रकृतिबन्ध आदि अर्थाधिकारोंमे निबद्ध कर आये है। 
मात्र प्रथम अनुयोगद्वारका स्थानप्ररूपणा है, इसके दो उप अनुयोगद्वार है--यांगस्थान प्ररूपणा ओर प्रदेशबन्ध 
प्रहूपणा । 

येगस्थानप्ररूपणा-- मन, वचन और कायके निमित्तसे होनेवाले जीव प्रदेशीके परिस्पन्दकों योग 
कहते है । योग शरीर नामकर्मके उदयसे होता है। इसलिये यह औदयिक हैँ । परमागममे इसे क्षायोपशमिक 
कहनेका कारण यह है कि उक्त कर्मोके उदयसे शरीर नामक्मंके योग्य पुद्गल पुञ्जके सज्चयको प्राप्त होनेपर 
वीर्यान्तराय कर्मके क्षयोपशमसे वृद्धि को और हानिको प्राप्त हुए वीयंके निमित्त र जीब प्रदेशोका सकोच-विकोंच, 
वृद्धि और हानिको प्राप्त होता है, इसलिए उसे परमामममे क्षायोपशमिक कहा गया हैं। परन्तु है वह 
ओऔदायिक ही ! यद्यपि वीर्यान्तराय कमंका क्षय होनेसे अरहंतोके क्षायोपशमिक वीय॑ नहीं पाया जाता यह यथार्थ 
है। परन्तु जैसा कि हम पहले कह आये हैं कि योग औदयिक ही है, क्षायोपर्शामक नहीं, क्षायोपशमिकपनेका 
तो उसमे उपचार किया गया है, इसलिए अरहन्तोंका वीय॑ क्षायिक होनेपर भी उक्त लक्षणके स्वीकार 
करनेमे कोई दोष नहीं प्राप्त होता और इसीलिए अयोग केवलियों और सिद्धोमे अतिप्रसंग भी नही 
प्राप्त होता । 

अब एक प्रश्न उत्पन्न होता हैं कि सब संसारी जीबोंके सब प्रदेश व्याधि और भय आदिके निमित्तसे 
सदा काल चलायमान ही होते रहते हैं ऐसा कोई एकान्त नियम नहीं हैं। ऐसे समयमे कुछ प्रदेश चलायमान 
भी होते हैं और कुछ प्रदेश चलायमान नही भी होते । उनमेसे जो प्रदेश चलायमान न होकर स्थित रहते हैं 
उनमें योगका अभाव होनेसे कमंबन्ध नहीं होगा | उस समय जो प्रदेश स्थित रहते है. उनमें परिस्पन्द नही 
होनेसे योग नहीं बन सकेगा यह स्पष्ट ही है। यदि परिस्पन्दके बिना उनमें भी योग स्वीकार किया जाता है 
तो आयोग केवलियों और सिद्धोंक भी योगका सदुभाव स्वीकार करनेका प्रसद्भ प्राप्त होता है। समाधान यह 
है कि मन, वचन और कायकी क्रियाकी उत्पत्तिके लिए जो जीवका उपयोग होता है उसे योग कहते हैं और 
बह कमंबन्धका कारण है । यह उपयोग कुछ जीव प्रदेशोंम हो और कुछमे न हो यह तो बनता नही, क्योंकि 
एक जीवमें उपयोगकी अखण्डरूपसे प्रवृत्ति होती है। और इस प्रकार सब जीब प्रदेशोंमे योगका सद्भाव बन 
जानेसे कमंवन्ध भी सब जीवप्रदेशोंमे बन जाता हैँ । यदि कहा जाय कि योगके निमित्तसे सब जीव प्रदेशोंमें 
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परिस्पन्द होना ही चाहिए सो यह एकान्‍्त नियम नहीं है | किन्तु नियम यह है कि जो भो परिस्पन्द होता है 
बहू योगके निर्मित्तसे ही होता है, अन्य प्रकारसे नही । इसी प्रकार यह बात भी ध्यानम रखनी चाहिए कि 
जीवका एक क्षेत्रको छोडकर क्षेत्रान्तरमें जाना इसका नाम योग नही है, क्योंकि ऐसा माननेपर सिद्ध जीवोंका 
सिद्ध होनेके प्रथम समयमें जो ऊष्वे लोकके अन्त तक गमन होता हैं उसे भी योग स्वीकार करना पड़ेगा । 
अत एवं यही निश्चित होता ह कि जहाँ तक शरीर नामकर्शका उदय है योग बही तक होता हैँ । अत. समोग 


केवली गुणस्थानके अन्तिम समय तक यथासम्भव उक्त कर्मोका उदय निगमसे पाया जाता है, अत. योगका 
सद्भाव भी वही तक स्वीकार किया गया हैं । 


बह योग तीन प्रकारका है--मतोयोग, वचनयोग और काययोग । भावमनकी उत्पत्तिके लिए होनेवाले 
प्रयत्तको भावमन कहते है, वचनकी प्रवुत्तिके लिए होनेवाले प्रयत्तको वचनयोग कहते है, तथा शरीकी क़ियाकी 
उत्पत्तिके लिए होनेवाले प्रयत्नकों काययोग कहते है । इन तीनों योगोकी प्रवृत्ति क्रमसे होती हैँ । इन तीनोंमेसे 
जब जिसकी प्रधानता होती हैं तब उस नामका योग कहलाता है । यद्यपि कही मन, वचन और कायकी युगपत्‌ 
प्रवृत्ति दृष्टिगोचर होती है सो इस प्रकार युगपत्‌ प्रवृत्ति होनेमे विरोध नहों हें । किन्तु उनके लिए युगपत्‌ 


प्रयत्त नहो होता, अतः जब जिसके लिए प्रथम परिस्पन्दरूप प्रयत्न विशेष होता है तब वही योग कहलाता हैं 
ऐसा समझना चाहिए । 


एक जीवके लोकप्रमाण प्रदेश होते हैं उनमे एक कालमे परिस्पन्दरूप जो योग होता है उसे योगस्थान 
कहते है । उसकी प्ररूपणामे ये दस अनुयोगद्वार ज्ञातव्य है--अविभागप्रतिच्छेदप्ररूपणा, वर्गंणाप्ररूपणा, स्पर्धक- 
प्ररूपणा, अन्तप्ररूपणा, स्थानप्ररूपणा, अन्तरोपनिधा, परम्परोपनिधा, सेमयप्ररूपणा, वुद्धिप्ररूषणा, और 
अल्पबहुत्व । 

एक-एक जीव प्रदेशमें जो जघन्य वृद्धि होती हैं वह योग अधिभामप्रतिच्छेद कहलाता है । इस विधिसे 
एक जीव प्रदेशम असख्यात छोक प्रमाण योग--अविभागप्रतिच्छेद होते हैं। इस प्रकार यद्यपि जीवके सब 


प्रदेशोमे उक्त प्रमाण ही योग--अविभागप्रतिच्छेद होते हैं । फिर भी एक जीव प्रदेशमे स्थित जघन्य योगसे एक 
जीत्र प्रदेशमे स्थित उत्कृष्ट योग असख्यात गुणा होता है । 


सब जीब प्रदेशोमे समान योग-अविभागप्रतिच्छेद नहीं पाये जाते, इसलिए असंख्यात लोब प्रमाण 
योग-अविभागप्रतिच्छेदोकी एक वर्गंणा होती है । सब वर्गणाओका सामान्यसे यही प्रमाण जानना चाहिए । 
आशय यह है कि जितने जीव प्रदेशोमे समान योग-अविभागप्रतिच्छेद पाये जाते हैं उनकी एक वर्गंणा होती हैं । 
तथा दूसरे एक अधिक समान योग-अविभागप्रतिच्छेदवाले जीव प्रदेशोकी दूसरी बर्गंणा हाती हैँ । यही विधि 
एक स्पर्धकके अन्तर्गत तृतोयादि वर्गगाओके विषयमे भी जानना चाहिए | ये सब वग्गंणाएँ एक जीवके सब 
प्रदेशोमे श्रेणीके असंख्यातवें भागप्रमाण होती है । इतना विद्येष हैँ कि प्रथम बर्गंणासे द्वितीयादि ब्गंणाये जीव 


प्रदेशोकी अवेक्षा उत्तरोत्तर विशेष हीन होती है । एक वगणाम कितने जीत्र प्रदेश होते हैं इसका समाधान यह 
है कि प्रत्येक बर्गंणामे जीच प्रदेश असख्यात प्रतरप्रमाण होते है । 


जह। क्रमवुद्धि और क्रमहानि पाई जाती है उक्षकी स्पर्धक संज्ञ। हे । इस नियमके अनुसार जगत्‌ 
श्रेणीके असख्यातवे भाग प्रमाण बयणाओका एक स्पर्धक होता हैं। इस स्पर्धकके अन्त गंत जितनी वर्गंणायें 
होती है उनमेसे प्रथम वर्गंणाके एक वर्गम (जतने योग अविभाग प्रतिच्छेद होते हैँ उससे दू सरी वर्गंणाके एक 
बगंमे एक अधिक योग-अविभागप्रतिच्छेद होते हैं। यही क्रम प्रथम स्पर्धककी अन्तिम बर्गणा तक जानना 
चाहिए । इसके आगे उक्त क्रमवृद्धिका विच्छेद हो जाता है । इस विधिसे एक जीवके सब प्रदेशों जगतू 
श्रेणीके अरूख्यातवे भाग प्रमाण स्पर्धक प्राप्त होते है। इतना विशेष हे कि प्रथम स्पर्धकके ऊपर ही प्रथम 
स्पर्धककी ही वृद्धि होनेपर दूसरा स्पर्क प्राप्त होता हैँ, क्योकि प्रथम स्पर्धककी प्रथम वर्गणाके एक वर्मसे 
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दूसरे स्पर्र॑ककी प्रथम वर्गणाका एक वर्ग दूना होता है । प्रथम स्पर्थधक और दूसरे स्पर्धककी चौडाई (विस्तार) 
बराबर है । मात्र दितीय स्पर्धकका आयाम प्रथम स्पर्धकके आयामसे विशेष हीन है । यद्यपि ऐसी स्थिति हैं 
फिर भी यह कथन एकदेश विकृतिको ध्यानमें न लेकर द्रब्याथिक नयसे किया गया हैँ। इस प्रकार दो 
स्पर्धकोंके मध्य कितना अन्तर होता हैं इसका यह विचार हैँ । आगेके स्पर्धकोंसे इसी विधिसे अन्तर जान लेना 
चाहिए । इस प्रकार एक जीवके सब प्रदेशोमे जगत्‌ श्रेणीके असंख्यातवें भाग प्रमाण स्पर्धक प्राप्त होते है । 
इन्हीं सबको मिलाकर एक योगस्थान कहलाता है । सब जीवोके नाना समयोकी अपेक्षा ये योगस्थान भी जगत्‌ 
श्रेगीके असंख्यातवे भाग प्रमाण होते हैं । 

अनन्तरोपनिधा ओर परम्परोपनिघाका विचार सुगम है । सब योगस्थान तीन प्रकारके हैं--उपपाद- 
योगस्थान, एकान्तानुवुद्धि--योगस्थान और परिणाम योगस्थान । इनमेसे प्रारम्भके दो योगस्थानोंका जघन्य और 
उत्कृष्ट काल एक समय ही है । सब परिणाम योगस्थानोका जधन्य काल एक समय हूँ । उत्कृष्ट काल अलग- 
अलग है। किन्हीका दो समय हैं, किन्होका तीन समय है और किन्हीका अलग-अलग चार, पांच, छह, मात 
और आठ समय है । ये सब योगस्थान अलग-अलग जमत्‌ श्रेणीके असख्यातवे भाग प्रमाण होते हूँ । तथा सब 
मिलाकर भी जगत्‌ श्रेणी के असंख्यातवें भाग प्रमाण होते है । 

उनमेसे आठ समय वाले योगस्थान अल्प होते है। यवयमध्यके दोनों ही पाहर्व भागमे होने वलि 
सोगस्थान परस्पर समान होकर भी उनसे असंख्यात गुण होते हैँ । इसी प्रकार छह, पॉच और चार समय वाले 
योगस्थानोके विषयमे जान लेना चाहिए । तीन और दो समय वाले योगस्थान मात्र ऊपरके पार्श्य भागमे ही 
होते हैं । 

इन योगस्थानोंमे चार वृद्धि और चार हानियां होती है । अनन्तभाग वृद्धि और अनन्तगुण वृद्धि तथा ये 
ही दो हानियाँ नही होती । इनमेसे तीन वृद्धियों भौर तीन हानियोंका जधन्य काल एक समय ओर उत्कृष्ट 
काल आवलिके असंख्यातवें भाग प्रमाण होता हैं। तथा असंख्यात गृण वृद्धि और असंख्यात गुणहानिक्रा जघन्य- 
काल एक समय और उत्कृष्टकाल अन्तमु ह्त होता है । 

यहाँ प्रश्न है कि जिस प्रकार कर्म॑ प्रदेशों अपने जघन्यगुणके अनन्त भागकी अविभागप्रतिच्छेद संज्ञा 
'होती है उसी प्रकार यहाँ भी "क जीव प्रदेशसम्बन्धी जघन्य योगके अनन्तवें भागकी अविभागप्रतिच्ठद संज्ञा 
क्यों नहीं होती ? समावान यह है कि जिस प्रकार कर्म गुणमे अनन्तभाग वृद्धि पायी जाती है वसा यहाँ सम्भव 
नहीं है, क्योंकि यहाँपर एक-एक जीव प्रदेशमे असंख्यात लोक प्रमाण ही योग-अविभाग प्रतिच्छेद पाये जाते है 
अनन्त नहीं । 

जीव दो प्रकारके है पर्याप्त और लब्ध्यपर्याप्त । इनमेंसे उक्त दोनों प्रकारके जीवोके नृतन भवग्रहणके 
प्रथम समयमें उपपाद योगस्थान होता है, भवग्रहणसे दूसरे समयसे लेकर रब्ध्यपर्याप्त जीवोके आयुवन्धके प्रारम्भ 
होनेके पूर्व समय तक तय्रा पर्याप्त जीवोंके शरीर पर्याप्तिके पूर्ण होनेके अन्तिम समय तक एकान्तानुवद्धि योग- 
स्थान होता है तथा आगे दोनोंके भवके अन्तिम समय तक प्रिणाप योगस्थान होता है। - 

अल्पबहुत्वका विचार करने प॒एकेन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तका न 
एकेन्द्रिय लब्ध्यपर्याप्तका जचन्य बीए कशयोता गा है उससे द्विन्द्रिय शक 02 परम के 
और संज्ञी लब्ध्यपर्यापतकका जधन्य योग उत्तरोत्तर असंख्यात गणा है । उससे हि ।/ड्लिलिय अतजी 

हि सुक्ष्म एकेन्द्रिय अपर्याप्त और 

बादर एकेन्द्रिय अपर्यात्तका और बादर एकेन्द्रिय पर्याप्तका जघन्य योग क्रममे असंख्यात गणा हैं। उससे सूक्ष्म 
एकेन्द्रिय पर्याप्त और बादर एकेन्द्रिय पर्याप्तका उत्कृष्ट योग क्रममे असंस्यातगणा है। उससे 


गुणा हैं। उससे सक्ष्म एकेन्द्रिय 
पर्याप्त और बादर एकेन्द्रिय पर्याप्तका उत्कृष्ट योग क्रमसे असंल्यातगुणा है। उससे द्विच्दरिय शरोचिय, बतुरि- 
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न्विय, पंचेन्द्रिय संजी और असंज्ञी अपर्याप्तका उत्कृष्ट योग, पर्याप्त उन्हींका जघन्य योग तथा पर्याप्त उन्हीका 
उत्कृष्ट योग उत्तरोत्तर असंख्यात गुणा है। यहाँ प्रत्येकका उत्तरोत्तर योगगुणकार पल्योपमके असंख्यातवें भाग 
प्रमाण है। यहाँ जिस प्रकार योगका अल्पबहुतत्व कहा है उसी प्रकार बन्धको प्राप्त होनेवाले प्रदेशपुरुजका 
अल्पबहुत्व जानना चाहिए । गुणकार भी वही है । 

२. प्रदेशबन्ध स्थानप्ररूपणा 

पहले जितने योगस्थान बतला आये हैं उतने प्रदेशबन्धस्थान होते हैं । इतनी विश्येषता है कि योगस्थानों 
से प्रदेशबन्धस्थान प्रकृति विशेषकी अपेक्षा विशेष अधिक होते हैं । खुलासा इस प्रकार है कि जघन्य योगत्ते आठ 
कर्मोंका बन्ध करने वाले जीवके ज्ञानावरणीय कर्ंका एक प्रदेश बन्धस्थान होता है । पुनः प्रक्षेप अधिक योग- 
स्थ नसे बन्ध करने वाले जीवके ज्ञानावरणीय क्मंका दूसरा प्रदेशबन्धस्थान होता है। इसी प्रकार उत्कृष्ट 
योगस्थान तक जानना चाहिये । इससे जितने यीगस्थान हैं. उतने ही ज्ञानावरणीयके प्रदेश बन्धस्थान प्राप्त होते 
है । इसी प्रकार आयुकर्मको छोडकर दोष सात कर्मोके योगस्थान प्रमाण प्रदेश अन्धस्थान घटित कर लेना 
चाहिये । उपपाद योगस्थानों और एकान्‍्तानुवृद्धि योगस्थामोंके कालमें आयु कर्मका बन्च नहीं होता, इसीलिए 
आयुकमंके उतने ही प्रदेश बन्धस्थान प्राप्त होते हैं जितने परिणाम योगस्थान होते हैं । यहाँ योगस्थानोंसे प्रदेश- 
बन्धस्थान प्रकृति विशेषकी अपेक्षा अधिक होते हैं इसका विचार आगमानुसार करना चाहिए । इतना अवश्य है 
कि यह नियम आयुकर्मको छोड़कर दोष सात कर्मोपर ही लागू होता है, आयु कर्म पर नहीं, क्योंकि उसके 
जितने परिणाम योगस्थान होते हैं उतने ही प्रदेशबन्धस्थान पाये जाते हैं । 

“प्रकति विशेषकी अपेक्षा अधिक होते है” इस वचनका दूसरा अर्थ यह हैँ कि ऐसी प्रकृति अर्थात्‌ स्वभाव 
हैं कि आठों कर्मोंका बन्ध होते समय आयुकर्मको सबसे अल्पद्रव्य प्राप्त होता है। उससे नाम और गोत्र प्रत्येक 
को विशेष अधिक द्रव्य प्राप्त होता है। उससे ज्ञानाबवरण, द्शंनावरण और अन्तराय प्रत्येकको विशेष अधिक द्रव्य 
प्राप्त होता हैं। उससे मोहन'य कर्मको विशेष अधिक द्रव्य प्राप्त होता है। उससे वेदतीयकों विशेष अधिक 
द्रव्य प्राप्त होता है। आयुकमेंके बिना सात कर्मोंमें तथा आयु और मोहनोय कर्मको छोडकर छह कर्मोमें उक्त 
विधिसे ही द्रव्य प्राप्त होता हैं। यहाँ जिस प्रकार मूल प्रकृतियोंको ध्यानमे रखकर विचार किया उसी प्रकार 
आगमानुसार उत्तर प्रकृतियोंमें भी विचार कर लेना चाहिए । 

इस अर्थाघरिकारमे मूल व उत्तर प्रकृतियोंका अन्य जितने अनुयोगद्रारोंका अवलम्बन लेकर विचार 
किया गया हू उन सबका इस निबन्धमे ऊहापोह करना सम्भव नहीं है । मात्र मूल प्रकृतियोंकी अपेक्षा ओघसे 
बन्धस्वामित्वका €पष्टीकरण यहाँ किया जाता हैँ । 

३, बन्धस्वामित्वप्ररूपणा 

स्वामित्व दो प्रकारका हे--जघन्य और उत्कृष्ट । पहले उत्कृष्ट स्वामित्वका विचार करते हैं । वह इस 
प्रकार हँ--जो उपशामक आर क्षपक उत्कृष्ट योगके द्वारा सुक्ष्मसाम्पराय गुणस्थानमें छह कर्मोंका बन्ध 
करता है उसके मोहनीय और आयुकमंको छोड़ कर शेष छह कर्मोंका उत्कृष्ट प्रदेशबन्ध होता हैं। जो सब 

, पर्याप्तियोंसे पर्याप्त हें तथा उत्कृष्ट योगसे सात कर्मोका उत्कृष्ट प्रदेशबन्ध कर रहा हैं ऐसा चारों गतियोंमें 
स्थित संज्ञी पड्चेन्द्रिय मिथ्यादृष्टि जीब मोहनीय कम का उत्कृष्ट प्रदेशबन्ध करता है। आयुकर्मके विषयमे भी 
ऐसा ही समझना चाहिए । मात्र बहु आठ कर्मोका बन्ध करनेबाला होना चाहिए । 

जघन्य स्वामित्वका विचार इस प्रफार है--जो तडद्भवस्थ होनेके प्रथम समयमे स्थित है और जघन्य 
योगसे जघन्य प्रदेशबन्ध कर रहा है ऐसा सूक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव आयुकर्मको छोड़कर सात कर्मों- 
का जधन्य प्रदेशबन्ध करता है। जो सूक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव क्षुल्लक भवके-तीसरे त्रिभागके प्रथम 
समयमें जघन्य योगसे आयुकर्मका जघन्य प्रदेदाबन्ध कर रहा है वह आयु कर्मके जघन्य प्रदेशबन्धका स्वामी होता है। 

क ; 
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बन्धका प्रमुख कारण : मिथ्यात्व 


तत्त्वायंसूत्र अ० ८ सू० १ तथा आत्मानुशासन आदि प्रन्थोंमे बन्चका उल्लेख कर अनेक स्थलोपर 
संसारके जिन कारणोंका उल्लेख दृष्टिगोचर होता है उनमें मिथ्यात्व मुख्य है । अर्देवमे देवबुद्धि, अगुरुमें गुस्बुद्धि 
और. अतत्व या उनके प्रतिपादक कुशास्त्रमे तत्त्व या शास्त्रबुद्धिका होना मिथ्यात्व है । 

(१) पट्रूण्डागम धवला पुस्तक १ रमें बन्ध प्रत्ययोंका निर्देश करनेवाला एक प्रत्यय नामका अनुयोगद्वार 
आया है । उसमें नयदृष्टिसे कर्मबन्धके कारणोका विचार किया गया है! नंगम, संग्रह और व्यवहार नयसे 
ज्ञानावरणादि कर्मोके बन्धके कारणोका निर्देश करते हुए सूत्र ८ में! मोहके साथ क्रोध, मान, माया और लोभ- 
को भी बन्धके कारणोमें परिगणित किया गग्रा हैं । तथा उन तीन नयोंसे सूत्र “०मे मिथ्यादर्शन और मिथ्या- 
ज्ञानके साथ योगको भी बच्धके कारणोंमे परिगाणित किया गया है। इससे स्पष्ट है कि जैसे क्रोधादि कषाय और 
योग नेगमादि तीन नयोंसे बन्धके कारण हैं देसे ही मिथ्यादर्शन और मिथ्याजान भी इन्ही तीनों नयोकी अपेक्षा 
बन्धके कारण है । इस अपेक्षासे इनमे समान रूपसे कारणता स्वीकार करनेमे किसी प्रकारका प्रत्यवाय नही है। 
आठ कमोके बच्चके कारणोंका मात्र ऋजुसूत्र नयसे विचार करनेपर प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध योगसे तथा स्थिति- 
बन्ध और अनुभागबन्ध कषायसे होते है, यह स्वीकार क्रिया गया है। इसलिये नैगम, संग्रह और व्यवहार नयसे 
मिथ्यात्व आदि पाँचों बन्धके कारण है जो यह आगममें स्वीकार किया गया है. उसकी संगति बैठ जाती है । 
तथा ऋजुसूत्र नयसे योग और कषाय ये दो बन्धके कारण हैं इस कथनमे भी कोई बाधा नही आती । दोनों ही 
कथन अपनी-अपनी जगह आगमानुसार ही हैं। इन्मेसे किसी एकका भी अपकृप नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
किसी एक कथनके अपलाप करनेका अथे होता है उस नय दृष्टिको अस्वीकार करना । 

(२) आगे इसपर विस्तारसे विचार करनेके पहले कमंबन्धके जो पाँच कारण कहे गये है उनमेसे 
मिथ्यात्वमें बन्चरकी कारणता क्‍यों स्वीकार की गई हैं इस विषयपर संक्षेपमे प्रकाश डालेगे । 

यह तो स॒प्रसिद्ध सत्य है कि जो पहला गुणस्थान मिध्यात्व है उसमे उत्पादानुच्छेदकी अपेक्षा जिन प्रकृ- 
तियोंकी बन्ध व्युच्छित्ति होती है वे प्रकृतियाँ १६ हैं | उनमेसे एक मिथ्यात्व ध्र्‌ वबन्धिनी प्रकृति है | मिथ्यात्व- 
रूप परिणामके साथ उसका बन्ध नियमसे होता ही रहता है। अनन्तानुबस्धीकी विसंयोजना करनेवाला जीव 
सम्यकक्‍त्व आदिरूप परिणामोंसे च्युत होकर यदि मिथ्यात्व गुणस्थानमे आता है तो उसके प्रारम्भसे ही अनन्ता- 
नुबस्धी चतुष्कका बन्ध होकर भी एक आवलि काल तक अपकर्षणपूर्वक उसकी उदय-उदीरणा नहो होती ऐसा 
नियम है ।* अत' ऐसे जीवके एक आवलि काल तक अनन्तानुबन्धी क्रोधादिह्प परिणामके न होनेपर भी 
मिध्यात्व परिणामनिमित्तक मिथ्यात्व प्रकृतिका बन्ध होता ही है । साथ ही शेष १५ प्रकृतियोंका भी यथासम्भव 
बन्ध होता है । 

(३) यद्यपि वहाँ एक अनन्तानुबन्ची क्रोधादिरुप परिणामको छोड़कर बन्धके अन्य सब कारण उपस्थित 
अवश्य है पर मिथ्यात्व प्रकृतिके बन्धका अविनाभाव सम्बन्ध जिस प्रकार मिथ्यात परिणामके साथ पाया जाता 
१. ध० पु० १२ पु० २८३। 

२. बही पृ० २८७ । 
रै. संजोजिदअणंताणुबंधीणमावलियामेत्तकालमुदीरणाभावादी ।--ध० १० १५ पृ० ७५। 
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है वैसा अन्य प्रत्ययोंके साथ नहीं पाया जाता, इसीलिये ही मिथ्यात्व कमंके बन्धका प्रभात कारण मिध्यात्व 
परिणाम होनेसे बन्धके कारणोमें मिथ्यात्वको परिगणित किया गया है, अन्यकों नहीं । 

(४) दूसरे अन्य जिन हुंडक संस्थान आदि १५ प्रकृतियोकी बन्ध व्युच्छित्ति मिथ्यात्व गृणस्थानमें होती 
हैँ वे सबकी सब सप्रतिपक्ष प्रकृतियाँ हैं । इसलिये यह तो माना जा सकता हैं कि जब भिथ्यात्व गुणस्थानमें 
उन प्रकृतियोके बन्धके कारणरूप परिणाम नहीं होते तब उनका बन्ध न होकर उनकी सप्र।तिपक्ष प्रकृतियोका 
बन्च होने लगता हैँ । फिर भी अन्य सप्रतिपक्ष प्रकृतियोंका बन्ध तो मिथ्यात्वरूप परिणापोके अभावमे भी होना 
सम्भव हैँ । परन्तु उन १५ प्रकृतियोका जब भी बन्ध होगा तब मिथ्यात्वरूप परिणामके होनेपर ही होगा, अन्यथा 
नहीं । तब उस जीवके अनन्तानुबन्धीका उदय रहे या न रहे, इससे उन १५ प्रकृतियोके बन्ध होने और न होनेमें 
कोई फरक नही पड़ता । जब भी उनका बन्ध होगा, मिथ्यात्व परिणामके होनेपर ही होगा यह अकाट्य नियम 
है । इसलिये इन १५ प्रकृतियोके बन्धका भी प्रधान कारण मिथ्यात्व होनेसे मिथ्यात्वको प्रमुखरूपसे बन्धके 
कारणोंमें परिगणित किया गया हू । 

(५) सामान्यतया प्रकृतिबन्धकी अपेक्षा तो आगमका यह अभिप्राय हू ही, स्थितिबन्ध और अनुभाग- 
बन्धकी अपेक्षा भी विचार करनेपर जिन १६ प्रकृतियोंका मात्र मिथ्यात्व गृणस्थानमे बन्ध होता हैं उनका 
उत्कृष्ट, अनुल्कृष्ट, जघन्य किसी भी प्रकारका स्थितिबन्ध या अनुभागबन्ध क्यों न हो उसका अविनाभाव 
सम्बन्ध भी जैसा मिथ्यात्व परिणामके साथ पाया जाता हैँ बसा अविरति आदि अन्य परिणामांके साथ नही 
पाया जाता, क्योंकि महाबन्धमें जहाँ भी इन १६ प्रकृतियोके उत्कृष्टादि स्थितिबन्ध और अनुभागबन्धके 
स्वामीका विचार किया गया है वहाँ उसका मिथ्यादृष्टि होना अवश्यंभावी कहा गया हैं। उसके संवलेश 
आदिरूप परिणामोमे भेद हो सकता हैं पर उसे मिथ्यादृष्टि होना ही चाहिये । 

(६) (प्रसंगसे) यहाँ यह बात विशेषरूपसे उल्लेखनीय हैँ कि मिथ्यात्व आदि प्रत्ययों (बन्धकारणो) का 
विचार अनुभागबन्धकी अपेक्षा करते हुए महाबन्धम लिखा हैं-- 

मि5छ०-णवुंस ०-णिरयाय०- णिरयगइ-चदुजा दि-हुंड ० - असंप०-णिरयाणु -आदाव-थावरादि० 
४ मिच्छत्तपच्चय ।--महाबंध पु० ४ पृ० १८६। 

आशय यह है कि मिथ्यात्व आदि उक्त १६ प्रकृतियोंका बन्च मिध्यात्व निमित्तक ही होता हैं । उनके 
बन्धमे अनन्त।नुबन्धरी क्रोधा दिख्प असंयम परिणामका होना अनिवायं नहीं हैं। इसलिये जो बन्धके कारणोंमे 
मिथ्यात्वको अकिचित्कर कहकर वहाँ अनन्तानुबन्धी क्रोध आदिकी प्रधानताकों सूचित करते हैं उनका वह 
चिन्तन आगमानुसार नही है, इतना उक्त आगमके परिप्रेध्यमे स्पष्टरूपसे स्वीकार करता अनिवाय॑ हो 
जाता हूँ । 

(७) यह तो सब स्वाघ्यायी बन्धु जानते हैं कि मिथ्यात्व परिणामके अभावस्वरूप जो सम्यग्दर्शनरूप 
स्वभाव परिणाम होता है वह तथा अनन्तानुबन्धी आदि १२ कषायोंके अभावस्वरूप जो वोतराग स्वरूप 
चारित्र परिणाम होता है वह मात्र नि्जंराका ही कारण स्वीकार किया गया हैं, बन्धका कारण नही | फिर 
भी यह देखकर कि तीर्थंकर भ्रक्ृतिका बन्ध सम्यग्दृष्टिके होता है, मिथ्यादृष्टिके नही, इसलिये तो महाबन्धमे 
तीर्थकर प्र कृ तिके बन्धको सम्थकत्व-निमित्तक कहा गया है और यह देखकर कि आहारकद्विक्का बन्ध संयमीके 
ही होता हूं, असंयमीके नहों, आहारकद्विकके बन्धको संयमनिमित्तक कहा गया हैँ । यथा-- 

आहारदुगं संजमपच्चयं । तित्थयरं सम्मत्तपच्चयं |--महाबन्ध पु० ४, पृ० १८६ । 


३७६ : सिद्धान्ताचाय पं० फूलचस्द्र शास्त्री अभिनन्दन-स्न्यं 

| यहाँ यह शंका नहीं की जा सकती कि यदि तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध सम्यक्‍त्व निमित्तक होता हैं तो 
सभी सम्यर्दृष्टिपोंके उसका बन्च होना चाहिये और यदि आहारकद्विकका बस्ध संयमनिमित्तक होता है तो सभी 
संयमियोंके आहारकद्विकका बन्प् होना चाहिये, क्योकि ऐसी व्याप्ति तो है कि जो भी तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध 
करेगा उसको कमसे कम सम्यरदृष्टि तो होना ही चाहियें। तथा जो भी आहारकद्विकका बन्ध करेगा उसे 
कमसे कम अप्रमत्तसंयत तो होना ही चाहिये ! इन दोनोके इन प्रकृतियोंका बन्ध नियमसे होता ही है ऐसा नहीं 
है । होगा तो ऐसी योग्यताके होनेपर ही उनके बन्धके कारणोसे होगा, अन्यथा नहीं होगा । 


आगमके इस कथनका तात्पर्य यह हैं कि अन्यत्र न होकर जिस भूमिकाम जिस कर्मका बन्ध होता है 
उसमे नयदृष्टिसे कारणता स्वीकार करना अनिवार्य है। यदि ऐसा न माना जाय तो जिसके भी तीर्थकर प्रकृति- 
का बन्ध होगा उसे कमसे कम सम्यर्दृष्टि तो होना ही चाहिये यह कथन युक्तिसगत नही माना जा सकेगा । 
एक कार्यके होनेमे कारण अनेक होते हैं, कोई साधारण कारण होता है और कोई अमाघारण कारण होता हैं । 
यहाँ भिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियोंके बन्धमे मिथ्यात्व असाधारण कारण हैं, क्योकि जो भी उनका बन्ध करगा 
उसका मिध्यादुव्टि होना अन्वार्य हूँ, उन प्रकृतियोके बन्ध होनेमे अनन्तानुबन्धी क्रोधादिरूप परिणामका होना 
अनिवाय॑ नही हैं । 


(८) उक्त १६ प्रकृतियोंका प्रदेशबन्धकी अपेक्षा विचार करनेपर भी इनका उत्कृष्टादिके भेदसे किसी 
भी प्रकारका प्रदेशबन्ध क्यो न हो उसका भी मिथ्यादृष्टि होना अनिवाय हैँ । मिथ्यादृष्टि न हो और केबल 
योगके नि्मित्तसे इन प्रकृतियोका किसी भी प्रकारका प्रदेशबन्ध हो जाय ऐसा नहीं है । 


(९) यहाँ यह कहा जा सकता है कि मिथ्यादृष्टि तो हो, परन्तु उसके योग और कपाय न हो तो 
उन प्रकृतियोंका केवल मिध्यात्वके नि्भित्तसे बन्ध नहीं होगा । परन्तु जिसका ऐसा कहना हैँ मो उसका वेसा 
कहना इसलिए यु क्तियुक्त नहीं है, क्योंकि आगमके अनुसार यह तो कहा जा सकता हैँ कि योग और कषाय 
तो हो, परन्तु मिथ्याल न हो । पर यह नहीं कहा जा सकता कि मिथ्यात्व तो हो और योग और कषाय न 
हो । हाँ कोई कहे कि मिथ्यात्व तो हो और अनन्तानुबन्धी न हो तो यह कहना जैसे बन जाता है । वंसे ही 
अनन्तानुबन्धी तो हा और मिथ्यात्व न हो, गुणस्थान भेदसे यह कहना भी बन जायगा । अत' आगमके अनुसार 
यही मानना युक्त संगत प्रतोत होता हैं कि आगममे जो बन्धके पाँच कारण कहे गये हैं उनमे मिथ्यात्व 
मुख्य है । 

(१०) अब प्रदन यह है कि जब सिध्यात्व भी बच्धका कारण है तब ऋजुसूत्रनयसे स्थितिबन्ध और 
अनुभागबन्धका कारण मात्र कषायको तथा प्रहतिबन्ध और प्रदेशबन्धका कारण मात्र योगक्रों क्यों कहा । 
ऋजुसूत्रनयसे मिथ्यात्वका बन्धके कारणोंमे क्‍यों नहीं परिगणित किया गया ? समाधान यह हैं कि कषायकी 
वृद्धि और हानिके साथ तो स्थितिबन्ध ओर अनुभागवन्धकी वृद्धि और हानि देखी जाती है, इसलिये तो 
ऋणजुसूत्रनयसे कषायको स्थितिबन्च और अनुभागबन्धका कारण कहा" तथा योगकी वृद्धि और हानिके साथ 
प्रदेशबन्धकी वृद्धि और हानि होती है, इसलिये ऋजुसूत्न नयसे योगको प्रदेशबन्धक। कारण कहा ।* यहाँ जिस 


१. णाणावरणीयट्ठिदिवेयणा अणुभागवेयणा च कसायचच्चएण होदि, कसायवडिहहाणीहिता *टिठिदि-अण- 
भागा वड्ढहि-हाणिदंसगादों |-घ० पू० १२ पृ० रट८। 


२. ण च जोगबवड्डि-हाणीओ मोत्तृण अण्णेहितो णाणावरणीयपदेसबंधस्स वि हाणि वा पेच्छामों । 
--ध० पु० १२ पृ० २२८। 
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प्रकार प्रदेशवन्धका कारण योग है उसी प्रकार प्रकृतिबन्धका कारण भी योग है, क्योंकि उसके बिना उसकी 
उत्पत्ति नही हो सकती, और ऐसा नियम है कि जिसके बिना जिसकी उत्पत्ति नहीं होती वहु उसका कार्य व 
दसरा कारण होता है' । 


(११) फिर भी यह प्रदन तो खड़ा ही रहता है कि जब ऋजुमृत्ननयसे प्रकृतिबन्ध ओर प्रदेशबन्धका 
कारण योग तथा स्थितिबन्ध और अनुभाग बन्धका कारण कषाय है तो फिर शेष क्या बचता है जिसका कारण 
माननेके लिए मिथ्यात्वको स्वीकार किया जाय ? समाधान यह है कि प्रत्येक कार्यकी उत्पत्तिमे कारण दो 
प्रकारके होते हैं--एक सामान्य (व्यापक) कारण और दूसरा विशेष (व्याप्य। कारण । प्रकृतमे नेगमादि तीन 
नयोंसे बन्धके जितने भी कारण कहे गये है वे सब सामान्य कारण हैं तथा ऋजुसूत्रनयसे जो कारण कहें गये 
हैं वे विशेष कारण है। जैसे हमारे-आपके चलनेमें पृथ्वी सामान्य कारण है, वह न हो तो हम एक डग भी नहीं 
अल सकते । तथा विहायोगति नामकर्मका उदय आदि विशेष कारण हैं । पृथिवीपर हम भी चलते है, आप भी 
चलते है, ऊंट भी चलता हैं और सर्प आदि भी चलते हैँ सो यहाँ प्रत्येककी चालमे जो अन्तर पड़ता है उसका 
कारण अलग-अलग होकर भी पृथ्वी सबके चलनेके लिए सब अवस्थाआमम कारण है बसे ही प्रकृतमे भी समझना 
चाहिए। भिध्यात्वमे बंधनेवाली सभी प्रकतियोंके चारों प्रकारके बधका सामान्य कारण मिथ्यात्व होकर भी 
बन्धमें जो तारतम्य दिखाई देता है उसका कारण विवक्षित योग और कषाय है ऐसा यहाँ समझना चाहिए । 

(१२) प्रदेशबन्धके प्रसंग से आगममें जो यह कहा गया है कि जो योगस्थान हैं वे ही प्रदेशबन्धस्थान 
है । इतनी विशेषता है कि प्रकृतिविशेषकी अपेक्षा वे प्रदेश बन्धस्थानविशेष अधिक है । सो इसका अर्थ है कि 
भले ही योग वही रहे पर प्रकृति भेदके कारण जो प्रदेशबन्धमें फरक पड़ता है, उसका कारण प्रकृति भेद ही 
है। क्योंकि एक कालमें विवक्षित योगसे जितनी प्रकृतियोंका बन्ध होता हैं, उन सब प्रकृतियोंम मिलनेवाले 
प्रदेश सबको समान नही मिलते हैं । इसका कारण वह योग न होकर कथचित्‌ प्रकृतिभेद ही इसका कारण 
रहता है। फिर भी यदि कोई यह माने कि यहाँ प्रकृति भेदसे उन प्रकृतियोंके प्रदेशबन्धमे योग अकिचित्कर है, 
प्रकृतिभेद ही उसका कारण हैँ तो जैसे उसका यह मानना मिथ्या है व॑से ही बन्धमें मिथ्यात्कको अकिचित्कर 
मानना भी मिथ्या ही है । 

(१३) इस प्रकार नयमभेदसे मिथ्यात्व आदि पांचों ही बन्धके कारण है ऐसा यहाँ वेदनाखण्ड प्रत्यय 
अनुयोगद्वारके अनुसार समशना चाहिए। आचार गृद्धपिच्छने भी इसी बातको ध्यानम रख+र ही तत्त्वार्थसूत्रके 
८वें अध्यायमे प्रारस्भके दो सूत्रोंकी रचता की है । वहाँ प्रथम सूत्र नंगमादि तीन नयोंकी अपेक्षा रचा गया है 
और दूसरे सूत्रकी रचना ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा की गई हैं। मात्र उत्तरकालीन आचार्योने नयविवक्षाकों गौण- 
कर आगमकी संकलना की है; इसलिये मादृशः जनोंको नयज्ञान न होनेसे ऐसो विडम्बनाकी स्थिति बन जाती हैं 
जो युक्तियुक्त नही हैं । अतः आगमके सर्वांग कथनको स्वीकार करना ही मोक्षमार्गंम प्रयोजनीय माना गया है 
ऐसा मानकर ही मुनि या श्रावकको अपने श्रद्धानक्ों आग्रमानुकूल बना कर दृढ़ करना चाहिये । 

आत्मानुशासनमे भदन्त गुणभद्वने सम्यस्दर्शनके जो दस भेद किये है सो उन भेदोके करनमे मिथ्यात्व 
आदि कर्मोके उपशमादिकी विवक्षा न होकर ज्ञानावरण कर्मके क्षय क्षयोपशम आदिकी विशेषता स्पष्टत. परि- 
लक्षित होतो हैं । मात्र जो औपशमिक आदि तोन भेद किये गये हैं उनके होनेमें अवश्य ही मिथ्यात्व आदि कर्मो- 
का उपश्म, क्षय, क्षयोपशम मुख्य है । उनमे प्रथम औपशमिक सम्यर््शन हैँ । अनादि मिथ्यादृष्टि जीवके सबसे 


१. याणि चेव योगट्ठाणाणि ताणि चेव परदेसबंघट्ठाणाणि । णवरि पदेशबंधटूठाणाणि पगदिविसेसेण विसेसाधि- 
“-याणि । स० वं, भा० ६ पु० १०१। 


३७८ ; सिद्धान्ताचाय पं० फूलचन्द शास्त्री अभिननन्‍्दन-प्रन्थ 


पहुले प्रथमोपशम सम्यग्दर्शनकी ही उत्पत्ति होती है । यदि एक बार सम्यग्दर्शन होनेके बाद वह मिथ्यादृष्टि हो 
भो जाय और वेदककालके भीतर वेदक सम्यग्दर्गनकी उत्पत्ति न होकर वह मिथ्यादृष्टि ही बना रहे तो पुत्र. 
वह प्रथमोपशम सम्यरदर्शनको प्राप्त करके ही सम्यरदृष्टि हो सकता है । 


अनादि भिथ्यादृष्टि जीवके एक मिथ्यात्व दहंंनमं.हनीय कमंके साथ २६ प्रकृतियोकी सत्ता होती है, 
किन्तु सादि मिध्यादृष्टि जीवके २८, ७ और २३६ प्रकृतियोंकी सत्ता बन जाती हैं। जिस सादि भिथ्यादृष्टि 
जीवने सम्यग्यिध्यात्व और सम्यकप्रकृतिकी उद्वेलना नही की है उसके २८ प्रकृतियोंकी सत्ता होती हैं । जिसने 
सम्यग्मिथ्यात्व प्रकृतिकी उद्वेलना कर ली हैँ उसके २७ प्रकृतियोकी सत्ता होती है और जिसने सम्यर्मिध्यात्व 
और सम्यकप्रकृति दोनोकी उद्देलना कर ली हैँ वह साद मिथ्यादृष्टि होते हुए भी उसके -६ प्रकृतियोकी सत्ता 
होती है । ये तीनों ही प्रकारके जीव प्रथपोपशम सम्परग्द्शकों प्रात करनेके अधिकारी है । 

इस सम्यग्दर्शनको प्राप्ति द्शनमोहनीय कर्मके अन्तरकरण उपशमपूर्वक होती है । अनन्तानुबन्धीकर्मका 
अन्तरकरण उपशम नहीं होता । मात्र जिस समय यह सातिशय भिथ्यादृष्टि जीव अध:प्रवृत्ततरण आदि तीन 
करण करके अन्तरकरण उपशमपूर्वक दर्शनमोहनीय कर्थकी प्रथम स्थितिको गलाकर प्रथर्ोपशम सम्यरदृध्टि होता 
है उत्दी समय इस जोवके अनन्तानुबन्धीका अनुदय होनेसे इसकी भी अनुदयोपशःस के रूपमे परिगणना की जाती 
हैं । अतः सी तथ्यको व्यक्त करते हुए यह कहा जाता है कि दर्शनमोहनीयकी तीन और अनन्तानुबन्धीकी 
चार इन ७ प्रकृतियोके उपशमसे उपशमसम्प र्दर्शन होता है । परन्त दर्शनमोहनीयके समान इसके अनन्तानु- 
बन्धीका अन्तरकरण उपशम नही होता इतना सुनिद्िचत है । 


सह प्रथमोपशम सम्यग्दर्शनका स्वरूप है। इसके सिवाय उपशमसम्पस्दर्शनकका एक भेद द्वित्तीयोषश्ञम 
सम्यग्दर्शन भी है जो अप्रमत्तमंयत वेदकसम्यरदृष्टि जीव उपशमश्रेणिपर चढनेके सन्मुख होता है उसके अनन्ता- 
नुबन्धीकी विसंयोजनाके साथ दर्शनमोहनीयके अन्त.करण उपशमपूर्वक होता है! यह सामान्यसे उपशम 
सम्यग्दर्शनके दोनों भेदोंका स्वरूप निर्देश है । 

सम्यग्दर्शनके दूसरे भेदका नाम क्षयो पशम सम्यर्दर्शन है । यह सम्यक्त्वमो हनीयके उदयपूर्वक होनेसे 
इसका दूसरा नाम वेदक सम्यक्त्व भी हैं। यह उपशम सम्यरदर्शन पूर्वक भी होता है और मिथ्यादर्शनपूर्वक 
भी होता है | इतनी विशेषता है कि जो सम्यग्दर्शनसे च्युत होकर मिथ्यात्व गुणस्थानकों प्राप्त हुआ हैं उसके 
'बैदक कालके भीतर ही इस सम्यरदर्शनकी प्राप्ति होना सम्भव है | किन्तु बेदक कालके व्यतीत होनेपर वह मात्र 
प्रथमोपशमसम्यक्त्वको प्राप्त करके ही सम्परदुष्टि हो सकता है १ 

इसके अनेक भेद हैं । प्रथम भेदमें अनन्तानुबन्धी ४, मिथ्यात्व और सम्यम्मिध्यात्वका अनुदय रहता 
हैं और सम्यक प्रकृतिका उदय रहता है । दूसरे भंदमे अनन्तानुबनच्धीकी विसयोजना रहतो है, तथा मिथ्यात्व 
और सम्यर्मिथ्या वका अनुदय और सम्यक्‌ प्रकृतिका उदय रहता हैँ। तीसरे भेंदम अनन्तानुबन्धी ८ की बिसं- 
योजना, मिथ्यात्वकी क्षपणा होकर सम्पम्मिथ्यात्वका अनुदय और सम्यकप्रकृतिका उदय रहता हैँ तथा चौथे 
भेंदमे अनन्तानुबन्धीकी विसयोजनापुर्वक मिथ्यात्व और सम्यस्मिथ्यात्वकी क्षपणा होकर सम्यक प्रकृतिका 5दय 
रहता है । कृतकृत्यवेदक सम्यग्दर्शन इस चौथे भेदकी ही मज्ञा हूँ। इन चार भेदोंमेसे अन्तिम दो भेद, जो 
बेंदक सम्यर्दृष्टि जीव दर्शनमोहनीयकी क्षपणा करता है उसीके होते है। इस प्रकार आगमानसार वेदक 
सम्यक्त्वके चार भेद जानने चाहिये । हु 

जो प्रवृज्या देनेमे समर्थ योग्य गुरुकी शरणमें जाकर चरणानुयोगके अनुसार २८ मूलगुणोंकों अंग्रीकार 
करते हूँ ऐसे, कोई द्वव्यलिंगी साधु प्रवृज्या लेनेके अतन्तर या कालान्तरमे आगमानुसार जीवादि तत्त्वोंके अभ्यास- 
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पूर्थक प्रथमोपशम सम्यग्दर्शनके साथ या बेदक सम्यग्दर्शन (प्रथमभेद) के साथ अप्रमत्तसंयत गुणस्थानको प्राप्त 
करनेके अधिकारी होते हैं, इसी प्रकार जिस व्यक्तिने गुरुकी साक्षीपूर्वक चरणानृयोग्रोंके अनुसार श्रावकके 
निरतिचार १ ब्रत स्वीकार किये है वे भी जीवादि तत्त्वोके सम्यक्‌ अभ्यासपृर्वक उक्त दोनों सम्यर्दर्शनोंमेंसे 
किसी एक सम्यग्दर्शनके साथ विरताबिरत गृणस्थानके अधिकारी होते हैं । तथा जिन्होंने विधिवत्‌ महाव्रतों या 
अणुम्नतोंको नहीं स्वीकार किया है। मात्र जो चतुर्थ गुणस्थानके समान प्रवृत्ति करनेमे सावधान है थे उक्त 
दोनों सम्यग्दर्शनामेसे किसी एक सम्यग्दर्शनके साथ चौथे गुणस्थानके अधिकारी होते हैं । 

यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि उपश्षम सम्यग्दर्शनमे दर्शन मोहनीयकी उपशामना अधघःप्रवृत्त- 
करण आदि तीन करणपूर्वक ही होती हैँ। परन्तु वेदकसम्यक्त्वकी प्राप्तिमे जो सम्यग्दर्शन छूटनेके दीघंकाल बाद 
इस सम्यग्दर्शनको प्राप्त कर। हैं वे प्रारम्भके दो करण करके ही इसके अधिका री होते है । और जो अतिशीघ्र 
इसे प्राप्त करते हैं वे करणपरिणामोके बिना भी इसे प्राप्त करनेबे अधिकारी होते है। उपशम सम्यब्दर्शनपूर्वक 
वेदक सभ्यग्दर्शनको प्राप्त किया जा सकता है इसमे किसी प्रकारका प्र यवाय नटों है। इसीप्रकार सम्यग्मि- 
ध्यात्व गुणस्थानसे या प्रथमोपक्षम सम्यक्टवसे भी कई जीव वेदक सम्यग्दर्शनको प्राप्त करनेके अधिकारी होते है 
इसमें भी किसी प्रकारका प्रत्यवाय नहीं हैं। 

तथा सम्यग्दर्शनके तीसरे भेदका नाम क्षायिक सम्यग्दर्शन हैं। यह अनन्तानुबन्धी चतुष्ककी विसंयोज- 
नापूर्वक दर्शनधोहनीयकी तीनों प्रकृतियोकी क्षपणा वरके प्राप्त होता है, इसलिये इसका क्षायिक सम्यग्दर्शन 
यह ताम सार्थक हैं । इतना अवध्य हैँ कि चारों गतियोंके जीव इसे प्रारम्भ करनेके अधिकारी नही होते, मात्र 
करमंभूमिज मनुष्य ही केवली श्रुतकेवलीके पादमूलमे वेदकसम्यक्त्वपूर्वक इसका प्रारम्भ करते है, हाँ पूर्ति इसकी 
चारों गतियोमेसे किसी भी एक गतिमे हा सकती हैं । एक ठो जिस मनुष्यने इसका प्रारम्भ जहाँ किया हैँ वही 
इसकी पूर्ति हो जाती हैं । कदाचित्‌ मरण हो जाय तो परभवसम्बन्धी जिस आयुका बन्ध किया हो वहाँ जाकर 
यह जीव उसकी पूर्ति करता हैं। फिर भी इसका प्रस्थापक जीव जब अनन्तानुबन्धीकी विसंयोजना करनेके 
बाद मिथ्यात्व और सम्यम्मिध्यात्वकी ६पणा करके कृतकृत्यवेदक सम्यब्दूष्टि हो जाता है तभी उसका मरण 
होकर अगले भवमे उसकी पूर्णता होती है ऐसा नियम हूँ । 





श्रमण-परम्पराका दर्शन 


संस्कृत साहित्यमे जिसे श्रमण पदसे अभिहित किया गया हैँ! मूलमे बह 'समण' संज्ञापद है। * 
उसके संस्कृत छायारूप तीन होते है-- भ्रमण, शमन और समन । श्रमणो--ज॑न साधुओंकी चर्चा इन तीनों 
विशेषताओंको लिये हुए होती है। जिन्होंने पंचेन्द्रियोंकोी संवृुत कर लिया है, कषायोंपर विजय प्राप्त कर ली 
है जो शत्र मित्र, दुःख-सुख, प्रशंसा-निन्दा, मिट्टी-सोना तथा जीवन-मरणमे समभाव सम्पन्त है और जो 
सम्यगदर्शनज्ञान चारित्रकी आराघनामे निरन्तर तत्पर है वे श्रमण है और उनका धर्म ही श्रमण धर्म है ।* 
बर्तमानमे जिसे हम जैन धर्म या आत्मधर्मके नामसे सम्बोधित करते है वह यही है | यह अखण्डभावसे समण 
संस्कृृतिका प्रतिनिधित्व करता है । 

लोकमे जितने भी धर्म प्रचलित है उनका लिखित या अलिखित दर्शन अवश्य होता है। इसका भी 
अपना दर्शन है जिसके द्वारा »रूण धर्मकी नीवके रूपमे व्यक्त स्वातंत्र्यकी अक्षुण्ण भावस प्रतिष्छाकी गई है । 
इसे समझनेके लिये इसमे प्रतिपादित तत्त्व प्ररूपणाकों हृदयंगम कर लेना आवश्यक प्रतीत होता है । जैसाकि 
समग्र आगमपर दृष्टिपात करनेसे बिदित होता है इसमें तत्त्व प्ररूपणाके दो प्रकार परिलक्षित होते हैं---एक 
लोक की संरचनाके रूपमे तत्त्व प्ररूपणाक्रा प्रकार और दूसरा मोक्ष मार्गकी दृष्टिसे तत्त्व प्ररूपणाका प्रकार ।' 
ये दोनों ही एक- दूसरेके इतने निकट है जिससे इन्हें सर्वथा जुदा नही किया जा सकता, केवल प्रयोजन भेदसे 
ही तत्त्व प्ररूपणाको दो भागोमे विभक्त किया गया है । 


प्रथम प्ररूपणाके अनुसार जातिकी अपेक्षा द्रव्य छह है । वे अनादि अनन्त और अक्ृत्रिम हैं । उन्हींके 
समुच्चयका नाम लोक है। इसलिए जैन दर्शनमें छोक भी स्वप्रतिष्ठ और अनादि अनन्त माना गया है| छह 
द्रब्योंके नाम हैं--जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, काल और आकाश । इनमेसे काल द्रव्य सत्स्वरूप होकर भी 
शरीरके समान बहु प्रदेशी नही है, इसलिए उसे छोडकर शेष पाँच द्रव्य अस्तिकाय माने गये है । पुद्गल द्रव्य 
शक्ति या योग्यताकी अपेक्षा बहु प्रदेशी माना गया है| सख्याकी अपेक्षासे जीव द्रव्य अनंत है, पुदूगल उनसे 
अनन्त गुणे हैं, धमं, अधर्म और आकाश द्रव्य एक-एक है, और काल द्रव्य असंख्य है । 


ये सब द्रव्य स्वरूप सत्ताकी अपेक्षा भिन्‍न-भिन्‍न हैं। फिर भी इन सबमें घटित हो ऐसा इनका एक 
सामान्य लक्षण है, जिस कारण ये सब द्रव्य पद द्वारा अभिहित किये जाते हैं। वह हैं--उत्पादव्ययभ्रौव्य- 
युक्त सत्‌ । सद्‌ द्रव्यलक्षणम्‌ ।” जो सत्स्वरूप हो वह द्रव्य है या सत्स्वरूप होना द्रव्यका लक्षण है। यहाँ 
सत्‌ और द्रव्यमे लक्ष्य और लक्षणकी अधक्षा भेद स्वीकार करनेपर भी वे सर्वथा दो नही है, एक हैं--चाहे 


१. येषा व बिरोधः शाश्वतिक: (:।४।९) इत्यस्यावकाश श्रमणब्राह्मणम्‌ | पातझजलभाष्य । 
२. प्रवचनसार गाथा २२६ 

३. पारवतमददमतृष्णओं खो समण दाब्द पु० १०८३ 

४. प्रवचचनसार गा० २४०-४१ 

५, तल्वार्थसूत्र ५-२९-३० 
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सत्‌ कहो या द्रव्य दोनोंका अर्थ एक है। इसी कारण जैनदर्श्षनमें अभावको सबंधा अभावरूप न स्वीकार 
करके उसे भावान्तर स्वभाव स्वीकार किया गया है।' ग 

नियम यह है कि सत्‌का कभी नाश नहीं होता और असतका कभी उत्पाद नहीं होता । ऐसा होते 
भी वह (सत्‌) सर्वधा कूटस्थ नहीं है--क्रियाशील है यही कारण है कि प्रकृतमें सतको उत्पाद व्यय और 
ध्रौ्य रूपसे क्रियाट्मफ स्वीकार किया गया.है। अपने अन्वय स्वभावके कारण जहाँ वह्‌॒भ्रौन्‍्य है वही 
व्यतिरेक (पर्यायरूप धर्मके कारण वही उत्पाद व्यय स्वरूप हैं।* इन तीनोंमें काल भेद नहीं है जिसे हम 
नवोन पर्यायका उत्पाद कहते है यद्यपि वही पूर्व पर्यायका व्यय है, पर इनमें लक्षण भेद होनेसे ये दो स्वीकार 
किये गये है ।/ इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य एक ही कालमे क्रियात्मक है यह सिद्ध होता है । 

इस क्रियात्मक द्रव्यमें उत्पाद, व्यय और प्रौव्य उसके ये तीनों ही अंश सत्‌ हैं । इनमें कथंचित्‌ अभेद 
है, क्योंकि तीनोंकी सत्ता एक है। जो तीनोंमेंसे किसी एककी सत्ता है वही अन्य दो की है। यह द्वव्यका 
सामान्य आत्मभूत लक्षण है । इससे प्रत्येक द्रव्य परिणामी नित्य .है यह सिद्ध होठा है, क्योंकि समय-समय जो 
उत्पाद व्यय होता है वह उसका परिणामीपना है और ऐसा होते हुए भी वह अपने ध्रुवरूप मूल स्वभावको 
नही छोडता, उसके द्वारा वह सदा हो उत्पाद व्यय रूप परिणामकों व्यापता रहठा है। यह उसकी नित्यता 
हैं। आगममे प्रत्येक द्रव्यको जो अनेकान्त स्वरूप कहा गया है उसका भी यही कारण है । 

द्रव्यमें उत्पाद-व्यय ये कार्य हैं । वे होते कैसे हैं यह प्रश्न है--स्वयं या परसे । किसी एक पक्षके 
स्वीकार करनेपर एकान्तका दोष आता है, उभयतः स्वोकार करनेपर जीवका मोक्ष, स्वरूपसे कथंचित्‌ स्वाश्रित 
है और कर्थंचित्‌ पराश्रित है ऐसा मानना पड़ता है । जो युक्तियुक्त नहीं है । अठः वस्तुस्थिति क्या है यह 
विचारणौय है । 

समाघान यह है कि किसो भी द्रथ्यको अन्य कोई बनाता नहीं वह स्वयं होता हैं। अव- उत्पाद व्यय 
रूप कार्यको प्रत्येक द्रव्य स्वयं करता है। बही स्वयं कर्ता है और बही स्वयं कर्म है। करण, सम्प्रदान, 
अपादान और अधिकरण भी वही स्वयं है । अविनाभाव सम्बन्धवश उस्षकी सिद्धि मात्र परसे होती है, इसीलिये 
उसे कार्य (उपचार) का साधक कहा जाता है। परने किया यह व्यवहार है, परमार्थ नहीं, क्योंकि परने 
किया इसे परमार्थ माननेपर दो द्रव्योंमें एकत्वकी आपत्ति आती है जो युक्तियुक्त नही है। अतः भ्रकृतमें 
अनेकान्त इस प्रकार घटित होता है । 

उत्पाद-व्यय कथंचित्‌ स्वयं होते है, क्योंकि वे द्रव्यके स्वरूप है। कर्थंचित्‌ परसे होनेका व्यवहार 
है, क्योंकि अविनाभाव सम्बन्धवद पर उनकी सिद्धिमे निमित्त है ।* 

जैनधर्ममें प्रत्येक द्रव्यको स्वरूपसे जो स्वाश्रित (स्वाधीन) माना गया हैं उसका कारण भी यही ७५ 
है । जीवने परमे एकत्व बुद्धि करके अपने अपराधवक्ष अपना भवश्नमण रूप संसार स्वयं बनाया है । 


१. भवत्यम्भवों हि भावधरमम: युक्‍त्यनु० । 
२. प्रवचचनसार गा० १०४ 
३. स्वा्धसिद्धि--३० 
४. प्रवचननसार गा० १०२ 
५, आप्तमीमांसा कारिका ५८ 
६. आप्वमीमांसा कारिका ७५ 
३६ 
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कर्मरूप पुद्गल द्रव्यका परिणाम उसके अज्ञानादि रूप संसारका कर्ता नही होता । पर-परको करे 
ऐसा वस्तु स्वभाव नहीं । वह स्वयं अज्ञानादि रूप परिणामको जन्म देता हैं, इसलिए स्वयं उसका कर्ता होता 
है। फिर भी इसके जो ज्ञानावरणादि रूप पुद्गल कर्मका बन्ध होता है उस सम्बन्धमें नियम यह है कि प्रति 
समय जैसे ही यह जीव स्वखूपसे भिन्‍न परमें एकल्वबुद्धि या दृष्टानिष्ट बुद्धि करता है वैसे ही ज्ञानावरणादिरूप 
परिणमनकी योग्यता वाले पुद्गल स्कन्ध स्वयं उससे एक क्षेत्रावगाहरूप बन्धकों प्राप्त होकर फल कालके 
प्राप्त होनेपर तदनुरूप फल देनेमें निमित्त होते है । जीव कर्मका यह बनाव अनादिकालसे निमित्त न॑मित्तिक 
सस्यन्धवश स्वयं बना चला आ रहा है । इसके अनादिमें निमित्त नही । 


पहले जिन छह द्रव्योंका हम निर्देश कर आये है। उनमेंसे चार द्रव्य तो सदा ही अपने स्वभावके 
अनुकूल ही कायको जन्म देते हैं, शेष जो जीब और पुद्गल दो द्रव्य है उनमेंसे पूरगलका स्वभाव तो ऐसा है 
कि वह कदाचित्‌ स्वभावमें रहते हुए भी वन्धके अनुकूल अवस्थाके होनेपर दूसरे पुदुगलके साथ बन्धको प्राप्त 
हो जाता है और जब तक वह इस अवस्थामे रहता है तब तक वह अपनी इकाईपनेसे विमुख होकर स्कन्घ 
संज्ञासे व्यवहृत होता रहता है । 

इसके अतिरिक्त जो जीव है उसका स्वभाव ऐसा नहीं है कि वह स्वयंको कर्मसे आबद्ध कर दुर्गति का 
पात्र बनें । अनादिसे वह स्वयको भूलछा हुआ है । उसकी इस भूलकफा ही परिणाम है कि वह दुर्गतिका पात्र बता 
चला आ रहा हैं। उसे स्वयंमे यही अनुभव करना हैं और उसके मल कारणके रूपमे अपने अज्ञानभाव ओर 
राग-देषकी जानकर उनसे मुक्त होनेका उपाय करना हैं। यही एक मुख्य प्रयोजन है. जिसे ध्यानमे रखकर 
जिनागममें तत्त्व प्रारूपणाका दूसरा प्रकार परिलक्षित होता है । 


आत्मानुभूति, आत्मज्ञान और आत्मचर्या इन तीनो रूप परिणत आत्मा मोक्षमार्ग है। उनमे सम्यर्दर्शन 
मुल है । (दंसगमूलो धम्मो') उसी प्रयोजनसे जीवादि नो पदार्थ या सात तत्त्व कहे गये हैं। इनमे आत्मा 
मुख्य है । विश्लेषण द्वारा उसके मुल स्वरूपपर प्रकाश डालना इस कथनका मुख्य प्रयोजन हैं। उसीस हम 
जानते है कि मैं चिन्मात्र ज्योतिस्वरूप अखण्ड एक आत्मा हूँ । अन्य जितनी उपाधि है, वह सब मै नही हूँ । 
वह मुझसे सर्वथा भिन्न है | इतना ही नहो, चह यह भी जानता है कि यद्याप नर-तारकादि जीव विदयोषतः 
अजीव, पुण्य, पाप आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष स्वरूप इन नौ पदार्थोम ही व्यापता हूं ।* जीवनके 
रंग मंचपर कभी में नारकी बनकर अवतरित होता हूँ तो कभी मनुष्य बनकर । कभी पुण्यात्माकी भूमिका 
निभाता हूँ तो कभी पापीकी आदि | इतना सब होते हुए भी में चिन्मात्र ज्योतिस्वरूप अपने एकत्वको कभी 
नही छोडता हूँ | यही वह संकल्प है जो इस जीवको आत्म स्वत्त्रताके प्रतीक स्वरूप मोक्ष मार्गमे अग्नसर 
कर आत्माक साक्षात्कार करानेमे साधक होता है। ज्ञान वेराग्य सम्पन्न मोक्षमागंके पथिककी यह प्रथम 
भूमिका है। 

यह जीवोंके आयतन जानकर पाँच उद्म्बर फलों तथा मद्य, मांस और मधुका पूर्ण त्यागी होता है । 
इन्हें आठ मूल गुण" कहते है जो इसके नियमसे होते है | साथ ही वीतराग देव, निर्म्न्थ गुरु और बीतराग 
१. समयसार गा० १३ 
२. तत्त्वाथसूत्र १-४ 
३. समयसार कलश ७ 
४. सागारघर्मामृत २-३ 





चतुर्थ खण्ड : २८३ 


वाणी स्वरूप जितागम इसके आराषध्य होते" हैं। यह आजौबिकाके ऐसे ही साधनोंको अपनाता है जिनमे 
संकल्पए्‌ वंक हिसाकी सम्भावना न हो । 


दूसरी भूमिकाका श्रमणोपासक ब्रती होता है । ब्रत बारह है-- पाँच अणुब्रत, तीन गणब्रत और चार 
शिक्षाब्रत । यह इनका निर्दोष विधिसे पालन करता है। कदाचित दोषका उद्भव होनेपर गुरुकी साक्षीपृवक 
लगे दोषोंका परिमार्जन करता है और इनमे उत्तरोत्तर वृद्धि करते हुए उस भूमिका तक वृद्धि करता है जहाँ 
जाकर हरूगोटी मात्र परिग्रह शेष रह जाता है । 


तीसरी भूमिका श्रमण की है। यह महाव्रती होता है। यह बनमें जाकर गुरुकी साक्षीपूर्वक जिन 
त्रतोंको अंगीकार करता है उन्हें गुण कहते है । बे? २८ होते हैं-- ५ महात्रत, ५ समिति, ५ इन्द्रियजय, 
६ आवश्यक और ७ शंष गुण, शेष गुणों जैसे--खड़ होकर दिनमें एक बार भोजन-पानी लेना, दोनों 
हाथोंको पात्र बनाकर लेना, केश लूच करना, नग्न रहना आदि । 


इसका जितना भी कार्य हो वह स्वावलम्बन पूर्वक हो किया जाय, मात्र इसीलिये ही यह हाथोंको पात्र 
बनाकर आहार ग्रहण करता है, हाथोंस ही केशलुच करता है । रात्रिमे एक करवटसे अल्प निद्रा लेता हैँ । 


यह सब इसलिए नही किया जाता हैं कि शरीरको कष्ट दिया जाय । शरीर तो जड़ हूँ, कुछ भी करे 
उसे तो कष्ट होता ही नही, यदि कष्ट हो भी तो करने बालेको ही हो सकता हैं। किन्तु श्रमणक्रा राग-ेषके 
परवश न होकर शरीरसे भिन्‍न आत्माकी सम्हाल करना मुख्य प्रयोजन होता है, इसीलिए वे सब क्रिया 
उसे, जिन्हें हम कष्टकर मानते है, कष्टकर भासित न होकर अवश्य करणीय भासित होती हैं । 


यह जैनधर्म--दर्शनका सामान्य अवलोकन है । इसे दृष्टिपथमे लेनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि इसका 
मुख्य प्रयोजन बेद, ईश्वर कर्तुत्व और यज्ञीय हिसाका विरोध करना पूर्वमे कभी नहीं रहा हैं। इसके मूल 
साहित्य पट्खण्डागम, कषायप्रामृत, आ० दुन्दकुन्द द्वारा रचित साहित्य, मूलाचार, रत्नकरण्डक्रावकाचार, 
भगवती आराधना आदिपर दृष्टिपात करनेस यह स्पष्ट हो जाता है। इसलिए जो मनीषी इस सुधारवादी धर्म 
कह कर इसे अर्वाचीन सिद्ध करना चाहते हैँ, जान पड़ता है वस्तुतः उन्होने स्वय अपने धर्म ग्रन्थोका हो ठीक 
तरहसे अवलोकन किये बिना अपना यह मत बनाया है । उन्हें यह नहीं भूलना चाहिए कि जो वर्तमानमे 
भारतीय सस्क्ृतिका स्वरूप दृष्टिगोचर होता है उसे न केवल ब्राह्मण या वेदिक संस्कृति कहा जा सकता है 
और न तो श्रमण सस्कृति कहना उपयुक्त होगा । यह एक ऐसा तथ्य है जिसे स्वीकार कर लेनेपर श्रमण 
संस्कृतिसे अनुप्राणित होकर भारतीय संस्कृतिम जो निखार आया है उसे आसानीस समझा जा सकता है । 


इससे जिन तथ्योंपर विशेष प्रकाश पड़ता है बे है-- 


१. इसमे सदासे प्रत्येक द्रव्यका जो स्वरूप स्वीकार किया गया हैँ उसके अनुसार जड़, चेतन प्रत्येक 
द्रब्यमे अर्थक्रियाकारीपना सिद्ध होनेसे ही व्यलिरेक रूपमें ही परकर्तृत्वका निषेध होता है। 





रत्नकरण्डश्रावकाचार ४ 
सागारघर्मामृत १-१४ 

बही अ० ४ 

प्रवचनसार गा० २०४-२०९ 


ब्ूू.७ 0 ७ 
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" २, व्यक्तिके जीवनमें वीतरागता अजित करना मुख्य है। अहिंसा आदि उसके बाह्य साधन हैं ! मात्र 
इसीलिए जैनधरमंमें अहिसा आदिको मुख्यता दी गई है। यज्ञादि विहीन हिंसाका निषेध करना इसका मुख्य 
प्रयोजन नहीं हैं। जीवनमे अहिसाके स्वीकार करनेपर उसका निषेध स्वयं हो जाता है । 

ये कतिपय तथ्य है जिनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि सुधारबादकी दृष्टिसे जैनधर्मकी संरचना नहीं 
हुई है । किन्तु भारतीय जनजीवनपर जैन संस्कृतिकी अमिट छाप अवश्य है यह माना जा सकता है। और यह 
स्वाभाविक भी है। जो पड़ोसी होते हैं उनमे आदान प्रदान न हो यह नही हो सकता । 





केवली जिन कवलाह्ाार नहीं लेते 


नियमसारकी गाथा ६ और ७ में बतलाया है कि “जो क्षुधा, तृषा, भय, रोष, राग, मोह, चिन्ता, 
जरा, रोग, मृत्यु, स्वेद, खेद, मद, रति, विस्मय, निद्रा, जन्म और उद्वेग इन सब दोषोंसे रहित है तथा 
केवलज्ञान आदि परम वैभवसे युक्त है वह परमात्मा है ।'” 

आचाय॑ समन्तभद्वने भी रत्नकरण्ड्रावकाचारमे उच्छिन्नदोषके विश्लेषण द्वारा परमास्माका लक्षण 
करते हुए इसी बातकों दृहराया है । 

(१) कुछ विद्वानोंका कहना है कि ९ वीं शताब्दीके पूव॑ अन्य ग्रन्थोंमे रत्नकरण्डअ्ावकाचा रके उल्लेख 
नहीं पाये जाते । इसलिये यह ग्रन्थ समन्तभद्र स्थामीका न होकर किसी अन्य समन्‍्तभद्रका है । 

(२) एक यह भी दलील दी जाती है कि जब समन्‍्तभद्र स्वामीने “आप्तेनोच्छिन्त' इत्यादि श्लोक 
द्वारा आप्तका स्वरूप कह दिया और वहाँ यह भी बतला दिया कि इन बातोंको छोड़ कर अन्य प्रकारसे 
आप्तपना नहीं प्राप्त होता तो फिर इस दूसरे लक्षणकी क्या आवश्यकता थी, इससे तो बदतों व्याघात' 
दोष आता है। 

(३) एक यह भी दलील दी जाती हैं कि समन्तभद्र स्वामीने अन्यत्र आप्तके विषयमें पर्याप्त विचार 
किया है वहाँ उसे इन क्षुघादि दोषोंसे रहित क्यों नहीं बतलाया ? इससे भी ज्ञात होता है कि आप्त क्षुघादि 
दोषोंसे रहित होता है यह मान्यता साम्प्रदायिक है और पीछे से गढ़ी गई है । 

ये तीन दलीलें हैं जिनपर प्रसंगवश संक्षेपमें विचार कर लेना आवश्यक है । 
प्रथम दलीलका उत्तर 

(१) सन्मतिके कर्ता सिद्धसेनके द्वात्रिशतकामें रननकरण्डका “आप्तोपज्ञ--' यह इलोक पाया जाता 
है, इससे शात होता है कि सिद्धसेनके सामने रत्नकरण्ड था | ये आचार्य सातवी शताब्दीके विद्वान हैं । 

(२) सर्वार्थसिद्धिके कर्त्ता पृज्यपादके सामने समन्तभद्र स्वामीके जो ग्रन्थ रहे उनमे रत्नकरण्डश्रावका- 
चार भी है| यहाँ दो चार ऐसे प्रमाण दिये जाते है जिससे इस विषय की पुष्टि हो-- 

(३) पूज्यपादने जो नयका सामान्य ' लक्षण किया है उस लक्षणको करते समय उनके सामने आप्त- 
मीमांसा रही है । 

(४) तत्त्वाथंसूत्र अध्याय ९ सून्न १ की सर्वार्थसिद्धि टीकामें जो तीर्थाभिषेकदीक्षाशीर्षोपहारदेवता- 
राघनादय:, यह पंक्ति लिखी गई है सो यह पंक्ति लिखते समय स्वामी समन्तभद्गकुत युक्तयनुशासनका यह 
इलोक सामने अवश्य रहा है--- 

'शीर्षोपहा रादिभिरात्मदु:खेर्देवान्‌ किला राध्य सुखाभिगुडा. ।! 


१. देखो कुम्दकुस्द कृत नियमसार । 

२, देखो रत्नकरण्डश्रावकाचार ६ वाँ इलोक | 
३. देखो सर्वार्थसिद्धि १, रेरे । 

४. देखो १०६ एलोक । 
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इन व ऐसे ही अन्य प्रमाणोंसे स्पष्ट हैं कि स्वामी समन्तभद्रके ग्रन्थ आ० पृज्यपादके सामने रहे 
है तब भी उन्होंने उन प्रन्धोंमेसे कोई इलोक उद्घृत नही किया है। ठीक यहो अवस्था रत्तकरण्डक्रावका- 
चारकी रही है। यह ग्रन्थ पूज्यपाद स्वामीके समक्ष अवश्य था जिसके कुछ प्रमाण इस प्रकार हैं-- 

पूज्यपादने तात्त्वार्थसूत्र अध्याय सात सूत्र १ की व्याख्या लिखते हुए यह वाक्य लिखा है-- 

ब्रतमभिसन्धिकृतो नियमः |! 
यह वाक्य रत्नकरण्डश्रावकाचारके इस इलोकके अआधारसे लिखा गया है-- 
अभिसन्धिकृत विरतिविपयाद्योग्यादुव्रत भर्वात । 

पृज्यपादने तत्त्वाथंसूत्र अध्याय ७ सूत्र २२ की व्याख्यामें जो अनर्थंदण्डोंका स्वरूप लिखा हैं सो वह 
स्वरूप लिखते समय उनके सामने रत्नकरण्डश्रावकाचारके अध्याय ३े के ३० से लेकर ३४ तकके इलोक 
रहे है । 

इन प्रमाणोंके रहते हुए यह कहना नि सार है कि “९ वी शताब्दिके पहलेके ग्रन्थोंमे रत्नकरण्ड- 
श्रावकाचारके उल्लेख नहीं पाये जाते, अतः इसके कर्त्ता समन्तभद्र स्वामी नही है ।' 

हमने जो प्रमाण दिये है उनसे स्पष्ट है कि इसके कर्ता समन्तभद्र स्वामी ही हैं। इतना ही नहीं 
किन्तु यह ग्रन्थ पृज्यपाद और उनके बाद हुए सिद्धसेनके साभने रहा हैं । 
द्वितीय दलीलका उत्तर 

आप्तका पहला लक्षण कहते समय उसमे उच्छिन्ददोष' यह भी विशेषण हैं अत अगले इलोक 
द्वारा वे दोष गिना दिये गये है और उनसे जो रहित हूँ वह आप्त है यह बतला दिया हैँ । इस अकार यह 
दूसरा लक्षण पहले लक्षणका पूरक ही है। इस दूसरे इलोक द्वारा कुछ आप्तका अन्य प्रकारत लक्षण नही 
किया गया है । 
तीसरी दलीलका उत्तर 

स्वामी समन्तभद्वने आप्तफे स्वरूपका विचार करनेके लिये 'आप्तमीमासा' लिखी हैं। आप्तका मुख्य 
अर्थ है अरहन्त देव । इसलिये अरहन्तदेवकी स्तुतिम अरहन्तके शरीर और आत्मा दोनोंकी स्तुति आ जाती 
है । रत्नकरण्डश्रावकाचारमे इन दोनों बातोंको ध्यानमे रखकर दोप गिनाये गये है और उन दोषोसे रहित 
आप्तको बतलाया है । परन्तु आप्तमीमासामें शरीरकी स्तुतिको अरहंतकी स्तुति न मान कर शरीरातिशयों 
द्वारा यह कह कर कि ये शरीरातिणय' तो रागी देवोंमे भी देखे जाते है, आप्तताको अस्वीकार कर दिया हे । 
पर इससे यह बात तो फलित हो ही जाती है कि समन्तभद्र स्वामी की यह दृष्टि रही है कि आप्तके शरोरमे 
विशिष्ट अतिशय होते हैं। भीतरी और बाहिरी ये शरीरादिकके अतिशय दिव्य है और सही है' उनके इस 
कथनसे क्‍या इसकी पुष्टि नही हो जाती अर्थात्‌ अवश्य हो जाती हैं। समन्तभद्र क्षुधादि दोषोसे रहित आप्त 
को अवदष्य मानते हैं यही इसका भाव है । 

इस कथनसे स्पष्ट हो जाता है कि अन्यत्र जहाँ भी समन्तभद्र स्वामीने आप्तको मीमांसाकी है वहाँ 
आप्तको क्षुधादि दोषोंसे रहित सर्व प्रथम स्वीकार कर लिया है और उसके बाद ही उन्होंने आप्तके 
आत्मिक गुणोंका विश्लेषण किया है। आप्तमीमसांसाके १ से लेकर ६ इलोक देखने पर यह स्पष्ट हो जाता 
है कि उन इलोकोंके व रत्नकरण्डध्ावकाचरमें वर्णित आप्तके स्वरूपके प्र तिपादक इलोकोंके रचयिता एक ही 
व्यक्ति हैं। रत्नकरण्डश्रावकाचार आचार ग्रन्थ होनेसे उसमे वर्णनात्मक दृष्टि रही हैं और आप्तमीमासा दर्शन 
ग्रन्थ होसेसे उसमें विब्लेषणात्मक दृष्टि रही है । 


१, देखो आप्तमीमांसा श्लोक २। 


चतुर्थ खण्ड : २८७ 


अब इस तीसरी दली लके अन्तर्गत दो बातोंका ओर विचार करना है। पहली यह कि यह मान्यता 
साम्प्रदायिक हैं और दूसरी यह कि यह मान्यता पीछेसे गढ़ी गई है। सो जब आचार्य कुन्दकुन्द और समन्त- 
भद्र जैसे प्राचीन आचार्योने आप्तको क्षुधादि दोषोंसे रहित माना है तब यह तो कहा नहीं जा सकता कि 
यह मान्यता पीछेसे गड़ी गई है । 

अब रही साम्प्रदायिक दृष्टिकी बात सो हम इसका आगे ही विचार करने वाले है, कि कया इसके 
पीछे कोई आध्यात्मिक पृष्ठभूमि है या सम्प्रदाय विशेषने ही इसे खड़ा कर दिया है | 

इस प्रकार तीनों दलीलोंका संक्षेपभे उत्तर हुआ । 

अब प्रतिज्ञानुसार केवली क्षुधादि दोषोंसे रहित होते हैं इसकी आध्यात्मिक (ष्ठभूमि क्या हैं उसका 
विचार करने है । 

जीवकाण्डमे बतझ्ाया है कि पृथ्वी ', जल, अग्नि, वायु, केवली, आहारक, देव और नारकी इनके 
शरीरमे निगोदिया जीव नही रहते । इनका शरीर निगोदियोसे अप्रतिष्ठित है । 

केवली जिनका शरीर निगोद जीवोंसे रहित है इसकी पुष्टि षट्खण्डागमके मल सत्रोसे भी हू ती 
है | वहाँ बतलाया है कि बारह१ गुणस्थानमें सब निमोद जीवोंका अभाव हो जाता है । अभाव होनेका क्रम 
यह हैं कि 'क्षीणमोह गुणस्थानके पहले समयमे भी निमोदिया जीव मरते है, दुसरे समयमे भी मरते है, तीसरे 
समयमें भी । इस प्रकार क्षोणमोहके अन्तिम समय तक निरन्तर मरते रहते है। पहले समयमे मरने वाले 
अनन्त जीव हैँ, दसरे समयमे भी मरनेबाले अनन्त जीव है। क्षीणमोहके अन्तिम समय तक यही क्रम जानना 
चाहिये! । यथा-- 

अत्थि खोणकमायपढमसमए मदजीवा। विदियसमए मदजीवा वि अत्यि । तदियसमए 
मरतजीवा वि. अत्थि एवं णेयव्वं जाव खीणकसायचरिमसमओ त्ति। खीणकसायपढमसमए मद- 
जीवा केत्तिया ? अणंता | विदियसमए मदजीवा केत्तिया ? अणंता। एवं णेयव्वं जाव खीणकसाय- 
चरिमसमओ त्ति ।! 

यहाँ निगोद जीवोंका प्रकरण होनेसे केवल उनका ही निषेध किया है । फलितार्थ यह है कि केवली 
जिनका शरीर त्रस और स्थावर सब प्रकारके जीबोंसे रहित हैं। इसका यह अभिप्राय हैं कि केवली जिनके 
दरीस्मे बेबल वे ही तत्त्व रहते हैं जिनमे जीव पैदा नही होते । वे सब तत्त्व नष्ट हो जाते है जिनमें त्रस और 
स्थावर जीव पैदा होते रहते हैं । आहार पानीका लेना और उनसे मल, मूत्र, कफ, पित्त आदिका बनना ये 
ऐसे तत्त्व है जिनमे निरन्तर त्रस और स्थावर जीव पैदा हो) रहते हैं । इसलिये केवली जिनके शरी रमें निगो- 
दिया जीव नही होते इस मान्यता द्वारा पर्यायान्तरसे केवलीके भूख, प्यास और मल-मृत्र आदि दोषोंका ही 
निषेष किया है । हम संसारो जीवोंके शरीरमें त्रस और निगोदिया जीव भरे पड़े है । वे निरन्तर शरीरका 
शोषण कर रहे है, जिससे शरीरमे उष्णता पैदा होकर आहार पानीकी आवश्यकता पड़ती है। पर केबलीके 
शरोरमे इस प्रकारकी उष्णताका कारण नही रह। । उन। शरोरका शोषण अब अन्य तरस व निगोदिया जीवों- 
के कारण नही होता, अतः शरीरमे आन्तर उष्णता पैदा होकर उनके शरीरका अपक्षय नही होता । और 
इसलिये प्रति समय उनके शरीरके जितने परमाणु निर्जीर्ण होते है उतना नवीन परमाणुओका ग्रहण हो जानेसे 
कवलाहारके बिना भी उनके शरीरकी स्थिति बत्ती रहती हैं। जिस प्रकाः. कर्म बर्गणाओंके आने और जानेसे 


१. देखो जीवकाण्ड गाथा २००। 
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कार्मण हरीरकी स्थिति होती है उसी प्रकार अब उनके नोकम वर्गगाओंके आने और जानेसे शरीरकी स्थिति 
होती है ! इस प्रकार आध्यात्मिक पृष्ठभूमिसे विचार करने पर भी यही ज्ञात होता है कि केवली जिन क्षुधादि 
दोषोंसे रहित है इसलिये वे कवलाहार नही लेते । 

यहाँ एक शंका की जातो है कि जब केवलीके क्षुघादि दोष नहीं होते तो तत्त्वार्थसृत्रमें उनके क्षुधषादि 
श्यारह परीषह क्‍यों बतलाई गई है ? 

बात यह हैँ कि केवलोके वेदनीयका उदय माना जाता है, इसलिये कारणमें कार्यकरा उपचार करके 
केवलीके ग्यारह परीषहु बतल।ई है । 

अब प्रदन यह होता है कि कया अन्यत्र भी तत्त्वार्थसृत्रकारने उपचारसे कथन किया है ? 

तत्वार्थसूत्रकारने एकाग्रचिन्ता निरोधको ध्यान कहा है। घ्यानका यह लक्षण शुक्ल ध्यानके पहले दो 
भेदोंमे घटता है, अन्तिम दो भेदोंमे नहीं, क्योंकि तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानमें चिन्ता ही नहीं रहती फिर 
निरोध किसका । तब भी ध्यानका कार्य कर्मक्षय देख कर तत्त्वार्थसूत्रकारने जिस प्रकार तेरहवे और चौदहूवें 
गुणस्थानमें ध्यानका उपचारते कथन किया है उसी प्रकार केवलीके ग्यारह परीषहोंका कथन भी उपचारसे 
जानना चाहिये। 

एक बात और है वह यह कि जो भाई सर्वथा यह समझते है कि असाताके उदयसे भूख प्यास लगती 
हैं उनका ऐसा समझना गलत है । भूख व प्यास अपने कारणोंसे उत्पन्न होती हैं। हॉ भूख व प्यासमे असाता 
वेदनीयकी उदीरणा निमित्त हो सकती है, पर उनके असाता-वेदनीयकी उदीरणा नही होती क्योकि उसकी 
उदीरणाकी व्युच्छित्ति ६वें गुणस्थानके अन्तिम समयमे हो जाती है । इसलिये उनको भूख प्यासकी बाघा नही 
होती । हम संसारो जीवोंकी शरीर स्थिति भिन्‍न प्रकारकी हैं और केवली जिनके भिन्न प्रकारकी, अतः यही 
निष्कर्ष निकलता है कि उन्हें हम संसारी जनोंके समान कबलाहारकी आवश्यकता नहीं पड़ती । 





षट्कारक-उयवस्था 


आचायंकल्प पं० टोडरमछ जी निश्चय षट्कारकके सम्बन्धमें स्पष्ट करते हुए लिखते हैं कि घट्कारक- 
हप परिणमना प्रत्येक वस्तुका अपना स्वभाव है । यथा-- 


स्वाश्नित स्वरूप षट्कारक विचारो ऐसे। 

निशचयकरि आनकौ विधान न बखानिए ॥ 
लोकमे जीवादि जितने भी द्रव्य हैं उनमेंसे प्रत्येक द्रव्यमें कर्ता, कर्म आदि छह कारक रूप शक्ततियाँ 
होती ही है । उनसे जीवादि द्रव्योंका अभेद स्वीकार करके उन द्वारा कार्य द्रव्यकों स्वीकार करना स्वाश्रित 
कथन है । प्रत्येक द्रव्य प्रति समय ऐसा ही है । इसलिए प्रकृतमें इसे स्वीकार करने वाला विकल्प और बचन 
निश्चयनय कहलाता है। निशवयनय वस्तुके स्वरूपकों स्वीकार करता है और उसमें पर रूपका निषेध करता 


है । इसलिए उस द्वारा परसापेक्ष कथनकरा निषेध होना स्वाभाविक हैं। क्‍योंकि जिस प्रकार निदवय कथनका 
विषय वस्तुस्वरूप होनेसे यथार्थ संज्ञाको धारण करता है, उस प्रकार परसापेक्ष कथनका विषय वस्तु स्वरूप न 


होनेमे; अतणव उपचरित होनेसे यथार्थ संज्ञाको नहं। धारण कर सकता । यही कारण है कि पंडितजी ने इस 
तथ्यको घ्यानमे रखकर निश्चय करि आनकौ विधान न बखानिए' यह वचन कहा हैं । 

जिन दर्शनमे कार्य-कारण भाव और कारक व्यवस्था' में लेखकका कथन है--इसका यह तात्पर्य हैं 
कि कार्योत्पत्तिमे निमित्त कारण अकिचित्कर होकर व्यवहारनयका विषय नही होता है, किन्तु स्वयं (आप) 
कार्य रूप-परिणत न होकर उपादानका सहायक होनेके आधार पर व्यवहारनयका विषय होता है ।' 

यहाँ पर इसके पूर्व निश्वयनय और व्यवहारनयके कतिपय भेदोंका निर्देश करके व्यवहारनयका एक 
लक्षण यह भी लिखा है (१० १:४)--और वस्तुकी परत. सिद्धि या पराश्नित स्थिति ग्रहण करनेवाछा व्यव- 
हारनय होता है ।' 

निश्चय ही इस लक्षणकों लिखते समय लेखककी दृष्टि असदुभूत व्यवहारनय पर रही होगी । इस- 
लिए आगम प्रसिद्ध असद्भूत व्यवहारनयके लक्षणका निर्देश कर उक्त लक्षणकी समीक्षा करनी होगी। 'आलाप 
पद्धतिम असदुभूत व्यवहारनयका यह लक्षण उपलब्ध होता है-- 

अन्यत्र प्रसिद्धस्य धर्मस्य अन्यनत्न समारोपणम-सद्भूतव्यवहार: । असदुभूतव्यवहार एवं उपचारः।॥ 


अन्य वस्तुमे प्रसिद्ध धर्मका अन्य वस्तुमे समारोप करना असदुभत व्यवहार है और असदुभूत व्यव- 
हारका नाम ही उपचार हैं। 


इसका यह अर्थ है कि जब विवक्षित किसी एक वस्तुके घर्मका अविनाभाव या बाह्य व्याप्तिवश अन्वय- 
व्यतिरेककों सूचित करने वालो काल प्रत्यासत्तिको लक्ष्यमे,ं रखकर दूसरी वस्तुमे समारीप कर उस द्वारा विव- 
क्षित वस्तुकी प्रसिद्धि की जाती है, तब वह असद्भूत व्यवहारनयका विषय होता है । यथा-- 

कुम्भकार घटकार्यका कर्त्ता निमित्त है यह कहना और ऐसा ही विकल्‍प झसदूभूत व्यवहारनयका 
विषय है । 

३७ 
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यहाँ कुम्भकार स्वतन्त्र वस्तु है और मिट्टी स्वतन्त्र वस्तु है। दोनों ही अपनी-अपनी प्रट्कारक रूए 
शक्तियोंसे युक्त हैं। इसलिए बाद्दाव्याप्तिवद् मिट्टीके कर्तुत्व घर्मका कुम्मकारके कर्तृत्व धर्ममे समारोप कर 
यह बचत कहा गया है कि क्ुम्भकारते धटकार्यको किया । 

यहाँ कुम्मकारका वास्तविक कार्य योग और विकल्प है तथा मिट्टीका वास्तविक कार्य घटपरिणाम है । 
यह वस्तुस्थिति है। किन्तु इस वस्तुस्थितिको गौण कर व्यवहारी जन बाह्य व्याप्तिवश ऐसा विकल्प करते 
हैं कि 'कुम्मकारने घट बनाया' जो असदूभूत होनेसे उपचरित ही है । पराक्षित कथन इसीका दूसरा नाम है । 
कोई भी वस्तु स्वरूपसे पराश्षित नहीं हुआ करती, अन्यथा किसी भी वस्तुकों स्वरूपसे उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक 
नहों सिद्ध किया जा सकता । जैसे वस्तुका श्रुवपना स्वरूप है, बसे ही उसका उत्पाद और व्यय भी स्वरूप है । 
इसलिए कोन वस्तु कब क्‍या है ? इसको सिद्धिका बाह्म-व्याप्ति या कालप्रत्यासत्तिवश जब जो हैंतु बनता हैं 
तब उसमें विवक्षित अन्य अस्तुके कर्तृत्व आदि धर्मोका आरोप कर वैसा व्यवहार किया जाता है। यहाँ उक्त 
प्रकारके व्यवहार करनेका अन्य कोई प्रयोजन नही है । 

इस प्रकार इतने विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि लेखकने व्यवहारनय सामान्य शब्द रखे कर 
अपने विकल्पके अनुसार असद्भूतव्यवहारनयका जो पूर्थोक्त लक्षण कल्पित किया है, वह आगमबाधित है । 
युक्ति और अनुभवसे विचार करने पर भी उसमे बाधा आती हैं। खुलासा पहले कर ही आए हैं। यद्यपि 
व्यवहार नयसे वस्तुकों पराश्रित कहा जाता है। किन्तु ध्यवहारतयका लक्षण क्या है ? जिसे ध्यानमे रख कर 
बस्तुको पराश्चित कहा जाता है। इसको ध्यातमे न लेकर पहले उन्होने प्रत्येक वस्तुकी पराश्षित स्थितिको 
यथार्थमें स्वीकार किया और फिर उसे ग्रहण करने वाले नयकों व्यवहारनय कहा। यही उनकी विपरीत 
मान्यता है| असद्भूत व्यवह्रनयका कहाँ आगम सम्मत लक्षण और कहां व्याकरणाचर्य द्वारा कल्पित लक्षण 
इन दोनोंमें कितना अन्तर हैं ? इस पर आगमाम्यासियोकों ध्यान देना चाहिए । 

इस प्रकार आगम प्रसिद्ध व्यवह्मरनयके लक्षणकों साक्षी रख कर विचार करने पर यह स्पष्ट 
हो जाता है कि पर वस्तु अन्य वस्तुके कार्यमे वास्तविक रूपसे सहायक नहीं हुआ करती, किन्तु बाह्य व्याप्वि- 
वश उसमे अन्यके कार्यमें सहायक होनेका व्यवहार किया जाता है | इस लिए वह अपनेसे भिन्‍न अन्य वस्तुका 
कार्य करनेमें स्वरूपसे असमर्थ होतेके कारण उस अन्य वस्तुके कार्यके प्रति अकिचित्कर ही होती हूँ । क्योकि 
जिस समय मिट्टी अपने क्षेत्रमें अपनी परिणाम शाक्ति द्वारा धट परिणाम को करती है, उसी समय क्षुम्भकार 
उससे बाह्य अपने क्षेत्रमें योग और विकल्पको करता है । इस प्रकार इन दोनोंमे प्रतिविशिष्ट वालप्रत्यसत्ति 
होनेसे मिट्टीने घट कार्यको किया, इस निश्चयको प्रसिद्धिका हेतु हो, तभी कुम्भकारमें घटके कर्त्तापनेका ब्यव- 
हार करना बनता है| दूसरी वस्तुके कार्य में यथार्थ सहायक होनेसे नहीं । वास्तवमे कोई भी अन्य वस्तु अपने 
से भिन्‍न दूसरी वस्तुके कार्यमें सहायता नहीं करती, यह परमार्थ सत्य है। इस परमार्थ सत्यका अपलाप 
न हो, इस दृष्टिको सामने रख कर ही व्यवहार नयके वक्‍तव्यकी स्थिति स्पष्टकी जानी चाहिए। इससे 
भिन्‍न अन्य प्रकारसे जितना भी लिखा जाता हैं, उसको असत्यकी कोटिमे ही परिगणना होती है । 

यह निश्चय षट्कारकका संक्षिप्त विवरण है। व्यवहार घट्कारकका स्वरूप निर्देश करते हुए पंडित- 
जीने व्यवहारसे जिनदेव, गणघरदेव, नेमिचन्द सिद्धान्तचक्रवर्ती आदिको गोम्मटसार ग्रन्थका कर्ता कहा 
है। जो ब्रन्यरूप कार्य हुआ उसे कर्म कहा है। इस कार्यके होनेमें जो सहायक हुए उन्हें करण कहा है । 
भव्योंके लिए इसकी रखना हुई, अत: उसे सम्प्रदान कहा है। अन्‍य कार्यसे निवृत हो इसकी रचनाकी, अतः 
इन दोनोंका आधार एक होनेसे उसे अपादान कहा हैं और जिस स्थान पर इसकी रचना हुई, उसे अधिकरण 
' बहा है। यह व्यवहार षट्कारक व्यवस्था है। ह 
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यहाँ इसे व्यवहार षटकारक इसलिए कहा गया है कि वस्तुत स्वयंसिद्ध श्रुव ही आप कर्ता होकर 
परिणाम शक्ति युक्त अपने द्वारा जिन शासन रूप प्रयोजनके लिए अपने अन्य कार्यसे निवृत होकर अपनेमें 
गोस्मटसार रूप कर्मको जब प्राप्त हुआ, तब प्रतिविशिष्ट कालप्रत्यासत्तिवश अन्य जिस-जिसमें जिस 
रूपसे व्यवहार हेतुता कल्पितकी गई, उस-उसमे कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरण रूपसे 
स्वीकार की गई है। इस प्रकार एक कालमें निह्चय पट्कारकके साथ व्यवहार षट्कारककी व्यवस्था बन जाने- 
से स्वामी समन्‍्तभद्रने यह वचन कहा है-- 


बाह्य तरोपाधिसमग्रतेयम्र्‌ । कार्येषु ते द्रव्यगतः स्वभाव: | 


अर्थात्‌ लोकमें जितने भी कार्य होते हैं, उन सबमें बाह्य और अभ्यन्तर उपाधिकी समग्रता पाई जाती 
है । यह द्रव्यगत स्वभाव है । 


यहाँ उपादान कारण और बाह्य निमित्त दोनोंको उपाधि कहा गया है। साथ ही यह भी बतलाया 
हैं कि यह द्रव्यगत स्वभाव हैं कि प्रत्येक द्रव्यका जब जो कार्य होता हैं, उसमे बाह्य और अम्यन्तर उपाधिकी 
समग्रता नियमर्स पाई जाती है। इस प्रकार प्रत्येक कार्य और उसकी बाह्य-अम्यन्तर सामग्री इन तोनोंकी 
युगपत्‌ प्राप्ति प्रत्येक समयमे होती रहती है; ऐसी वस्तु व्यवस्था हैं। इसमेसे किसी एककी प्राप्ति हो और 
दूसरेकी न हो, ऐसा नही है । क्योंकि इनमें परस्पर अविनाभाव स्वीकार किया गया है। उसमें भी उपादान- 
उपादयभावके विषयमे क्रमभावी अविनाभावका निर्देश करते हुए स्वामीका्तिकेयानुप्रेज्ञामे यह वचन दृष्टि- 
गोचर होता है-- 


कारण-कज्जविसेसा तीसु वि कालेसु होंति वत्यूणं । 
एक्केक्कस्सि ध समये पुब्वुत्तरभमावमासिज्ज ॥२२३॥ 


वस्तुके पूर्व और उत्तर परिणामको लेकर तीनों ही कालोंमेसे प्रत्येक समयमें कारण-कार्य भाव 
होता है । 


यहाँ उपादान--उपादेय रूपसे कारण कार्यभावका निर्देश किया गया है। इसी तथ्यका निर्देश करते 

हुए प्रमेयरत्नमाला'में यह वचन आया है-- 
“अव्यवहितपूर्वोत्तरक्षणयो: हेतु-फलभावद्नात्‌ ।” 

अव्यवहित पूर्व और उत्तर क्षणमें क्रमसे हेतुभाव और फलभाव देखा जाता है । 

अब प्रइन यह है कि जब पूर्व क्षणका ध्वंस (व्यय) होकर ही उत्तर क्षणकी उत्पत्ति होती है, तो उन 
दोनोंमे कारलै-कार्यपना क्यों स्वीकार किया गया है ! क्योंकि जब पूर्व क्षणका सद्भाव है, तब उत्तर क्षण नहीं 
पाया जाता और जब उत्तर क्षण पाया जाता है तब पूर्व क्षणका अभाव रहता है । ऐसी अवस्थामें पूर्वक्षणने 
उत्तरक्षणकों उत्पन्न किया, ऐसा कैसे कहा जा सकता है ? 


इसका समाधान यह है कि पूर्व क्षण और उत्तर क्षण इन दोनोंमे अविनाभाव सम्बन्ध वश प्रत्पर 
कारण-कार्यभाव स्वीकार किया गया है। और इसी आधारपर उपादान कारणको अपने उपादेय (कार्य) का 
नियामंक स्वीकार किया गया है । इतना अवध्य है कि नैगमनयसे उपादान और उप देयमें कालकी अपेक्षा 
अभेद स्वीकार कर उपादानको उपादेयका जनक कहा गया है। ऋजुसूत्रनयसे विचार करनेपर प्रत्येक कार्य 
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अपने कालमें स्वयं होता है, ऐसी वस्तु व्यवस्था है। यही कारण है कि कारण और कार्यका लक्षण करते समय 
आचार्योत्ते यह बचत कहा है-- 
यदलनन्तरं यद्‌ भर्वात तत्‌ तस्य कारणम, इतरत्‌ काय॑म्‌! 

जो जिसके बाद होता है वह कारण है और जो होता है बह कार्य है । 

कारण--कार्यका यह लक्षण जहाँ द्रव्य-भावप्रत्यासत्ति वश उपादान-उपादेयमे घटित हो जाता हैं वहाँ 
प्रतिविशिष्ट काल प्रत्यासत्तिवश बाह्य सामग्री और उसका निमित्त कर होने वाले कार्यमे भी घटित हो जाता 
है । सर्वत्र प्रत्येक कार्यके प्रति जो व्यवहार हेतुको स्वीकार किया गया है, वह भी इसी आधारपर ही स्वीकार 
किया गया है। वह अन्यके कार्यमे वास्तव4में सहायक होता है या उसमे अतिशय उत्पन्न बरता है, इस आधार- 
पर नही । आगे इस विषयका विशेष रूपसे स्पष्टीकरण करेगे । 

शंका--चारों अनुयोग द्वादशाग श्रुत्के आधारपर निबद्ध हुए है। ऐसी अवस्थाम आप द्रव्यानुयोग 
द्वारा प्ररूपित निश्वयनयके विषयको ही यथार्थ क्‍यों मानते हो ? चरणानुयोग और कारणानुयोग जो कि मुख्य 
रूपसे कर्म ओर शुभावारका कथन करते है, उनके इस कथनको यथार्थ बयो नही मानते ? 

समाधान--ज्ञानावरणादि कर्म है और शुभाचार भी है, वे दोनो वास्तविक हैं, वे असदभूत नही हँ। 
किन्तु ज्ञानावरणादिको जीवका कार्य कहना यह असद्भूत है | क्योंकि जीव शुभ, अशुभ या शुद्ध जिस परिणाम- 
को करता है वह जीवका कर्म (कार्य) हैं और जीवके उन शुभ और अशुभ भावोको निमित्त कर जो कार्मणवर्ग- 
णाएँ स्वयं ज्ञानावरणादि परिणामको प्राप्त होती है, तरह पुदूगलका कर्म (कार्य) है। इसी तथ्यको सम्यसार 
कलठदामे इन शब्दोंमे स्पष्ट किया है-- 

यदि पुदूगल कर्मको जीव नहीं करता, तो फिर उसे कौन करता है ? ऐसी आशंका होनेपर तीज्र बेग- 
बाले मोहका नाश करनेके लिए आचाये कहते है कि सुनो ! पुदूगल ही अपने ज्ञातावरणादि कर्मका कर्ता है । 

यह वस्तुस्थिति है । कर्मशा+त्र भी ज्ञानावरणादिको पुदुगलमय ही प्ररूपित करता है। फिर भी उसे 
जीवका कार्य कहना यह असद्भूत होनेसे उपचरित है ! 

हसी प्रकार शुभ या अशुभ जितने भी भाव होते है, वे जीवके ही भाव है । जीव ही परके लक्ष्यसे 
स्वयं ही उन्हें उत्पन्न करता है । यह कथन सद्भूत है । फिर भी शुभाचारकों मोक्षमार्ग कहना यह अमद्भूत 
होनेसे उपचरित है, क्‍योंकि शुभाचा रसे सम्यग्दर्गनादिरूप स्वभाव पर्याय भिन्‍न हं और उसकी उत्पत्ति भी 
स्वभावकी अराधना द्वारा तन्‍्मय होनेपर हो होती है, शुभाचार और उनके बाह्य निमित्तोंकोी सतत छध्ष्यमे 
रखनेसे नही । 

शंका--निद्चयनयके समान व्यवहार तयकी परिगणना श्रुतज्ञानमें की जाती है । इसलिए उसका विषय 
असद्भूत कैसे हो सकता है ? के 

समाधान--वहू्‌ उपचरितको उपचरित रूपमे ही जानता हूँ, इसलिए अमद्भूत अर्थ उसका विषय बन 
जाता हैं । उदाहरण।र्थ-- ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता जीव है' यह उपचरित कथन है, व्यवहारनयसे ऐसा कहा 
जाता हैं । बाघा तो इसे यथार्थ माननेमे है। क्योंकि परमार्थस वह्‌ जीवका कार्य न होकर पुद्गलका ही कार्य 
हैं और इसीलिए निशचयतय इस कथनका अपरमाथरूप होनेसे उसका निषेध ही करता है । 


हंंका--जीवके राग, ढेंष, मोह और योगकी सहायतासे पुदुगलने ज्ञानावरणादिख्प कार्य किया, ऐसा 
मानना तो यथार्थ है ? 
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समाधान--सहायता और सहयोग ये पर्यायवाची नाम हैं । इसका इतना ही अर्थ है कि प्रत्येक कार्य- 
में बाह्य और आभ्यन्तर सामग्रीकी समग्रता नियमसे होती हैं । इससे अधिक इस छाब्दका जो भी अथ॑ किया 
जाता हैं वह केवल कल्पनाका विषय हे, यथाथे नहीं। समयसार गाथा ८४ की आत्मख्याति टीकामें कुम्भकार- 
को कुम्भकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यापार करने वाला तब कहा गया है जब मिट॒टी और कुम्भकारमे बाहरसे 
व्याप्य-ब्यापक भाव स्वीकार कर लिया गया है । अर्थात्‌ नैगमनयमे इन दोनोंको एक मान लिया गया है । पर- 
मार्थसे विचार करनेपर मिट॒टी और कुम्भकार इन दोनाके स्वचतुष्टय भिन्‍न-भिन्‍न हैं । दोनों ही द्रव्य अपनी- 
अपनी क्रिया करते हैं, एक दूसरेकी क्रिया करते नहो। केवल उन दोनोंकी उक्त प्रकारकी क्रियाएं एक कालमें 
होनेका नियम है और इसीलिए कुम्भकार के व्यापारको कुम्भकी उत्पत्तिके अनुकूल व्यवहारसे कहा जाता है । 
परमार्थत न तो एक द्रव्य किसीके अनुकूल होता हैँ और न प्रतिकूल ही । किसीको किसीके अनुकूल या प्रतिकूल 
मानना यह विकल्पका विषय है और इसीलिए अन्य अपेक्षा किये बिना प्रत्येक द्रव्य स्वभावसे ही अपना कार्य 
करता है, इसे परमार्थरूपमें स्वीकार किया गया हैं । 

शंका--स्वयंभ्स्तोत्र मे, अध्यात्ममे रसण करने वाले जीवोंके जीवनमे जिस बाह्य वस्तुमें निमित्त 
व्यवहार होता है बहू गौण हे, यह भगवानका शासन हैं, ऐसा कथन करनेके बाद फिर यह कहा गया है कि 
सभी कार्योमे बाह्य और आम्यन्तर उपाधिकी समग्रता होती हैँ सो उक्त दोनों प्रकारके कथनोंका क्‍या 
आशय हूँ ? 

समाधान---उक्‍त कथनोंका यह आशय है कि मोक्षमार्गी जीवको मोक्षमार्गकी प्राप्ति स्वभावके 
सनन्‍्मुख रहनेपर ही होती है । क्योकि वस्तुतः परभावका ग्रहण-त्याग तो होता नही, फिर भी, लौकिक जनोंके 
इष्टानिष्ट या हिताहित बुद्धिस जो परभावके ग्रहण त्यागका विकल्प होता हैं उससे बिरत होनेपर ही मोक्षमार्ग 
पर चलनेके अभिप्राय वालेके स्वभाव सन्मुख होना बनता है, अन्यथा नही । इसलिए अध्यात्मदृष्टिमे, जिस 
वस्तृमे निभित्त व्यवहार होता है, वह गोण है, यह कथन किया गया हैं। परन्तु इसका यदि कोई यह अर्थ 
फलित करता हैं कि वहाँ बाह्य और आमभ्यन्तर उपाधिकी समग्रता नहीं होती, सो उसकी वह मान्यता जिना- 
गमके विरुद्ध हैं। यह वस्तु-स्थिति हैं। इसीको ध्यानमे रखकर स्वयभुस्तोत्र' में उसके आगे दूसरा वचन कहा 
गया है, ऐसा यहाँ समझना चाहिए । आजय यह है कि लोकमे जितने भी काय॑ होते है, उन सबमे बाह्य और 
आभ्यान्तर उपाधिकी समग्रता तो नियमसे होती हैँ पर अध्यात्म दत्त बाह्य उपाधिका आश्रय न करके मात्र 
अपने स्वभावका ही आश्रय करवा है । उसके जो सम्यर्दर्शनादि स्वभाव पर्यायकी उत्पत्ति होती है वह मात्र 
इस सुनिश्चित मार्गपर चलनेसे ही होती है । स्वभाव पर्यायकी उर्त्पत्ति इससे भिन्‍न दूसरे मार्गपर चलनमे 
होती होगी, ऐसा श्रिकालमें सम्भव नही है । 


स्वभाव-परभाव-विचार 


जैनशासनमें प्रत्येक द्रव्यको अर्थक्रियाकारी स्वीकार किया गया है। उन सब द्रव्योंमे पूर्वाकारका परि- 
हार, उत्तराकारकी प्राप्ति तथा इन दोनों अवस्थाओमे स्थिति लक्षणवाले परिणामोंके द्वारा अर्थ-क्रिया सम्पन्न 
होती है । इसी तथ्यको ध्यानमें रखकर सब द्र॒व्योंको गुण-पर्याय स्वभाव वाला स्वीकार किया गया है । गुण 
सहभावी होते हैं और पर्याय क्रममावी, ऐसी वस्तु व्यवस्था है। अमृतचन्द्र देव ने समयसारकी आत्मख्याति 
टीकामें पर्यायोंको जो क्रम नियमित कहा है वह्‌ है 
पर्याय निरपेक्ष होती है। कहा है वहू इसी आधारपर कहा है । 

यहाँ प्रकृतमें पर्यायोंके आधारमसे विचार करना है । लोकमे समुच्चय रूपसे छह द्रव्य स्वीकार किये 
गये हैं । उनमेंसे धर्मअघर्म, आकाश और काल ये चार दब्य निष्क्रिय है अर्थात्‌ क्षेत्रके क्षेत्रान्तरित न होते 
हुए भी. प्रदेशपरिस्पन्दरूप क्रियासे रहित है। उनमे मात्र परिणाम लक्षण क्रिया हांती हैं तथा जीवो और 
पुदुगलोंमें यथासम्भव दोनों प्रकारकी क्रिया पाई जाती हैं । 

अब देखना यह है कि इन द्रव्योंकी यह क्रिया स्वय होती है या दूसरे द्रव्योकी सहायतासे होती है । 
यह प्रश्न बहुत गम्भीर हैं इसका विचार नयदृष्टिसे करना होगा । यह प्रमाण ज्ञानका विषय नहीं हैं। नय दो 
प्रकारके है - द्रव्याधिकतय और पर्यायाथिकनय । पर्यायार्थिकनयके भेदो में मुख्य ऋजुसूत्र नय है, शेष तीन 
शब्दनय इसीके विषयकों शब्द प्रयोगकी मुख्यतासे विषय करते है। ऋजुसूत्रका विषय वर्तमान पर्याय मात्र है । 
बहु किसी भी प्रकारके दो सम्बन्धको स्वोक/र नहीं करता । इसलिए इस नयकी दृष्टिसे विचार करनेपर यह 
स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक उत्पाद स्वयं होता हैँ और विनाश भी स्वयं होता है। अन्य किसी कारणसे उत्पाद 
और व्यय नही होते । इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए जयघवला (पुस्तक १ पृष्ठ २०८) में कहा गया है“ 

उत्पाद रूप पर्याय भी निहेंतुक होती हैं तथा जो उत्पन्न हो रहा है, वह तो उत्पन्न करता नहीं है | 
क्योंकि इसे स्वीकार करनेपर उत्तर क्षणमे तीनों लोकोंके अभावका प्रसग प्राप्त होता है । जो उत्पन्न हो 
चुका है वह उत्पन्न करता है, यह भी नही है ! क्योकि इसे स्वीकार करनेपर क्षणिक पक्ष नहीं बन सकता । जो 
विनष्ट हो गया है, वह उत्पन्न करता है यह भी कहना ठीक नही है, क्योंकि अभावसे भावकी उत्पत्ति माननेमे 
बिरोघ आता है। तथा पूर्वका विनाश और उत्त रका उत्पाद इन दोनोंमे कार्य-कारण-भावका समर्थन करने 
वाली समानकालता भी नहीं बनती। अतीत पदा्थके अभावसे उत्पाद होता है, यहू कहना तो बनता 
नहीं, बयोंकि भाव और अभावमें कार्य-कारण भावका विरोध है । अतीत पदार्थके सद्भावसे उत्पाद होता हैं, यह 
कहना भी नहीं बनता । क्योंकि इसे स्वीकार करने पर अतीत पदार्थके कालमें ही नवीन पदार्थकी उर्त्पात्तका 
प्रसंग प्राप्त होता है। दूसरे चूंकि पूर्व क्षणकी सत्ता अपनी सन्‍्तानमें होनेवाले उत्तर अर्थक्ष णकी विरोधिनी है, 
इसलिए वह उसकी उत्पादक नही हो सकती | क्योंकि विरुद्ध दो सत्ताओंमे उत्पाद्य-उत्पादक भावके स्वीकार 
फरनेमें विरोध आता है । अतएव ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा उत्पाद निहेंतुक होता है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए। 

शंका --अष्टसहस्रो (पृष्ठ १००) में तो प्रागभावका निर्देश करते हुए पूर्व, अनन्तर क्षण स्वरूप जो 
कार्यका उपादान परिणाम है, वह ऋजुसत्रतयकी अपेक्षा प्रामभाव है, ऐसा कहा है । सो उक्त कथनका विचार 
करते हुए यह कथन कैसे घटित होता है ? 

समाधान--ऋजुसूत्रतय वर्तमान क्षणको या तो कारणरूपसे स्वीकार करता है या कार्यरूपसे 
स्वीकार करता है, पर पूर्व और उत्तर दो क्षणोंमे सम्बन्धकों स्वोकार नहीं करता। इसलिए 'जयघवला'के 
कथनसे उक्त कथनमें कोई विरोध नहीं भाता । 


चतुर्थ खण्ड : २९५ 


यहाँ जिस प्रकार उत्पादको निर्हेतुक सिद्ध किया गया है, उसी प्रकार व्यवकों भी नि्ेतुक हो जानता 
चाहिए । इसका स्पष्टीकरण करते हुए वहीं (प० २०६-२०७) पर यह बतलाया है कि ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा 
बिनाद भी निर्हेतुक होता है। यथा--यहाँ बिनाशसे प्रसज्यरूप (सर्वथा अभाव) अभाव लिया गया है या 
पयुदासझूप (ए+ वस्तुके अभावमें दूसरी वस्तुका सद्भाव) | प्रसज्य रूप अभाव तो परसे उत्पन्न होता नही, 
क्योंकि कारकके प्रतिषेधमें व्यापार करने वाले परसे घटका अभाव माननेमे विरोध आता है । पयुदास अभाव 
रूप भी विनाश नहों बनता, क्‍योंकि वह घटसे भिन्‍त उत्पन्न होता है या अभिन्‍न भिन्‍न उत्पन्त होना तो 
बनता नहीं, क्योंकि पयुदासरूप अभावसे भिन्‍त घटकी उत्पत्ति माननेपर विवक्षित घटका विनाक्ष माननेमें 
विरोध आता है । घट कार्यसे अभिन्‍न उत्पन्न होता है, यहु कहना भी नहीं बनता । क्योंकि उत्पन्नकी उत्पत्ति 
माननेसे विरोध आता है । इसलिए ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा विनाश भी निहेंतुक होता हैं यह सिद्ध हुआ । 
अन्य नयोंकी दृष्टिमें 

इस प्रकार जबकि ऋजुसूत्र दोके सम्बन्धकों स्वीकार ही नहीं करता । उसकी अपेश्ा बन्ध्य-बन्धक- 


भाव, बच्य-ध[तकभाब, दाह्म-दाहकभाव, विशेषण-विशेष्य भाव, ग्राह्म-प्राहक्भाव और वाच्य-वाचकभाव आदि 
कुछ नही बनते, तो कार्य-कारणभाव कैमे बन सकता है ? अर्थात्‌ नही बन सकता । 


अब रह गए नैगम, संग्रह और व्यवहारनय | सो इन नयोमेसे संग्रहनय तो किसी एक धर्मकी 
मुख्यतासे अद्लोष पदार्थोका संग्रह करता है। सत्‌ सामान्यकी अपेक्षा संग्रह करना इ'्ट हुआ, तो बह सद्ृपसे 
स्वीकार करेगा । द्रवणगु णकी अपेक्षा संग्रह करना इष्ट हुआ, तो सबको द्रव्य रूपसे स्वीकार करेगा। इसी 
प्रकार कारणत्वक्रो अपेक्षा मंग्रह करना इष्ट हुआ, तो वह्‌ सबको कारण रूपसे स्वीकार करेगा और कार्यत्व 
सामान्यकी अपेक्षा संग्रह करना इृष्ट हुआ, तो सबको कार्य रूपसे स्वीकार करेगा | “कौन किसकः कारण है 
ओर कौन किसका कार्य है, यह इस नयका विषय नही है। तथा व्यवहारनय सगम्रहनयसे गृहीत विषयमे 
यथाविधि भंद करेगा । कौन किसका कारण है और कौन किसका कार्य है यह इस नयका भी विषय नही है । 
तात्पर्य यह है कि अनेक वस्तुओंमे किसी एक धर्मका सर्वत्र अन्बय देखकर अभेदकी मुख्यतासे संग्रह नयकी 
प्रवृत्ति होती है । इसो अभिप्रायसे संग्रहनयक्रो घुद्ध द्रव्याथिक कहा गया है और उस धर्मकी अपेक्षा अनेक 
वस्तुओंमे भेद करके भेद द्वारा उन्हे ग्रहण करने बाला व्यवहार नय स्वीकार किया गया है। इसलिए इसे 
पर्याय कलंकसे अंकित अशुद्ध द्रव्याथिक कहा गया है । 

इन दो के अतिरिक्त द्र॒व्याथिक रूप एक नंगमनय है । इसका व्युत्पत्ति लक्ष्य अर्थ है 'जो है वह दोको 
उलंघन कर नहो रहता' अर्थात्‌ जो 'नकंगम:” केवल एकको प्राप्त न हो, उसे नैगम कहते है । यह संकल्प 
प्रधान नय है। यह अनिष्पन्न भावी पदार्थकों निष्पन्नवत्‌ कहता है। अतीतको वर्तमानवत्‌ कहता है तथः 
जो निष्पन्न हो रहा है, उसे भी निष्पन्नवत्‌ कहता हैँ। १थक कालवर्ती दोमें या पृथक सत्ताके दो सम्बन्ध 
कल्पित करना यह भी इसका विषय है (यह सब वस्तुके आलम्बनसे किया जाता है) तथा इससे व्यवहारकी 
प्रसिद्धि होती है । इसलिए इसकी समीचीन नयोमे परिगणनाकी जाती हूँ । इस दृष्टिसे कारण-कार्यभाव नेगम- 
नयका विषय ठहरता है। जयधवला (पु० १ पृ. २०१) में कारण-कार्यमाव आदि नंगमनयका विषय है और 


ढ़ 


बह उपचार रूप है, ऐसा स्वीकार भी किया है ! 


व्यवहारनयका विषय न 
श्री 'समयसार'में अनेक स्थलोंपर व्यवहारनय और उपचारनय इन दोनोंको एकार्थक स्वीकार किया 


है । अमृतचन्द्रदेव 'समयसार” (गाथा १०७) की आत्मख्यात ट्रीकामें लिखते है--यह आत्मा व्याप्य-ब्यापक 
भावके अभावमें भी प्राप्य, विकार्य और निवुत्य कर्मको करता है । इत्यादि रूप जो विकल्प होता है, वह 
नियमसे असदुभूत है । इसका कारण यह है कि परमागममें जो निरेपके धार भेद किए गए है, उनमेंसे कर्म 
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और नोकर्मका तद्व्ययतिरिक्त नोआगम द्रव्य निक्षेपमें ही अन्तर्भाव होता है और द्रव्य निक्षेप मुख्यतया द्रव्या- 
धिकनयका विषय है । यह उस निक्षेपार्थपर दृष्टि डालनेसे ही स्पष्ट हो जाता है। अतएव बाह्य वस्तुकी 
अपेक्षा यह्‌ कहना कि कषाय कर्मके उदयसे आत्मामे कषायभाव होता है या कर्म आत्माको स्वर्ग ले जाता है, 


नर्क ले जाता है आदि, कर्म बढ़ा बलवान है आदि, वह सब नैगमनयका विषय होनेसे विकल्प ही है और 
बह उपचरित अर्थको बिंषय करनेवाला होनेम उपचार ही है। 

आलापपद्धति' में छहों द्रव्योंके जिन स्वभावोका निर्देश किया गया है, उनमे एक उपचरित स्वभाव 
भी हैं। उपचरित स्वभावका अर्थ ही यह है कि जो स्वयं द्रव्यका स्वरूप तो है नही, किन्तु प्रयोजन विशेषसे 
उस पर आरोपित कर उसका कहा जाय वह उपचरित स्वभाव कहलाता हैं। और इस स्वभावको स्वीकार 


करने बाले नयको उपचारनय या नेगमनय कहते है । आचार्य सिद्धसेनने अपने 'सन्मति तर्क में नैगमनयको 
स्वीकार नहीं किया है, उसका कारण भी यही है। 

जयघबला (भाग १ पृ० २७०-२७१) में यह प्रश्न उठाया गया है कि सत्व, प्रमेयत्व, पुद्गलत्व, 
निशचेतनत्व और मिट्टी स्वभावरूपसे मिट्टीके पिण्थ्में घट भले ही स्वीकार किया जाय, परन्तु दण्डादिकमे 
घट नही पाया जाता । क्योंकि दण्डादिकम तद्भावलक्षण सामान्यका अभाव है । तब इस प्रशइनका उत्तर देते 
हुए बहाँ बतलाया है कि दण्डादिकम भी प्रमेयत्व आदि रूपगे घटका अस्तित्व स्वीकार किया गया है | सो इस 
शंका-समाधानसे भी यही ज्ञात होता हैं कि दण्डादिककों जो घटका कारण कहा जाता है, वह कालप्रत्यासत्ति- 
बश (एक कालमे दोनोका सगम) बाह्य व्यप्तिको देखकर ही कहा जाता है, अतएब दण्डा।दकर्स घटकी उत्पत्ति हती 
है, इस कथनकों उपचरित हो जानना चाहिए। इस प्रकार इतने विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि असदुभूत 
व्यवहारनयका जितना भी विषय 7, उसका परिग्रह सकल्पप्रधान नैभमनयके विप्रयके अन्तर्गत ही होता है । 

इसके अतिरिक्त जो सदूभूत व्यवहारनसय और उसका विषय है, सो उसके विषयमे भी इसी न्यायसे 
विचार कर लेना चाहिए । यद्यपि कार्यकारण-परम्पराके अन्तर्गत उपादान कारणकों भी यथार्थ माना गया हैं 
और उपादेय कार्यकों भी यथार्थ माना गया है । क्योंकि आगममे अध्यवहित पूर्वक्षणवर्ती पर्याययुकत द्रव्यको 
कारण और अव्यवहित उत्तर क्षणवर्ती पर्याययुक्त द्रव्यको कार्य वहा गया है । इसमे यह स्पष्ट हो जाता है कि 
उपादान कारण भी वास्तविक हैँ और उपादेयरूप काय भी वाम्तविक है । ऐसा होते हुए भी इन दोनोमे 
काल-भेद होनेकें कारण जिस समय उपादान कारण हैं, उस समय उपादेयरूप कार्य नही और जिस समय 
उपादेयरूप कार्य है उस समय उसका उपादान कारण नही हैं। अतः उपादान कारणस उपादेय कार्य उत्पन्न 
होता है यह कहना भी व्यवहार-उपचार है । वस्वृतः स्वरूपकी अपेक्षा विचार करने पर विदित होता है 
कि उपादान कारण स्वरूपस स्वय है और उपादेयरूप कार्यनी स्वरूपस स्वयं है । क्योंकि धर्म या धर्मीका 
सिद्धि परसापेक्ष भले ही हो, वे स्वरूपकी अपेक्षा परसापेक्ष नही हुआ करते, ऐसी वस्तु-व्यवस्था है । 
उत्पाद-व्यय-क्रियः १रनिपेक्ष ही है 

इस प्रकार पूर्वोक्त विवचनम यह भले प्रकार स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक द्रव्यमे जो उत्पाद और 
व्यबल्य क्रिया होती है, वह स्वय ही हुआ करती हैँ । चाहे परिणाम लक्षण क्रिया हो और चाहे प्रदेश परि- 
स्पन्दनरूप क्रिया हो या देशान्तरगति हो; होती है बह स्वयं ही । किसी अन्यकी सहायठासे यह क्रिया होती 
हो, ऐसी वस्तु-व्यवस्था नही है । इतना अवश्य है कि उसकी सिद्धि परसपैक्ष होंनेगे उसमे परकी सहायताका 


व्यवहार किया जाता है । एककों साधन और दूसरेको साध्य या एकको उपकारक और दूसरेको उपकार्य कहा 
जाता है । यह सब असद्भूत व्यवहार ही है । 


पु 


“जैनतत्त्वमीमासाकी मीमांसा” में “जैन तत्त्वमीमांसा” के कतिपय बचनोंको उद्धृत कर (१० २२२ 
आदि) उक्त तथ्यके विषयमें बहुत कुछ लिखा गया है । उसमें विवक्षित अभिप्रायकों व्यक्त करने वाली मूल बात 
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इतनी ही है कि व्यवहार रत्नत्रय सोक्ष का परम्परा निमित्त है और निमित्त कारणको जो उपचरित हाब्द 


द्वारा पुकारा जाता है वह इसलिए पुकारा जाता है कि निर्मित्त कारण स्वयं (आप) कार्य परिणत न होते हुए 
भी उपादानके कार्यरूप परिणत होनेमें सहायक होता है । 


वहाँ इस प्रसंगमें दो-तीन बातें ओर लिखी हैँ । एक बात तो यह लिखी है कि उपचार पदार्थमे होता 
है ओर क्षक्द उस उपचरित अर्थंका प्रतिपादन करता है | दूसरी बात यह लिखी है कि कुम्भकार व्यक्तिमे कुम्भ 


निर्माणका सहायक होने रूप व्यवहार कर्तुत्व अर्थात्‌ निमित्त कतुंत्व पाया जाता है। फलितार्थरूपमे तीसरी बात 
यह लिखी है कर्तृत्व दो प्रकारका है--एक उपादान कर्तृव और दूसरा निमित्त कतृत्व । 


व्यवहार कारण क्या वास्तविक कारण है ? 
उपचारके विषयमें समग्र वक्तव्य का यह सार है। इसमें वहीं जो यह कहा गया है कि “उपचार 


पदार्थमें होता है'--सो इसका अर्थ तो यह हुआ कि वचन और बुद्धिके द्वारा किसी विवक्षित पदार्थमे किसी 
अन्य पदार्थका उपचार किया जाता है बहू पदार्थ स्वयं स्वरूपसे उपचरित नहीं हुआ करता । और जब उसमे 
उपचार कर लिया जाता है, तो उसे व्यवहारसे मुख्यके समान कार्यकारी भी मान लिया जाता है। और 
इसीलिए कार्य कारण परम्परामें जितना कथन सद्भूतव्यवहारनयसे किया जाता है वह सब कथन असदभत 
व्येवह्रनयसे भी किया जाता हूं । उदाहरण स्वरूप श्री समयसारकी गाथा १०७ पर दृष्टिपात कीजिए । 
इसमे व्यवहारनयसे (असद्भूत व्यवहारतयसे) जीवको पुद्गरू कर्मका उत्पादक, उसे करने बाला, बाँघने 
वाला, परिणमानेवाला और ग्रहण करने वाला कहा गया है। परमार्थमे पृद्गल कार्मणवर्गणाएँ ही कर्मकी 
उत्पादक, उसे करनेवाली बॉधनेवाली, परिणमाने वाली और प्रहण करने वाली होती है, जीव नही । फिर 
भी अमुक प्रकारके जीवके होनेपर अमुक प्रकारकी कामंणवर्गणाओंके परिणमनके नियमको देखकर उक्त 
प्रकारका वचन कहा गया है | यही यहाँ उपचार है। इससे स्पष्ट है कि कोई भी पदार्थ स्वरूपसे उपचरित 
नहीं हुआ करता, किन्तु जब जिस द्वारा निश्चयकी प्रसिद्धि हो उसे रख्यालमे रखकर उसमें निमित्तपनेका 
उपचार किया जाता हैं या प्रयोजन विशेष बतलाया जाता है। 

उस पृस्तकके अनुसार जिसे अविनाभाववश असदभूत व्यवह्मरनयसे निमित्त कारण कहा गया है वह 
उपादान कारणके कार्यमे सहायक होता है ।' इसके स्थानमें असद्भूत व्यवहारनयसे वहाँ यह भी कहा गया है 
कि वह स्वयं अन्य द्रव्यके का्यंको करता है तो भी कोई आपत्ति नहीं थी । किन्तु वहाँ नय विवक्षाकों ध्यानमें 
लिए बिना उक्त प्रकारकी प्ररूपणाकी गई हैं यही मुख्य आपत्ति है। उस पुस्तकके उस कथनसे ऐसा भासित 
होता है कि व्यवहार हेतु उपादानके कार्यमें वास्तवमें सहायक होता है” जो जिनागमके सर्वथा विरुद्ध है । 
जबकि वध्तुस्थिति यह है कि बाह्य हैतु अन्यके कार्यका वास्तबमें हेतु नहीं है। उसमें अविनाभाववश हेंतुता 
आरोपित की गई हैं । बह उपादानके कार्यम वास्तवमे सहायक नही है, उसे व्यवहारसे सहायक कहा गया है । 
बिचार कर देखा जाय तो वह एकने दूसरेका कार्य किया इस व्यवहारका हेतु है, इसलिए वह अन्यके कार्यका 
व्यवहार हेतु कहलाता है । 
क्या बन्धका कारण ही मोक्षका कारण है? 

इस दृष्टिसे व्यवहार मोक्षमार्गके विषयमें जब विचार करते हैं तो उससे भी यही फलछित होता है 
कि मन, वचन और कायकी शुभ प्रवृत्तिर्प ब्रत-संयमादिकमें वास्तवमे मोक्षमार्गपना नहीं है । यह ठीक है 
कि जब तक ज्ञान (आत्मा) का कर्म (शुभाशुभ भाव) विरति भलीभाँति पृर्णताको प्राप्त नहीं होती है तब तक 
ज्ञान और कर्मका समुच्चय भी रहता है, इसमें कोई हानि नहीं है। किन्तु यहाँ भी आत्मामें अवशपने जो 
कर्म प्रगट होता है वह बन्धका ही हेतु है ओर जो एक परमज्ञान है वही एक मोक्षका कारण है । 


यद्यपि आागममें शुभभाव रूप ब्रत, संयम, दान, पूजा आदिको परम्परा मोक्षका कारण कहा गया है 
सो इसका आशय क्या है इसे भी यहं समझ लेता चाहिए । कर्मशास्त्रमें यदहू वचन आया है कि अगुन्नत और 
३८ 
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महाव्रतको बहू। जीव स्वीकार करता है जिसके बच्यमान आयुकी अपेक्षा नरकायु, तिर्यवन्चायु और मनुष्यायुकी 
सत्ता नहीं पाई जाती । यदि बध्यमान आयुकी अपेक्षा किसी आयुकी सत्ता उसके होवे भी तो वह एकमात्र 
देवायुकी ही सत्ता बनती है। इसका आशय यह है कि ऐसा जीव नियमसे देवयोनिका अधिकारी होता है । 
बाहामसें निरतिचार रूपसे द्रतोंको पालनेवाला ज्ञानी ही देवगतिका अधिकारी बनता है, वह यदि प्रशस्त रागवश 
परभव सम्बन्धी आयुका बन्ध करेगा तो नियमसे देवायुका ही बन्ध करेगा। कर्मशास्त्रकी व्यवस्था ही ऐसी 
है । इससे यह स्पष्ट हो गया कि ज्ञानी जीव प्रश्स्त रागवश यदि आयुबन्ध करे या आयुबन्धके बाद अणुन्नत- 
महाव्रत घारण करे तो स्वर्ग जाता है, और ऐसा जीव स्वर्गसे च्युत होकर तथा मनुष्य पर्याय प्राप्त कर और 
अपनी आत्मभावना द्वारा पूर्णरूपसे रत्नश्रय स्वरूप होकर मोक्षका पात्र बनता है । 

पर्याय दो प्रकार की है--स्वभाव पर्याय और विभाव पर्याय । धर्म अधर्म, आकाश और काल द्वव्यकी 
केवल स्वभाव पर्यायें होती हैं । तथा जीव और पुद्गछकी दोनों प्रकारकी पर्यायें होती हैं । जिनपर विकल्प 
द्वारा परकृतपनेका व्यवहार लागू होता है वे विभाव पर्यायें है। अर्थात्‌ जिन पर्यायोंके होनेमें उनके बाह्य 
निमित्तोंमें विकल्प द्वारा प्रयोजकता स्वीकार की जाती है वे सब विभाव पर्यायें कहलाती हैं। और जिन 
पर्यायोंपर विकल्प द्वारा परकृतपनेका व्यवहार लागू नहीं होता वे स्वभाव पर्यायें हैं। विभाव पर्यायोंमें 
विभावका अर्थ ऐसे बाह्य निमित्त है जिनमें विकल्प द्वारा परकर्तृत्व, प्रयोजकता या प्रेरकता स्वीकार की जाती 
है । अतः धर्म, अधर्म, आकाश और काल द्रव्योंकी जितनी भी पर्यायें अनादि कालसे होती आ रही हैं, हो 
रही हैं और होवेंगी उन सबपर विकल्प द्वारा परक्ृतपनेका व्यवहार लागू नहीं होता, उनके ऐसे बाह्य निमित्त 


नहीं है जिनसे विकल्प द्वारा प्रयोजकता स्वीकार की जावे, अतः उन चारों द्रव्योंकी सब पर्यायोंकों स्वभाव 
पर्याय रूपसे स्वीकार किया गया है । 


मोक्षमार्गमें प्रवृत्त हुए या मुक्त जीवोंकी निश्चय सम्यर्दर्शन आदि रूप जितनी पर्यायें होती हैं उनपर 
भी विकल्प द्वारा परकृतपनेका व्यवहार लागू नहीं होता, इसलिए वे भी स्वभाव पर्यायें हैं ऐसा आमममें 
स्वीकार किया गया है। पुद्गल द्रव्यके प्रत्येक परमाणुकी परमाणु रूपसे रहते हुए जो पर्यायें होती हैं उनके 
विषयमें भी उक्त व्यवस्था जान लेनी चाहिए । इसके अतिरिक्त जीवों और पुदूगलोंकी जितनी भी पर्यायें होती 
हैं उनपर विकल्प द्वारा परकृतपनेका व्यवहार लागू होनेसे वे सब विभाव पर्यायें कहलाती है । 

यह सब द्वब्योंकी पर्याय व्यवस्था है। इतना विशेष है कि सब द्रव्योंकी जितनी भी पर्यायें होती हैं वे 
सब बाह्य और आम्यन्तर सामग्रीके सद्भावमे होती है । पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा सब पर्यायें क्रम नियमितपनेसे 
स्वयं होकर भी नैगमनयकी अपेक्षा उनके प्रत्येक समयमें बाह्य और आम्यन्तर साधन स्वीकार किये गये हैं । 
आगममें कार्यकारणभावको स्वीकार करनेका यह रहस्य है। मात्र इस व्यवस्थाके दो अपवाद हैं। एक तो 
आकाहाके स्वयंके अवकाशदानके लिए बाहा निमित्त नहीं स्वीकार किया गया गया है। दूसरे काल द्वव्यके 
प्रत्येक समयके परिणमनके लिए भो कोई बाह्य निमित्त नहीं स्वीकार किया गया हैं । इस कथनकी पुष्टि 
तत्वार्थडछो कवातिक और अनगारघर्मामृत आदि ग्रन्थोंसे भले प्रकारसे होती है । 

यद्यपि आगममें इन सब तथ्योंका निर्देश स्पष्ट रूपसे दृष्टिगोचर होता है, फिर भी उनकी उपेक्षा कर 
जैनतत्त्वमीमांसकी मौमांसा पुस्तकमें ऐसे स्वकल्पित मन्तव्योंका निर्देश किया गया है जिन्हें पढ़कर)यह विश्वास 


नहीं होता कि ये सब तथ्य वहां आगमका मल्यन कर निर्दिष्ट किये गये हैं । श 
१४१ पर लिखा है-- हैं। उदाहरणार्थ उक्त पुस्तकके पृ० 


अगुलघुगुणके शक्त्यंशों (अविभाग प्रठिच्छेदों) में षड़्गुणहानिवृद्धिल्प स्वभाव या गुणपर्यायें ही 
स्वप्रत्यय भर्थपर्यायें हैं तथा इन्हें छोड़ कर जितनी स्वभाव या गुणपर्यायें है वे सब स्व॒परप्रत्यय अर्थपर्यायें हैँ । 


शरतुर्थ सण्ट : २९३ 


जैसे आकाश उन सब पदार्थोंकों अवगाहित कर रहा है जो विद्वमें विद्यमान हैं छेकिन आकाशका पदा्थोंको 
अवगाहित करनेका स्वभाव असीमित है। अर्थात्‌ विश्वमे जितने पदार्थ विद्यमान है उनसे भी अनन्तगुणे पदार्थ 
यदि विद्यमान होते तो उन्हें भी आकाश अपने अन्दर अवगाहित कर सकता है । इससे जाना जाता है कि 


आकाशका पदार्थोको अवगाहित करने रूप परिण मन पदार्थाघोन होनेसे स्वपरप्रत्यय है। यही बात धर्मद्रव्य, 
अधर्मद्रव्य, कालद्रव्य ओर जीवद्रव्यके स्वभावके विष्यमें भो जान लेना चाहिए ।' 


पुनः १० २९४ में यहाँ लिखा है-- 

मुक्ति भी जीवकी स्वपरप्रत्यय पर्याय है, अत: उसकी प्राप्तिके छिए भी निमित्त-नैमित्तिक भावरूप 
कार्यकारण भावपर दृष्टि रखना अनिवार्य हो जाता है ।' 

इन दो उद्धरणोंसे यह स्पष्ट हो जाता है कि इस पुस्तकके अनुसार सब द्रव्योंकी तीन प्रकारकी पर्यायें 
होती हैं--(१) स्वप्रत्यय पर्याय (२) स्व-परप्रत्यय स्वभाव पर्याय और (३) स्व-परप्रत्यय विभाव पर्याय । 

जयपुर (खानिया) तत्वचर्चाके समय भी दूसरे पक्षकी ओरसे यह स्वकत्पित मान्यता प्रस्तुत की गई 
थी । मालम नही कि उस पक्षके सब विद्वानोंका यह मत रहा है या किसी एक विद्वानका | यह सब अभी तक 
गर्भमे है कि दूसरे पक्षकी ओरसे जितना कुछ लिखा गया हैँ उससे उस पक्षके कितने विद्वान्‌ सहमत हैं । तीसरे 
दौरकी जो प्रतिशकाएं हमे प्राप्त हुई थी उनमें न तो मध्यस्थके ही हस्ताक्षर थे और न पं० बन्शीधर जी 
व्या० आ० को छोड कर अन्य विद्वानोके ही हस्ताक्षर थे इतना हम अवध्य जानते है । भस्तु, 

इन तीन प्रकारकी पर्यायोंकी कल्पना मुख्यतया तत्वार्थसूत्रके निष्क्रियाणि च! इस सूश्रपर लिखी 
गई सर्वार्थसिद्धि टोकाके वचनके आधारपर की गई है ऐसा जैनतत्त्वमीमांसाकी मीमासाके पृ० ४८ से ज्ञात 
होता है। इसके समर्थनमे वहाँ नियमसार गाथा १४ की टीकाके अंशको भी उद्धृत किया गया है । 
सर्वार्थीसद्धिका वह वचन इस प्रकार है-- 

द्विविध उत्पाद:--स्वनिमित्त: परप्रत्ययश्च । स्वनिमित्तस्तावदनन्तानामगुरुलघुगुणानामागम- 
प्रामाण्यादम्युगम्पमानानां षट्स्थानपतितया वृद्धया हान्‍्या च॒ प्रवतंमानानां स्वभावादेव तेषामुत्पादो 
व्ययश्च । परप्रत्ययो5&प अश्वादिगति-स्थित्यवगाहनहेतुत्वात्‌ क्षणे क्षणे तेषां मेदातू तद़ेतुत्वमपि भिन्‍न- 
मिति परघ्रत्ययापेक्ष उत्पादों विनाशइच व्यवहियते । 

उत्पाद दो प्रकारका है- स्वनिमित्त और परप्रत्यय | स्वनिमित्त-उत्पाद क्‍या है इसे बतलाते हुए 
आचार्य पूज्यपाद लिखते हैं--आगम प्रमाण द्वारा स्वीकृत तथा षट्स्थानपतित वृद्धि और हानिके द्वारा प्रवतमान 
अनन्त अगुरुछघु गुणोंका स्वभावसे उत्पाद और व्यय होता है । परप्रत्यय उत्पाद और व्ययका व्यवहार किस 
प्रकार किया जाता है इसका स्पष्टोकरण करते हुए आचार्य देव लिखते हैं कि अध्वादिकी गति, स्थिति और 
अवगाहनके वे धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्य क्रमसे हेतु होनेसे तथा क्षण-क्षणमे उनमे भेद होनेसे उनके हेतु भी क्षण 
क्षणमे अन्य अन्य होते है इस प्रकार परप्रत्ययकी अपेक्षा भी उत्पाद और व्ययका व्यवहार किया जाता है । 

सर्वार्थसिद्धिका यह उल्लेख बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। इससे कई तथ्योंपर प्रकाश पडता हैं । यथा--- 

(१) आगममें काल द्रव्यके साथ धर्म, अधर्म और आकाक्ष द्रव्य निष्क्रिय माने गये हैं, इसी प्रसंगमे 
'निष्क्रियाणि च' सूत्र आया है। यहाँ काल द्रव्य प्रकरण प्राप्त नहीं है, इसलिए उसका निर्देश तो आचार्य 
देवने नहीं किया है, परन्तु धर्मादि तीनों द्रव्योंके समान वह भी निष्क्रिय द्रव्य है, इसलिए उसकी परिगणना 
इन तीनों द्रव्योंके साथ हो जाती है ! 

(२) जब ये चारों द्रव्य निष्क्रिय हैं तो इनमे उत्पाद और व्यय कैसे घटित होता है ? इसी प्रश्नके 
उत्तर स्वरूप 'द्विविध: उत्पाद: इत्यादि वचन आया है। इसमें बतलाया गया है कि इनमें स्वभावमें हो 
उत्पाद और व्यय होता है अर्थात्‌ इनके उत्पाद और व्ययमें परकृ तपनेका व्यवहार लागू नहीं होता है । 


३०० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदन-मन्थ 


(३) इनमे वह उत्पाद और व्यय कैसे बनता है इसीके समर्थनमें 'अनन्तानामगुरु लघुगुणाना' इत्यादि 
वजन आया है | इस वचनमें अगुरुलघुगुणोंकों अनन्त कह कर उनका उत्पाद व्यय स्वीकार किया गया है । 
किन्तु यदि प्रकृतमें 'अगुरुलघुगुण' पदसे इस नाम वाले गुण लिए जायें तो प्रत्येक द्रव्यमें एक तो वे अनन्त 
नहीं बनते, दूसरे स्थयं उनकी हानि-वृद्धि नही बनती क्योंकि गुण अन्वय स्वभाव वाले होनेसे नित्य होते हैं । 
इसलिए स्वयं उनका उत्पाद-व्यय मानना आगम विरुद्ध हैं। अतः प्रकृतमे अगुरुलघुगुण पदसे अविभाग 
प्रतिच्छेदोंको ग्रहण करना चाहिए । इन चार द्रब्योंमें 5४ंजन पर्यायें तो होती नही, मात्र अर्थपर्यायें ही होती 
हैं। और उनमें अविभाग प्रतिच्छेदोंके आधारपर स्वभावसे ही उत्पाद व्यय स्वीकार किया गया है | षडगुणी 
हानि-बृद्धिके अनुसार किस समय अनन्तभाग वृद्धि आदिमेसे पूर्व पर्यायको अपेक्षा उत्तर पर्यायमे कब कौन सी 
हानि या वृद्धि होती है उसी आधारपर उस पर्यायको अनन्तभाग वृद्धि या अनन्तभाग हानि आदि रूप 
स्वीकार किया जाता है। उदाहरणार्थ क्षीणकषाय गुणस्थानके अन्तिम समयमें जो श्रुतज्ञान होता है उससे 
सयोग केब्लीके प्रथम समयमे केवलज्ञ।नको अनन्तगुणवृद्धि रूप स्वीकार किया गया है । इसी प्रकार सर्वत्र 


छहों द्रव्योंकी चाहे स्वभाव पर्यायें हों या जीवों और पुद्गलोंकी उक्तरूपमें विभाव पर्यायें हों उनमे उत्पाद 
व्ययकी यह व्यवस्था घटित कर लेनी चाहिए । 


(४) इस प्रकार यद्यपि इन द्र॒व्योमे पर्यायोंका स्वभावसे ही उत्पाद ओर व्य4 बन जाता है| किन्तु 
जबकि ये निष्क्रिय द्रव्य हैं तो इनमेसे प्रारम्भके तीन द्रव्यो, जीवों और पुद्गलोंकी गति आदिमे ग्यवहार हेतु 
कैसे हो सकते है, क्योकि लोकमे क्रियावान्‌ जलादिमे ही मछली आदिके गमन आदियमे व्यवहार है]िता देखी 
जाती है । इसी प्रश्नके उत्तरमे आचार्य देवने यह उत्तर दिया है कि ये तीनों द्रव्य, मछली *।दिका जो गमन 


आदि होता है, उसमें बलाधानके व्यवहार हेतु होनेसे इनके निमित्तसे जोबों और पुद्गलोकी गति आदि होती है 
एंसा व्यवहार बन जाता है । 


(५) अब प्रइन यह है कि इनमे यदि पर प्रत्यय व्यवहार घटित करें तो किस प्रकार घटित किया जा 
सकता है ? इस प्रशनका समाधान करते हुए आचार्य देव लिखते है कि अध्वादिकी गति आदिमे व्यवहारसे ये 
आश्रय निमित्त हैं। यतः अश्वादिकी गति आदिमे समय-समयमे भेद दिखलाई देता है और ये तीनों द्रव्य 


उसमे आश्रय निर्मित है अतः इनकी पर्यायोंमे भी प्रति समय भेद होना चाहिए, इस प्रकार इनमें भी पर 
प्रत्ययपनका व्यवहार किया जा सकता है । 


यहाँ उक्त कथनसे जो सबसे मौलिक बातका स्पष्टीकरण मिलता है वह यह है कि आचार्य देव अश्वादि 
की गति आदिके भेदके आधारपर इन द्रब्योंकी पर्यायोके भेदको स्वीकार करके भी वे अश्वादिको गति आदि 


धर्मादि द्रव्योकी पर्यायोके होनेमे व्यवहार हेतु है इसे नहीं स्वीकार कर रहे है । इससे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि धर्मादि चारो द्रव्योकी सब स्वभाव पर्यायोंमे यथा जीवो और पुद्गलोकी जितनी भी स्वभाव पर्याये होती है 


उनमे ये परकी प्रेरणासे हुई या ये परक्ृत है ऐसा व्यघहार लागू नहीं होने इतकी स्वप्रत्यय पर्यायोमे ही 
परिगणना को जाती हैं। आगममे कही भी इन पर्यायोको स्व-पर प्रत्यय नहीं बतलाया गया हैं। यह केवल 
जनतत्त्वमीमासाकी मीमासामेकी गयी अपनी कल्पना है । जैनतत्वमीमासाकी समालोचनामे इतनी बड़ी पुस्तक 


ल्खिी गयी पर वहाँ यह भेद नही किया जा सका कि विभाव पर्यायोको स्व-पर प्रत्यय कहनेमें गभित तथ्य 
कया है और आगममे सर्वत्र स्वभाव पर्यायोंकों मात्र स्वप्नत्यय कहनेमे क्‍या हेतु है । 


हम पहले उस पुस्तकसे दो मंश उद्धृत कर आए हैँ, उनमें केबल अगुरुलघुगु णकी अर्थपर्यायोंको 
मात्र स्वप्रत्यय पर्याय स्वीकार किया गया है। पर इसकी पुष्टिमे कोई स्वतन्त्र आग्म प्रमाण नही दिया गया 
है । इतना अवश्य है कि इसी पुस्तकके पृष्ठ ४८ में सर्वार्थसिद्धिके 'द्विविधः: उत्पाद: इस बचनको उद्धृत कर 
अनन्तानामगुरुलूघुगुणानां' का वहाँ ब्रेकेटके भीतर अगुरुलघुगुणके अनम्त अविभाग प्रतिच्छेद रूप शक्त्यंशो 


अतुर्ण लण्ड : ३०३१ 


अर्थ किया गया है ओर उस आधारपर इस मान्यताकी पुष्टि की गयी है कि केवल अगुरुलूघुगुणकी अर्थपर्याय 
मात्र स्वप्रत्यय होती है । जबकि उक्त आगमका यह आशय नहीं है । 

नयचक्रके पृष्ठ १ २में यह गाथा है-- 

अगु रुलहुगाणता समयं समयं समुग्भवा जे वि। 
दव्वाणं ते भणिया सहावगुणपज्जया जाण ॥२१॥ 

अगुरुलघु अनन्त हैं और जो प्रति समय उत्पन्न होते हैं और व्ययको प्राप्त होते है । उन्हें द्रव्योंकी 
स्वभाव गुण पर्याय जानों । 

नयचक्रकी इस गाथामे गुण शब्द नही दिया है । प्रत्येक द्रव्यमें अनन्त अगुरुलघु गुण होते हैं, यह भी 
इसका आशय नही है । 'गुण' शब्द भाग या अंशके अर्थमे भी आता है, अतः सर्वार्थसिद्धि और तत्वार्थवालिकमें 
गुण शब्दका पर्याय! अर्थ करना ही संगत प्रतीत होता है । संक्षेपमे स्पष्टीकरण पहले ही कर आये हैं । उत्पन्न 
ध्यंसी पर्यायें होती है, गुण नहीं । अगुरुलघुगुणकी मात्र स्वप्रत्यय पर्यायें होती हों भन्यकी नहीं, ऐसा भी नहीं 
है । आगममे तो जीव और पुदगलकों छोड़ कर अन्य चारों द्रव्योंके सभी गुणोंकी मात्र स्वभाव पर्याये ही 
स्वीकार की गई है और वे परनिरपेक्ष ही होती है । इसी ग्रन्थकी १८वीं गाथामें जीबों और पुद्यलोंकी स्वभाष॑ 
और विभाव दो प्रकारकी पर्यायें स्वीकार की है । जीवोंके विषयमें १९वीं गाथामे लिखा है कि जीवमें जो 
स्वभाव पर्यायें हैं कर्म-कृत होनेसे वे ही विभाव पर्यायें हैं । इससे यह साफ स्पष्ट हो जाता है कि जीवकी जिन 
पर्यायोंके होनेमें 'कर्म ने की' ऐसा व्यवहार होता है वे सब विभाव पर्यायें है । तथा जिनमे ऐसा व्यवहार नहों 
होता वे सब स्वभाव पर्यायें हैं| इसी प्रकार पुदूगलमे भी बन्धरूप पर्यायोको विभाव पर्यायें जानना चाहिए, 
क्योंकि इनमें पर बन्धके नियमानुसार अधिक गुणवाले हीन गुणवालोंको परिणमाते हैं ।! यह व्यवहार लागू 
होता है। इनके अतिरिक्त परमाणु अंबस्थामें रहते हुए परमाणुओंकी जितनी भी पर्याये होती हैं, वे सब स्व- 
भाव पर्यायें हैं, क्योंकि उनपर उक्त प्रकारका व्यवहार लागू नहीं होता । 

उस पुस्तकमे स्वभाव पर्यायोंको दो प्रकारका बतलाते हुए यह तो लिख ही दिया गया है कि “अगुरु- 
लघुगुणके शक्त्यंशों अविभाग प्रतिच्छेदो) मे पडगुणी हानि-वृद्धिरूप स्वभाव या गुण पर्यायें ही स्वप्रत्यय अर्थ 
पर्यायें है तथा इन्हें छोड कर जितनी स्वभाव या गृण पर्याये है वे सब स्व-परप्रत्यय अर्थ पर्याय है ।” पर बहाँ 
ऐसा लिख जानेसे जो अनेक प्रदन उत्पन्न होते हे उनका उस पुस्तकम आगमके अनुसार कोई समाधान नहीं 
है ? यथा-- 

(१) अपने-अपने गुण पर्यायों सहित अन्य पाँच द्रव्योंकी अवगाहित करनेमे आकाश द्रव्य व्यवहार हेतु है 
तो कया इसमे उनके अगुरुलघुगुणोंका ग्रहण नहीं होता । आकाश द्रव्य अन्य थाँचों द्रव्योंको तो पूरी तरहसे 
अबगाहिन करे और अगुरुलघुगुण तथा उनकी पर्यायें अवगाहित न हों यह कैसे हो सकता है ? यदि इनका भी 
आकाश्ममें अवगाहित होना माना जाता है तो ऐसा होते हुए भी जिस प्रकार वहाँ अगुरुलधुगुणोंकी गुण 
पर्यायोंको माज्र स्वप्रत्यय रूपसे स्वीकार किया गया है उसी प्रकार सब स्वभाव पर्यायको भी स्वप्रत्यय स्वोकार 
कर लिया गया होता । 

(२) काछ द्रव्य अन्य पांच द्रव्योंकी पर्यायोंके होनेमें व्यवहार हेतु हैं । तो क्या इसमें उनके अगुरुरूघु 
गुणकी पर्यायोंका ग्रहण नहों होता ? क्या ऐसा कोई आगम वचन है जिससे यह समझा जा सके कि अगुरुखूणु- 
गुणोंकी पर्यायोंके होनेमे कालद्रव्यकों व्यवहार हेतु माना गया है तो ऐसा होते हुए भी जिस प्रकार अगुरुलूधु- 
गुणोंकी पर्यायोंको मात्र स्वप्रत्ण्य स्वीकार किया गया है उसी प्रकार सब स्वभाव पर्यायोंकों भी स्वष्रस्यय 

स्वीकार कर लिया गया होता । 


३०२ : सिद्धालाचायं पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


: गम्नन करते हुए जीवों और पुद्गलोंके गमन करनेमे धर्म द्रव्य व्यवहार हेतु है तो क्या इसमें उनके 
अगुरुलघुगुणों और उनकी पर्थ्रायोंका ग्रहण नहीं होता * क्या वे क्षेत्रसे क्षेत्रान्तरित नही होते ? यदि कद्दो कि वे 
भी अपने-अपने द्रव्योंके साथ क्षेत्रसे क्षेत्रान्तरित होते है, इसलिए उनमें घर्मद्र्यकी व्यबहारद्देतुता बन जाती 
है । थादि ऐसा है तो ऐसा होते हुए भी जिस प्रकार वहाँ अगुरुलधु गुणोंकी स्वभाव पर्यायोंको मात्र स्वप्रत्यय 
स्वीकार किया गया है उसी प्रकार वहाँ अन्य सब स्वभाव पर्यायोंकों भी स्वप्रत्यय स्वीकार किया गया होता । 

गमन करके स्थित होने थाले जीवों और पुद्गलोंके ठहरनेमे धर्म द्रव्य व्यवहार हेतु हैं तो क्या इसमें 
अगुरुलूघु गुण और उनकी पर्यायोंका ग्रहण नही होता । कया वे अपने-अपने आश्रयभूत जीबों और पुद्गछोंके 
साथ स्थित नहीं होते ? यदि कहो कि वे भी स्थित होते हैं, क्योंकि आश्रयके बिना वे पाए नही जाते, इसलिए 
उनके स्थित होनेमें अधर्मद्रव्यको व्यवहार हेतु माननेमे कोई बाघा नहीं आती । यदि ऐसा हैं तो ऐसा होते हुए 
भी जिस प्रकार वहाँ अगुरुल्घु गुणोंकी स्वभाव पर्यायोंकों मात्र स्वप्रत्यय स्वीकार कर लिया गया है उसी प्रकार 
अन्‍य सब स्वभाव पर्यायोंको भी स्वप्रत्यय स्वीकार कर लिया गया होता । 

यह तो सर्वंसाधारण आश्रय हेतुओंके आधारपर विचार है । अब थोड़ा इस दृष्टिसि बिचार कीजिए 
कि यह अगुरुलधु गुण (केवल जिसकी स्वभाव पर्यायोंको उस पुस्तकमें स्वप्र त्यय स्वीकार किया गया है) सामान्य 
गुंण है या विशेष गुण है ? विशेष गुण तो हो नहीं सकता, क्योंकि यह सब द्रव्योंम पाया जाता है, अतः सामान्य 
गुण होना चाहिए । ऐसी अवस्थामे मात्र इस गृणकी होने वाली सब स्वभाव पर्याय तो केवल स्वप्रत्यय हों 
सथा अन्य समस्त अस्तित्व आदि सामान्य गुणोंकी स्वभाव पर्यायें स्व-परप्रत्यय हों यह कैसे हो सकतः है ? 
अर्थात नहीं हो सकता है। हमे तो यह उस पुस्तकके रचयिताकी मात्र कल्पना ही समझमे आती है | हमे यह 
खेद होता है कि उस पुस्तकमें व्यवहार पक्षके समर्थनका बीड़ा अवश्य उठाया गया, पर उस लिखानमे आगमका 
निर्वाह न कर करुपनाका ही अधिक सहारा लिया गया। जैनतत्त्वमीमासाके विरोधमे उस लिखानसे कुछ 
मनीषी भले ही सनन्‍्तोषका अनुभव करते हों, पर जब वे तथ्योंपर दृष्टिपात करेंगे, तब वे असमंजसमें पड़े बिना 
नहीं रहेंगे । 

उस पुस्तकके उक्त वक्‍तव्यमे आकाश द्रव्यके पदार्थोकों अवगाहित करने रूप परिणमनको पदार्थाधीन 
स्वीकार किया है। मालुम पड़ता हैं उस पुस्तकमे इस कथन द्वारा एक अगुरुलघु गुणको छोड़कर धोष सब 
पदार्थोंकी पराधीन सिद्ध करनेका प्रयत्न है। जब कि आगमकी यह स्पष्ट घोषणा है कि घर्म था धर्मीकी सिद्धि- 
के लिए परकी अपेक्षासे कथन किया जाता है, वे स्वरूपसे स्वयं हैं, क्योंकि किसीका स्वरूप पराश्रित नहीं हुआ 
करता । प्रत्येक द्रव्यकी प्रत्येक पर्याय जिस कालमें जैसी हैँ स्वयं है । वह बसी क्यों है उसकी वैसी हो नेमे पर- 
की सहायता नहीं हुआ करती । यहाँ आप्वमीमांसाकी धर्मधर्म्यविनाभाव:' इत्यादि कारिका और उसकी 
अष्टसहसी टीकाको हृदयंगम कर लेना चाहिए | तभी सभी व्यवहारनय और निशचयनयके विषय और वक्तब्य- 
को भले प्रकार हृदयंगम कर सकेंगे। उसमे कारकांग और ज्ञापकाग दोनोंको उदाहरण छूपमें स्वीकार कर 
लिया गया है | इससे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि विकल्प और कथनमें परसापेक्षता बनती है, वस्तु या उसकी 
पर्याय परसापेक्ष नहीं हुआ करती । 
हे जब कि अगुरुछघु गुणकी स्वभाव पर्यायके समान सभी द्रव्योंकी स्वभाव पर्याय स्वप्र त्यय ही होती हैं 
ऐसी अवस्थामें मुक्तिकी प्राप्तिके लिए अपनी पराश्चित वृत्तिकों दृष्टिमें गौण करके स्वभावका आलूम्बन लेकर 
स्त्न-समय प्रवृत्त होना ही एक मात्र मुक्ति प्राप्त करनेका यथार्थ मार्ग है। अन्य सब कल्पनाएं आदि अनादि 
कारसे आई पराक्षित वृत्तिका परिणाम हैं । 
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अ्रतधर-परिचय 


प्रथमं करणं चरण द्रव्यं नमः 

यह शान्तिभक्तिका वचन है । इस द्वारा प्रथमानुयोग आदि चार अनुयोगोमें विभक्त श्रृतको नमस्कार 
किया गया है। प्रवाहको अपेक्षा श्र॒ुत अनादि है । इसकी महिमाका व्याख्यान करते हुए जीवकाण्डमें श्रुतज्ञान- 
की मुख्यतासे कहा है कि केवलज्ञान और श्रुतज्ञानमें प्रत्यक्ष और परोक्षका ही भेद है, अन्य कोई भेद नहीं । 
ऐसा नियम है कि केवलज्ञानविभूतिसे सम्पन्न भगवान्‌ तीथंकर परमदेब अपनी दिव्यध्यनि द्वारा अर्थरूपसे श्रुत- 
की प्ररूपणा करते है और मत्यादि चार ज्ञानके धारी गणघरदेव अपनी सातिशय प्रज्ञाके माहात्म्यवश अंग- 
पूर्वहूपसे अन्तमु हूर्तमें उसका संकलन करते हैं | अनादि काछसे सम्यक श्रुत और श्रुतघरोंकी परम्पराका यह 
क्रम है । 

इस नियमके अनुसार वर्तमान अवसर्पिणीके चतुर्थ कालके अन्तिम भागमें अन्तिम तीथंकर भगवान्‌ 
महावीर और उनके ग्यारह गणघरोंमें प्रमुख गणघर गौतमस्वामी हुए । भावश्रुत पर्यायसे परिणत गौतम गण- 
धरने ग्यारह अंग और चौदह पुर्वोकी रचना कर लोहाचार्यकों दिया। लोहाचार्यने जम्बूस्वामीको दिया । 
इसके बाद विष्णु, नन्दिमित्र, अपराजित, गोवर्धन और भद्रबाहु ये पाँचों आचार्य परिपाटी क्रमसे चौदह पूर्ब- 
के धारी हुए | तदनन्तर विश्ञाखाचार्य, प्रोष्ठिल, क्षत्रिय, जयाचार्य, नागाचाय॑, सिद्धार्थथेव धुतिसेन, विजया- 
चार्य, बुद्धिल, गंगदेव और धर्मसेन ये ग्यारह आचार्य परिपाटी क्रमसे ग्यारह अंग और उत्पादपूर्व आदि दस 
पूर्वोके धारक तथा शेष चार पूर्वोके एकदेश धारक हुए । इसके बाद नक्षत्राचार्य, जयपाल, पाण्डुस्वामी, 
भुवसेन और कंसाचार्य ये पाँचों ही आचार्य परिपाटी क्रमसे सम्पूर्ण ग्यारह अंगोंके और चौदह पूर्वोंके एकदेश 
धारक हुए । तदनन्तर सुभद्र, यशोभद्र, यशोबाहु और लोहायं ये चारों आचार्य सम्पूर्ण आचारांगके धारक 
और दोष अंगों तथा पूर्बोके एकदेशके धारक हुए । 
आचाये धरसेन-पुष्पदन्त-भूतबलि 

तदनन्तर सब अंग-पूर्वोका एकदेश आचार्य प्रम्परासे आता हुआ घरसेन आचार्यको प्राप्त हुआ । ये 
सौराष्ट्र देशके गिरिनगर पत्तनके समीप ऊर्जयन्त पर्वतको चन्द्रगुफामे निवास करते हुए ध्यान अध्ययनमें 
तल्लीन रहते थे । इनके गुणोंका ख्थापन करते हुए वीरसेन स्वामीने (धवला पु० १) लिखा है कि वे परवा- 
दीरूपी हाथियोंके समूहके मदका नाश करनेके लिए श्रेष्ठ सिहके समान थे और उनका मन सिद्धान्तरूपी 
अमृत॑-सागरकी तरंगोंके समूहसे घुल गया था । वे अष्टाग महानिमित्त शास्त्रमें भी पारगामी थे। वर्तमानमें 
उपलब्ध श्रुतकी रक्षाका सर्वाधिक श्रेय इन्हीको प्राप्त है। अपने जीवनके अन्तिम कालमे यह भय होने पर कि 
मेरे बाद श्रुतका विच्छेद होना सम्भव है, इन्होंने प्रवचन वात्सल्यभावसे महिमा नगरीमे सम्मिलित हुए दक्षिणा- 
पथके आचार्योंके पास पत्र भेजा। उसे पढ़कर उन आचार्योने ग्रहण और धारण करनेमें समर्थ नानाप्रकारकी 
उज्ज्दल और निर्मल विनयसे विभूषित अंगवाले, शीलरूपी मालाके धारक, देश-कुल-जातिसे शुद्ध, समस्त 
कलाओं मे पारंगत ऐसे दो साधुओंको आन्भ्रदेशमें बहनेवाली वेणानदीके तटसे भेजा । 

जब ये दोनों साधु मार्गमें थे, आचाय धरसेनने अत्यन्त बिनयवान्‌ शु्र दो बैलोंको स्वप्नमे अपने 
चरणोंमें विनतमावसे पड़ते हुए देखा । इससे सन्तुष्ट हो आचार्य घरसेनने भ्रुवदेवता जयबन्त हो' यह शब्द 
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उच्चारण किया । साथ ही उन्होंने 'मुझे सम्यक्‌ श्रुतको धारण और ग्रहण करनेमे समर्थ ऐसे दो शिष्योंका 
लाभ होनेबाला है' यह जान लिया । 


जिस दित आचाय॑ धरसेनने यह स्वप्न देखा था उसी दिन बे दोनों साधु आचार्य धरसेनको प्राप्त हुए। 
पादवन्दना आदि कृतिकर्मसे निवृत्त हो और दो दिन विश्वाम-कर तीसरे दिन वे दोनों साधु पुन. आचार्य धरसेन- 
के पादमूलमें उपस्थित हुए । दृष्ट कार्यके विषयमे जिज्ञासा प्रगट करने पर आचार्य धरतसेनने आशीर्वादपूर्वक 
दोनोंको सिद्ध करनेके लिए एकको अधिक अक्षरवाली और दूसरेकों हीम अक्षरवाली दो विद्याये दी और 
कहा कि इन्हें षष्ठभक्त उपबासको धारण कर सिद्ध करो । विद्यायें सिद्ध होने पर उन दोनों साथुओने देखा 
कि एक विद्याकी अधिष्ठात्री देवीके दांत बाहर निकले हुए है और दूसरी विद्याकी अधिष्ठात्री देवी कानी है । 
यह देखकर उन्होंने मन्त्रोंकी शुद्ध कर पुनः दोनों विद्याओंकों सिद्ध किया। इससे वे दोनों विद्यादेवतायें 
अपने स्वभाव और अपने सुन्दररूपमें दृष्टिगोचर हुईं | तदनन्तर उन दोनों साधुओंने विद्यासिद्धिका सब वृत्तान्त 
आचार्य धरसेनके समक्ष निवेदन किया | इससे उन दोनों साधुओं पर अत्यन्त प्रसन्न हो उन्होंने योग्य तिथि 
आदिका विचार कर उन्हें भ्रन्थ पढ़ाना प्रारम्भ किया । आपषाढ़ शुक्ला ११के दिन पूर्वाह्निकालमे प्रन्थ 
समाप्त हुआ । 


जब इन दोनों साधुओंने विनयपूर्वक प्रन्थ समाप्त किया तब भूतजातिके व्यन्तर देवोंने उनकी पूजा 
की । यह देख आचाय॑ धरसेनने एकका नाम पुष्पदन्त और दूसरेका नाम भूतबलि रखा । 

बादमे वे दोनों साधु गुरुकी आज्ञासे वहाँसे रबाना होकर अकलेद्वर आये । और वहां वर्षकाल 
तक रहे | वर्षायोग समाप्त होने पर पुष्पदन्‍्त आचाय बनवास देशको चले गये और भूतबलि भट्टारक द्रमिल 
देशको गये । 

बादमें पृष्पदन्त आचार्य जिनपालितको दीक्षा देकर तथा वीसदि सूत्रोकी रचना कर और जिनपालित- 
को पढ़ाकर भूतबलि आचार्यके पास भेज दिया । भूतबलि आचार्यने जिनपालितके पास वीसदि सूत्रोको देखकर 
और पुष्ददन्त आचाय॑ अल्पायु हैं ऐसा जिनपालितसे जानकर महाकर्मप्रक्ृ तिप्राभृतका विच्छेद होनेके भयसे 
द्रव्यप्रमाणानुगमसे लेकर शेष ग्रन्थकी रचना की । 

यह आचार्य घरसेन प्रभूति तीन प्रमुख आचार्योका संक्षिप्त परिचय हैं। इस समय जैन परम्परामे 
पुस्तकारुढ़ जो भी श्रुत उपलब्ध है उसमे षट्खण्डागम और कपायप्राभृतकी रचना प्रथम हैं। पट्खडागमके 
मूर श्रोतके व्याख्याता हैं आचायं घरसेन तथा रचयिता है आचार्य पुष्पदन्‍्त और भूतबलि । 


अचाये गुणधर-यतिवृषभ 

जैन परम्परामें पट्खण्डागमका जो स्थान है वही स्थान कपायप्राभुतका भी है। इन आगमग्नन्थोका 
मूल स्रोत क्या है यह तो श्रुत परिचयके समय बतलावेग । यहाँ तो मात्र कपायप्राभृतके रचयिता आचार्य गुण- 
घर और उसपर वृत्तिसूत्रोंकी रचना करनेवाले आचार्य यतियृषभके बारेमे छिखना है। कपायप्राभूतकी प्रथम 
गाथासे सुस्पष्ट विदित होता है कि आचार्य धरसेनके समान आचार गुणप्रर भी अग-पूवोके एकदशके ज्ञाता 
थे। उन्होंने कषायप्राभृतकी रचना पाँचवें पूवंकी दशवी वस्तुके तीसरे प्राभूके आधारसे की है। इससे 
विदित होता है कि जिस समय पाँचवे पूर्वकी अविछिन्न परम्परा चल रही थी तब आचारय॑ गुणधर इस पथिबी- 
तलको अपने वास्तथ्यसे सुशोभित कर रहे थे। ये अपने कालके श्रुतधर आचार्योम प्रमुख थे । ! 

आचार्य यतिवृषभ उनके बाद आचाय॑ नागहस्तीके कालमे हुए है, क्योंकि आचाय॑ वीरमेरने 
इन्हें आचार्य आय्रमंक्षुका श्षिष्य और आचाय॑ नागहुस्तीका अन्तेवासी लिखा है। ये प्रतिभाशाली 


चतुर्थ सण्ड : ३०७ 


महान्‌ आचारय॑ थे यह इनके कषायप्राभृत पर लिखे गये वृत्तिसूत्रों (चृणिसूत्रों)से ही ज्ञात होता हैँ। बतंमानमें 
उपलब्ध त्रिलोकप्रज॒प्ति इनकी अविकल रचना है यह कहना तो कठिन है। इतना आवश्यक है कि इसके 
सिवा त्रिलोकप्रज्ञप्ति और होनी चाहिये । सम्भव है उसकी रचमा इन्होंने की है । 

यह तो हम पहले ही लिख आये है कि सम्यक्‌ श्रुतके अर्थकर्ता तीर्थकर केवली होते है और ग्रन्थकर्ता 
गणघरदेव होते हैं । इस तथ्यको ध्यानमें रख कर आनुपूर्वी क्रमसे विचार करने पर विदित होता है कि सिद्धान्त- 
ग्रन्यों और तदनुवर्ती भ्रुतके सिवा अन्य जो भी श्रत वर्तमानकालमें उपलब्ध होता हैं उसके रचयिता आचार्योने 
परिपाटी क्रमसे प्राप्त हुए श्र॒तके आधारसे हो उसको रचना की है। इसलिये यहाँ पर कुछ प्रमुख श्रुतघर 
आचायोंका नाम निर्देश कर देना भी इृष्ट है जिन्होंने अन्य अनुयोगोंकी रचना कर सर्वश्रथम श्रुतके भंडारको 
भरा है | द्रव्यानुयोगको सर्वप्रयम पुस्तकारूढ़ करनेवाले प्रमुख आचार्य मगवान्‌ कुन्दकुन्द हैं । इनकी और इनके 
द्वारा रचित श्र॒तकी महिमा इसीसे जानी जा सकती है कि भगवान्‌ महाबीर और गौतम गणवरके बाद इनको 
स्मरण किया जाता हैं। उत्तरकालमें आचारय॑ गुद्धपिच्छ, बट्केर, शिवकोटि समन्तमद्र, पृज्यपाद, भद्ठा- 
कलंकदेव, विद्यानन्दि और योगीन्द्रदेव प्रभूति सभी आचायोने तथा राजमलजी, बनारसीदासजी आदि विद्वानों- 
ने इनका अनुसरण किया है । आचाये अमुतचन्द्रके विषयमें तो इतना ही लिखना पर्याप्त है कि मानो इन्होंने 
भगवान्‌ वुन्दकुन्दके पादमुलमे बैठकर ही समयसार आदि श्रुतकी टीकारयें लिखी हैं । 

चरणानुयोगको पुस्तकारूढ़ करनेवाले प्रथम आचार्य बट्टकेरस्वामी हैं। इनके द्वारा निबद्ध मूलाचार 
इतना सागोपाग है कि आचार्य वीरसेन इसका आचारांग नाम द्वारा उल्लेख करते हैं। उत्तरकालमें जिन 
आचार्यो और विद्वानोंने मुनि आचार पर जो भी श्रुत निबद्ध किया है उसका मूल श्रोत मूलाचार ही है । 
आचार्य वसुनन्दिने इस पर एक टीका लिखी है । भट्टारक सकलकीतिने भी मूलाचारप्रदीप नामक एक ग्रन्थकी 
रचना की है। उसका मृल स्रोत भी मूलाचार ही है । इसी प्रकार चार आराधनाओंको लक्ष्य कर आचार्य 
शिवकोटिन आराधनासार नामक श्रुतकी रचना की है । श्रुतके क्षेत्रम मूल श्रुतके समान इसकी भी प्रतिष्ठा है । 

श्रावकाचा रका प्रतिपादन करनेवाला प्रथम श्रुतग्रन्थ र॒त्नकरण्डश्रावकाचार हैं। यह आचार्य समन्‍्त- 
भद्रकी कृति है, जिसका मूठ आधार उपासकाध्ययनाग है । इसके बाद अनेक अन्य आचार्यो और विद्वानोंने 
गृहस्थधर्मके ऊपर अनेक ग्रन्थोंकी रचनायें की हैं । 

प्रथमानुयोगमें महापुराण, पद्म पुराण और हरिवंशपुराण प्रसिद्ध हैं। इनकी रचना भी यथासम्भव परिपाटी 
क्रमसे आये हुए अंग-पूर्व श्रुतके आधारसे की गई है। जिन आचार्योने इस श्रुतको सम्यक प्रकारसे अवधारण 
कर निबद्ध किया है उनमे आचाये जिनसेन (महापुराणके कर्ता) आचाय॑ रविषेण ओर आचाय॑ जिनसेन 
(हरिवंशपुराणके कर्ता) मुख्य है । 

इस तरह चारों अनुयोगोंमे विभक्त समग्र मूल श्रुतकी रचना आनुपूर्वीसे प्राप्त अंगपूर्वश्षुतके आधारसे 
ही इन श्रुतवर आचार्योने की है ऐसा यहां समझना चाहिए । जैन परम्परामे पूर्व-पूर्व श्रुतकी अपेक्षा ही उत्तर- 
उत्तर श्रुतको प्रमाण माना गया है सो सर्वत्र इस तथ्यकों ध्यानमें रखकर श्रुतकी प्रमाणता स्वीकार 
करनी चाहिए | 





सम्यकश्न॒त-परिचय 


इस समय इस भरतक्षैत्रमे केवली, श्रुतकेवली और अभिन्‍न दक्षपू्वियोका तो सवंथा अभाव है ही । 
उत्तर कालमे विशिष्ट श्रुतधर जो ज्ञानी आचार्य हो गये है उनका भी अभाव है। फिर भी उन आचार्यों द्वारा 
लिपिबद्ध किया गया जो भी आगम साहित्य हमें विरासतमें मिला है उसका पूरी तरहसे मूल्याकन करना हम 
अल्पज्ञोंकी शक्तिके बाहर है । 

पूर्व कालमें अरिहन्त परमेष्ठीकी वाणीके रूपमें जिस श्रुतका गणबरदेवने संकलन किया था वह 
अंगवाह्य और अंगप्रविष्ठके भेदसे दो भागोंमें विभवत किया गया था । अगबाह्म श्रुत॒ मुख्यरूपमे चौदह 
प्रकारका है--सामायिक, चतुविदतिस्तव, वन्दना, प्रतिक्रमण, बेनयिक, कृतिकर्म, दह्यवंकालिक, उत्तराध्ययन, 
कल्पव्यवहार, कल्प्याकल्प्य, महाकल्प्य, पुण्डरीक, महापुण्डरीक और तिषिद्धिका। तथा अंगप्रविष्ठ श्रुत 
बारह प्रकारका हैं--आचार, सृत्रकृत, स्थान, समवाय, व्याख्याप्रश्प्ति, ज्ञातृघमंकथा, उपासकाध्ययन, 
अन्तःकददझ्षा, अनुत्त रौपपादिकदशा, प्रशनव्याकरण, विपाकसूत्र और दृष्टिवाद । इनमेंमे दृष्टिवाद श्र्‌तके पाँच 
अर्थाघिकार है--परिकर्म, सृत्र, प्रथमानुयोग, पूर्वगत और चूलिका | परिकर्म पाँच 5कारका है--चन्द्रप्रश्प्ति, 
सूर्यप्रशप्ति, जम्बूद्वीपप्रज्ञप्ति, द्रीपसतागरप्रज्ञप्ति और व्याख्याप्रज्नप्ति। परवंगतके चौदह अर्थाषिकार है-- 
उत्पादपुर्व, आग्रायणीय, वीर्यानुप्रवाद, अस्ति-तास्तिप्र बाद, ज्ञानप्रवाद, सत्यप्रवाद, आत्मप्रवाद, कमंप्रवाद, 
प्रत्याख्यानप्रवाद, विद्यानुवाद, कल्याणनामधेय, प्राणावाय, क्रियाविशाल और लोकबिन्दुसार । तथा चूलिका 
पाँव प्रकारकी हँ--जलगता, स्थलूगता, मायागता, रूपयता और आकाशगता । 

यह मूल श्र॒त है । किन्तु कालदोषवश उत्तरोत्तर उसका ह्ास होने पर आजम लगभग साधिक दो 
हजार वर्ष पूर्व अन्तमे धरमेन आचाय॑ हुए । उन्हे अग-पुर्वसम्बन्धी अवशिष्ट जो भी शान प्राप्त था, उसका 
उन्होंने पुप्पदन्‍्त और भृतबलि आचार्यको अध्ययन कराया । परिणामस्वरूप इन दोनो आचार्योने मिलकर पट 
खण्डागम श्र्‌ तको निबद्ध कर पुस्तकारूढ किया । 
पषट्खण्डागम 

इन दोनों आचार्योने घट्खण्डागम श्र्‌ तकी रचना किस आधारसे की इसका विशेष ऊहापोह आचाय॑ 
वीरसेनने घबला टीकामे किया है । यहाँ संक्षेपमें इतना लिखना पर्याप्त हैं कि आग्रायणीय पूवंको २० वस्तुओ- 
मेसे ५त्री वस्तु चयनलब्धिके २० प्राभृतोंमेसे चौथा प्राभृुत महाकर्मप्रकृति है । मुख्यतया उसीसे पट्खण्डागमकी 
उत्पत्ति हुई है। इतना अवश्य हैं कि इसके कृति आदिक ३४ अधिकार है उनमेसे प्रारभ्भके ६ अधिकारोंसे ही 
इन खण्डोंकी उत्पत्ति हुई है। मात्र जीवस्थानकी सम्यक्त्वोत्त्ति चूलिकाका मुल आधार दृष्टिवादका दूसरा भेद 
सूत्र है और गति-अगति चूलिकाका मूल आधार व्यास्याप्रज्ञप्ति अंग है | 

यह समस्त षट्खण्डागमकी रचनाका मूल स्रोत है। इससे विदित होता है कि पट्खण्डागमके रूपमे इस 
समय जो भी श्रुत उपलब्ध है वह मात्र आचार्य पुष्पदन्त और भूतबलिकी स्वनिश्ित कृति न होकर अंग-पूर्व 
श्रुतका हैं; अवशिष्ट भाग हैं। इसलिए आगममें इसकी मूल अंग-पूर्व साहित्यके समान ही प्रामाणिकता स्वीकार 
की गई है । वर्तमान कालमे यह हमारा महान्‌ भाग्य है कि शेष बचे अंग-पूर्व श्रुतके विच्छेदके भय और प्रव- 
चनवत्सलताके कारण आवार्यवर्य धरसेनके मनमें जो अवशिष्ट अंग-पुर्वश्ुतकी सुरक्षाका भाव उदित हुआ था 
उसीके परिणामस्वरूप इस समय अंगशूव॑श्रुवके उस अवशिष्ट अंशके दर्शन, श्रवण और मनन करनेका सौभाग्य 


चतु थ॑ खण्ड : ३०९ 


प्राप्त हो सका है। इस महान्‌ प्रयासमें आचार्य घरसेन तो श्रेयोभागी हैं हो । साथ ही आचार्य पुष्पदन्त और 
भूतबलि भी कम श्रेयोभागी नहीं हैं, जिनकी बिलक्षण प्रतिभा और प्रयासके फलस्वरूप अंग-पूर्वश्रुवका यह अब- 
शिष्ट भाग पुस्तकारूढ़ हुआ ! भाव विभोर होकर मन्‌.पूर्वक हमारा उन भावप्रवण परम सनक आचार्योकों नो 
आग्मभाव नमस्कार है । सम्यक्‌ श्रुसके प्रकाशक वे तो धन्य हैं ही, उनकी षट्खषण्डागमस्वरूप यह अनुपम कृति 
भी धन्य है । 

पट्खण्डागमके जो छह खण्ड है उनमें प्रथम खण्डका नाम जीवस्थान है। उसके सत्‌, संख्या, क्षेत्र, 
स्पर्शन, काल, अन्तर, भाव और अल्पबहुत्व ये आठ अनुयोगद्वार तथा प्रकृति समुस्कोर्तना, स्थान समुत्कीर्तना, 
तीन महादण्डक, जघन्य स्थिति, उत्कृष्ट स्थिति, सम्यक्त्वोत्पत्ति और गति-आगति ये नौ चलिकाएँ हैं। इन 
अधिकारोके जो नाम है उनके अनुसार ही गृणस्थानों और मार्गणाओंका आश्रय लेकर इसमें जीवोंका वर्णन 
किया गया है । 

दूसरा खण्ड क्षुल्लकबन्ध हैं । इसके स्वामित्वादि ग्यारह अधिकार हैं । उनके द्वारा इस खण्डमे बन्ध्रक 
और अबन्धक जीवोंबा संक्षेप्से निर्पण किया गया हैं। इस खण्डकी एक चुलिका भी हैँ । उक्त अर्थका और 
साथ ही अनुक्त अर्थका विशेष रूपसे कथन करनेवाले प्रकरणको चूलिका कहते हैं । इसमें महादण्डक पृत्रोंका 
समावेश कर सब जीवोंकी अपेक्षा अल्पबहुत्वका निरूपण किया गया है । 

तीसरा खण्ड बन्धस्वामित्वविचय हैं| इसमे चौदह गुणस्थानों और चौदह मार्गणाओंकी अपेक्षा ज्ञाना- 
वरणादि आठ कर्मोकी उत्तर प्रकृतियोंका कौन जीव बन्धक है और कौन जीव अबन्धक है इसका विस्तारसे 
बिचार किया गया हैं । 


चौथा खण्ड वेदना है। इसमे सर्वप्रथम वेदना खण्डकी उत्पत्तिके मूल स्नोतका निर्देश करते हुए मूलमे 
ही बतलाया है कि आग्रायणीय पूर्वकी पाँचवी वस्तुके कर्मप्रकरृत नामक चौथे प्राभृतके कृति और वेदना आदि 
२४ अनुयोगद्वार है । कृति और वेदनामे वेदनाकी प्रधानता होनेसे इस खण्डको वेदनाखण्ड कहते है । उनमेसे 
कृतिका निरूपण करते हुए उसके १ नामकृति, २ स्थापनाकृति, ३ द्रव्यकृति, ८ गणनाकृति, ५ ग्रन्थकृति, ६ 
करणकृति और ७ भावकृतिका प्रथम अधिकार द्वारा निरूपण किया गया हैं। तथा वेदनाका निरूपण करते हुए 
उसका वेदनानिक्षेप आदि १६ अधिकारों द्वारा निरूषण किया गया है। इस प्रकार इन दो अधिकारोंके 
आश्रयसे वेदनाखण्डमें कृति और वेदनाका निरूपण हुआ है । 


पाँचवा खण्ड वर्गणा हैं। इसमे स्पर्श, कर्म, प्रकृति तथा बन्धनके बन्धविधान भेदको छोड़कर बन्ध, 
बन्धक और बन्धनीयका कथन हुआ हूँ । विशेष खुलासा इस प्रकार है-- 


१, स्पर्शअनुयोगद्वा रके स्पर्शनिक्षप, स्पर्शनयविभाषणता आदि १६ अनुयोगद्वार है । उनमेसे स्पर्शनिक्षेप- 
के नामस्पर्श, स्थापनास्पर्शा, द्रव्यस्पर्श, एकक्षेत्रस्पर्श, अनन्तरक्षेत्रस्पर्श, देशस्पर्थ, त्वरस्पर्श, सर्वस्पर्श, स्पर्शस्पर्श, 
कर्मस्पर्श, बन्धस्पर्श, भव्यस्पर्श और भावस्पर्श इन तेरह प्रकारके स्पशोका, किस स्पर्शको कौन नय स्वीकार 
करता है यह स्पष्टीकरण करके कथन किया गया है । 

२. कर्मअनुयोगद्वा रके कर्मनिक्षेप, कर्मनयविभाषणता आदि सोलह अधिकार हैं । उनमेसे कर्मनिक्षेपके 
सामकर्म, स्थापनाकर्म, द्रव्यकर्म, प्रयोगकर्म, समवदानकर्म, अधःकर्म, ईर्यापथकर्म, तप-कर्म, क्रियाकर्म और भाव- 
कर्म ये दस भेद हैं। इनमेंसे किस कर्मको कोन नय स्वीकार करता है इसका निर्देश क्रनेके बाद इस अनुयोग- 
द्वारमें उक्त दस कर्मोंका कथन किया गया है | 


३१० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-अन्य 


। उनमेंसे 


३. प्रकृति अन॒योगद्वारके भी प्रकृतिनिक्षेप, प्रकृतिनयविभाषणता आदि सोलह अधिकार हैं गे 
द हि पक्के 


प्रकृतिनिक्षेपके चार भेद है। कौन नय किस निक्षेपकों स्वीकार करता है यह बतला कर इसम १० 
चार भेदोंका तथा प्रसंगये मतिज्ञान आदि ज्ञानोंके अवान्तर भेदोंका सामोपांग कथन किया गया हैं । 


», बन्यकके चार भेद है-बस्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्धविधान । इनमेसे बन्धके नामबन्ध, स्थाप- 
नावन्घ, द्रव्यवन्ध और भावबन्ध ये चार भेद है। नैगम, व्यवहार और सग्रहनय इन सब बन्धोंकी स्वीकार 
करता है । ऋजसूत्रनय स्थापनाको स्वीकार नहीं करता, शेषको स्वीकार करता है। तथा शब्दनय नामबन्ध 
और भावबन्धको स्वीकार करता है। इस प्रकार ये चार प्रकारके बन्ध है । इनका विःतृत वदिवेखन तो बन्धन 
अनुयोगद्वारमे किया ही है ! साथ ही बन्धकका एक उदाहरण देकर तदनुसार महादण्डक जानने चाहिए' यहे 
संकेतकर बन्धनीयका विस्तारके साथ विचार करते हुए वर्गंणा, वर्गणासमुदाहार, अनस्तरोपनिधा, परम्परोप- 
मिधा, अवहार, यवमध्य, पदमीमासा और अल्पबहुत्व इन आठ अधिकारोंका आश्रय लेकर २३ प्रकारकी वर्गे- 
णाओंका इस अनुयोगद्वारमे निः्पण किया गया है। इसके बाद इसकी चूलिका प्रारम्भ होती हैं। इसमे निगोद- 
का, बारहवें गुणस्थानवर्ती वीतराग साधुके शरीरमेसे उनके अभाव होनेके क्रमका तथा अच्य अनेक उपयोगी 
बिषयोंका विस्तारके साथ प्रतिपादन किया गया है । अन्तमे बन्धनके चौथे भेद 'बन्धविधानके चार भेद हैं--: 
प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेशबन्ध ।' इतना संकेत मात्र किया है। मात्र इस सूत्रकी टीका 
करते हुए बीरसेन स्वामी लिखते है--'इन चार बन्धोंका विधान भूतबलि भट्टारकने महाबस्धमे विस्तारके 
साथ लिखा हैं, इसलिए हमने यहांपर नहीं लिखा है । अतः सकल महाबन्धकों यहाँ कथन करनेपर बन्धविधान 
समाप्त होता है | 

छठा खण्ड महाबन्ध है। इसमें बन्धनके चौथे भेद बन्धविधानका प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनु- 
भागबन्ध और प्रदेशबन्ध इन चार अधिकारों द्वारा विस्तारसे वर्णन किया गया है। खुलासा इस प्रकार हे-- 

१ प्रकृतिबन्ध--इस नामके अनुयोगद्वारमे प्रकृतिबन्धका विवेचन ओध ओर आदणशसे प्रकृतिसमुत्की- 
त॑ना आदि २४ अनुयोगद्वारोका आश्रय लेकर विस्तारके साथ किया गया है। यह दुर्भाग्यकी बात है कि इस 
अनुयोगद्वारके मूल ताइपत्रीय प्रतिका प्रारम्भिक भाग त्रटित हो जानेके कारण प्रकृति समत्कीर्तनाका प्रारम्भ- 
का कुछ भाग तथा ताइपत्रका २८वा पत्र त्रूटित हो जानेके कारण बन्धस्वामित्वविचयका मध्यका भाग 
बर्तमानमे उपलब्ध नही हैं। इससे यह ज्ञान सहज हो जाता है कि किस प्रकृतिके बन्धका स्वामी कौन है, 
कितना काल और अन्तर है आदि | साथ ही इसे हमे यह ज्ञान भी हो जाता हैं कि किस प्रकृतिका बन्ध 
होते समय अन्य किन प्रकृतियोंका बन्ध होता है। इसके अल्पबहुत्व अनुयोगद्वारका विवेचन करते हुए उसके 
जीवअल्पबहुत्व ओर अद्धाअल्पबहुत्व ऐसे दो भेद कर दिये है, इससे किस प्रकृतिके बन्धक जीवोंसे तडद्धिन्न 
प्रकृतियोंके बन्धक जीवोंके अल्पबहुत्वका क्या क्रम हैं इसका ज्ञान तो हो ही जाता है। साथ ही काछकी 
अपेक्षा भी परिवर्तमान प्रकृतियोंके बन्धकालका प्रस्पर अल्पबहुत्व किस प्रकारका है यह ज्ञान भी हो 
जाता है । 

२. स्थितिबन्ध--इस अनुयोगद्वारमे पहले मूलप्रकृतिस्थितिबन्धकी प्रूपणा करके बादमे उत्तरप्रकति- 
स्थितिबन्धकी प्रर्पणा की गई है । मूलप्रकृतिस्थितिबन्धकी प्ररूपणा करते समय पहले स्थितिबन्धस्थानप्ररूपणा, 
निषेकप्ररूपणा, आबाघाकाण्डकप्रहूपणा और अल्पवहुत्व इन चार अनुयोगद्वा रोंके आश्रयसे उसकी प्ररूपणा की 
गई है । तथा इसके बाद २४ अनुयोगद्वारोकों आधार बनाकर ओघ और आदेशसे स्थितिबन्धकी प्ररूपणा की 
गई है। उत्तरप्रकृतिस्थितिबन्धके कथनमें भी यही पद्धति स्वीकार की गई हैं। अन्तर केवल इतना हैँ कि 
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मूरूप्रकृतिस्थि तिबन्धकी प्ररूपणामें ज्ञानावरणादि आठ मूलप्रकृतियोंका अवलम्बन लिया गया है और उत्तर- 
प्रकृतिस्थितिबन्धकी प्ररूपणामें मूलप्रकृतियोंके अवान्तर भेदोंको अवरूम्बन बनाया गया है । 


स्थितिबन्धस्थानका कथन करते समय चौदह जीवसमासोंमें स्थितिबन्धस्थानोंका, संक्लेशविशुद्धि स्थानों- 
का और स्थितिबन्धका अल्पबहुत्व॒ बतलाया गया है। निषेकप्र रूपणाका अनन्तरोपनिधा और परम्परोपनिधा 
इन दो अधिकारोंका आलम्बन लेकर विचार किया गया है। विवक्षित निषेकसे समनन्‍्तर स्थिति मे स्थित 
निषेकर्मे कितनी हानि होती है इसका विचार अनन्तरोपनिधा अधिकार द्वारा किया गया हैं। तथा विवक्षित 
निषेकसे पल्यके असंख्यातवें भागप्रमाण स्थान जानेपर कितनी हानि होती है इसका विचार परम्परोपनिधा 
अधिकार द्वारा किया गया है । 


आबाधाका विवेचन करते हुए बतलाया है कि मोहनीयका सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर स्थितिबन्ध होने 
पर सात हजार वर्षप्रमाण आबाधा प्राप्त होती है । आबाधाका विचार इसी अनुपातसे सवंत्र करना चाहिए। 
मात्र अन्तःकोडाकोड़ी प्रमाण स्थितिबन्ध होनेपर अन्तरम्हर्त प्रमाण आबाघा प्राप्त होती है। आयुकर्मकी 
अब्राधा परभवसम्बन्धी आयुका बन्ध होते समय जो भुज्यमान आयु छोष रहती है तत्रमाण होती है । 


आबाधाकाण्डकका विवेचन करते हुए बतलाया है कि आयुके सिवा शोष सात कर्मोका अपने-अपने 
उत्कृष्ट स्थितिसे लेकर पल्यके अमंख्यातवें भाग कम स्थितिबन्धके प्राप्त होने तक प्राप्त स्थितियोका एक 
आबाधाकाण्डक होता है। अर्थात्‌ इतनी स्थित्तियोंप्रेसे किसी भी स्थितिका बन्ध होनेपर उन सब स्थितियोंकी 
एक समान आबाधा प्राप्त होती है । अर्थात्‌ इतने स्थिति विकल्पोंकी अपने-अपने अनुपातसे उत्कृष्ट आबाघा 
प्राप्त होती हैं। इसके बाद इतने ही स्थितिविकल्पोंकी एक समय कम आबाघा होती है। इसी प्रकार यथा- 
योग्य शेष स्थितिबन्धमे भी आबाधा जाननी चाहिए। यहाँ जितने स्थितिविकल्पोंकी एक आबाधा होती है 
उनकी एक आबाघाकाण्डक संज्ञा हैं। इसे छानेका क्रम यह है कि उत्कृष्ट आबाघाका भाग उत्कृष्ट आबाधा- 
न्यून उत्कूट स्थितिमें देनेपर एक आबाघाकाण्डक्रका प्रमाण आता हैं। संब जीवसमासोम आबधाकाण्डकका 
प्रमाण इसी विधिसे प्राप्त कर लेना चाहिए। मात्र आयुकर्ममे यहू नियम लागू नहीं होता, क्‍योंकि बहाँ 
स्थितिबन्धके अनुपातसे आबाघधा नहीं प्राप्त होती । 


अल्पबहुत्वकी प्ररुपणा करते हुए आबाघा, आबाघास्थान आदिके अल्पबहुत्वका निर्देश किया है । 


इस प्रकार स्थितिबन्धके सम्बन्धम सामान्य प्ररूपणा करके आगे उसका अद्धाच॒छेद आदि चौबीस 
अनुयोगद्वारों तथा भुजगार, पदनिक्षेप और वृद्धि अनुयोगद्वारोके आश्रथसे कथन किया गया हैं। यह मूल- 
प्रकृतिबन्धकी मीमांसा है। उत्तरप्रकृतिस्थिरि.बन्धका विचार भी इसी प्रक्रियासे किया गया है । अन्तर है तो 
केवल इतना ही कि मृलप्रकृतिस्थितिबन्धभ आठ मूल प्रकृतियोंके आश्रयसे विचार किया गया है भर उत्तर- 
प्रकृतिस्थितिबन्धमे १२० उत्तर प्रकृतियोंके आश्रयसे विचार किया गया हैं। यद्यपि प्रकृतियाँ १४८ हैँ 
तथापि दर्शनमोहकी सम्यकक्‍त्व ओर सम्यम्मिथ्यात्व ये दो अबन्ध प्रकृतियाँ हैँ। पाँच बन्धनों और पांच 
संघातोंका पाँच शरीरोंमे अन्तर्भाव हो जाता है + तथा स्पर्शादिकके बीस भेदोंके स्थानमे सामान्यसे स्पर्शादिक 
चारका ही ग्रहण किया है इसलिए २८ प्रकृतियाँ कम होकर बन्धमे १२० प्रकृतियाँ ही ली गई हैं । 

स्थितिबन्धके मुख्य भेद चार है यह हम पहले लिख भाये है । स्थिति और अनुभाग बन्धका मुख्य 
कारण कषास है । कहा भी है--ट्विंदि-अणुभागा कसायदो होंति । 

स्थितिबन्ध और अनुभागबरघ कषायसे हो ता है । 
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यहाँ स्थितिबन्धके कारणभूत कषायोंकी कपायाध्यवसानस्थान संज्ञा बतलाई है । इन्हें ही स्थितिबन्धा- 
ध्यवसानस्थान भी कहते है । साता और असाता वेदनोयके स्थितिबन्धके साथ अन्य कर्मोके स्थितिबन्धका प्रकार 


क्या है इसका निर्देश करते हुए यहाँ बतलाया है-- 
वहाँ जो ज्ञानावरणीय कर्मंक्े बन्धक जीव है वे दो प्रकारके हँ--सातबन्धक और असातबन्धक । जो वे 
सातबन्धक जीव हैं वे तीन प्रकारके है--चतु.स्थानबन्धक, त्रिस्थानबन्धक और द्विश्थानबन्धक । वहाँ जो वे 
असातबन्धक जीव हैं वे तीन प्रकारके है--ह्विस्थानबन्धक, त्रिस्थालबन्धक और चतुःस्थानबन्बक । सर्वविशुद्ध 
साताके चतुःस्थानबन्धक जीव है। त्रिस्थानबन्धक जीव सक्लिष्टतर हैँ । द्विस्थानबन्धक जीव उनसे भी संक्लिष्ट- 
तर हैं। सर्वविशुद्ध असाताके द्विस्थान बन्धक जीव है । त्रिस्थानबन्धक जीव संक्लिष्टतर है। चतुःस्थानबन्धक 
जीव उनसे भी संक्लिष्टतर है । 
साताके चतुःस्थानबन्धक जीव ज्ञानावरण कर्मकी जघन्य स्थितिका बन्ध करते है । भ्रिस्थान बन्धक 
जीव ज्ञानावरण कर्मकी अजघन्यानुत्कूष्ट स्थितिका बन्ध करते है। द्विस्थानबन्धक जीव सातावेदनीयकी ही 
उत्कृष्ट स्थितिका बन्ध करते है । असाताके द्विस्थान बन्धक जीव स्वस्थानकी अपेक्षा ज्ञानावरण कर्मकी जघन्य 
स्थितिका बन्ध करते हैं । त्रिस्थानबन्धक जीव ज्ञानावरण कमंकी अजघन्यानुत्कष्ट स्थितिका बन्ध करते हैं । 
चतुःस्थानबन्धक जीव असातावेदनीयकी ही उत्कृष्ट स्थितिका बन्ध करते है । 
यह स्थितिबन्धका प्रकरण है, अनुभाग बन्धका नहीं। इसमे जिन परिणामोमे सब कर्मोका उत्कृष्ट 
स्थितिबन्ध होता है उनकी संक्लेश संज्ञा रखी है और जिन परिणामोसे जघन्य स्थितिवन्ध होता है उनकी 
विशुद्धि संज्ञा रखी है । मात्र तिय॑ज्चायु, मनृष्पययु और देवायु इस नियमके अपवाद हैं। उन तीन आयुअंके 
उत्कृष्ट स्थितिबन्धके योग्य परिणामोंकी विशुद्धि संज्ञा और जघन्य स्थितिबस्धके योग्य परिणामोकी संक्लेण 
संज्ञा रली है। पूर्वमें जो हम महाबन्धका उद्धरण दे आये है उसमे साता और असातावंदनीयके किस प्रकारके 
अनुभागबन्धके साथ शेष कर्मोके स्थितिबन्धकी क्या प्रक्रिया है यह मिझान करके बतलाया गया है। इससे 
विदित होता है कि अनुभागबन्धमे जिन परिणामोंकी संक्‍्लेश और विशृुद्धि संज्ञा है, स्थितिबन्धके प्रकरणमे 
उनकी वे सज्ञाएँ दूसरे प्रकारसे रखी गईं है। इसे विशेषरूपसे समझनेके लिए जीवमसमुदाहार अनुयोगद्वार 
द्रष्टव्य है । हु 
यहाँ इतना विशेष जानना चाहिए क्रि क्षपकश्नेणस जिन प्रकृतियोंका जघन्य स्थितिबन्ध होता है वहाँ 
बन्धके योग्य परिणामोंके लिए संब्लैशरूप या विशुद्धिरूप किसी प्रकारकी संज्ञाका प्रयोग नही किया गया है । 
उदाहरणार्थ सूक्ष्मसाम्पराय गुणस्थानमे पाँच ज्ञावावरण, चार दर्शनावरण, मातावेदनीय, यशःकीति, उच्चगोश्र 
कम हम १8 जय होता है, सो इसके स्वामित्वका निर्देश करते हुए 
ः वे अन्तिम जधन्य स्थितित्न्ध कर रहा है बह इन प्रक तियों- 
के जघन्य स्थिति बन्धका स्वामी है ।' इस पद्धतिमे यह कथन स्थितिबन्ध अधिकारमे हो किया गया हो 
बात नहीं है, अनुभागबन्ध अधिकारमें भी इस पद्धतिको स्वीकार किया गया हैं। यधा-- है 
अनुभागबन्ध 02846 शक यश:कीति-उच्चगोत्रका उत्कृष्ट अनु भागबन्ध किसके होता है ? अन्तिम समयमे उत्कप्ट 
0 करनेवाले अन्यतर क्षपक सूक्ष्मसाम्परायिक णीवके होता हैं । हर 
ओषते पाँच ज्ञानावरण, चार दर्शनावरण, पाँच अन्तरायका जघन्य अनुभागबन्ध किसके होता है ? 
अन्तिम समयमे जधन्य अनुभागवन्ध करलेत्राले अन्यतर क्षपक वृक्ष्मसाम्परायिक जीवके होत आफ 
का जधन्य अनुभागबन्ध किसके होता है ? लिद्रा-प्र चलाके बच्घके अन्तिम बज है । | निद्रा-प्रचछा- 
मान अपूर्वकरण क्षपकके 
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होता है । क्रोध संज्वलनका जपधन्य अनुभागबन्ध किसके होता है ? क्रोघसंज्वलनका अन्तमें अनुभागबन्ध करनेवाले 
अन्यतर क्षपक अनिवृत्तिकरण जीवके होता है 


ये महाबन्धके स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध अधिकारके महुत्त्यपूर्ण उल्लेख हैं । इनको दृष्टिपथमें लेनेसे 
विदित होता हैं कि श्रेंणि आरोहणके समयसे लेकर कषायविकल्प विश्रान्त होकर उपयोग परिणति वीतराग- 
स्वरूप हो जाती है । यही कारण है कि वहाँ द्रव्यानुयोगर्मे ध्यानकी एकतानताका निर्देश करते हुए बतलाया है 
कि जहाँ अन्त्जल्प और बहिज॑ल्पका अभाव होकर अनुभूतिमात्र आत्माकी अवस्था होती है वही परम उत्कृष्ट 
ध्यान है ! 

रे अनुभागबन्ध--इस अनुथोगद्वारके मूलप्रकृतिअनुभागबन्ध और उत्तरप्रकृतिअनुभागबन्ध ये दो 
विभाग हैं | मूलप्रकृतिअनुभागबन्धका विवेचन करते हुए सर्वप्रथम निषेकप्रह्पणा और स्पर्धकप्ररूपणाका विवे- 
चन किया है । 


निषेकप्ररूपणा-- प्रति समय जो मूल और तदनुरूप उत्तर प्रकृतियोंका बन्ध होता है उसका दो 
प्रकारसे होता है--एक तो स्थितिबन्धकी अक्षा और दूसरा अनुभागबन्धकी अपेक्षा । आबाघा कालकों 
छोडकर शेष स्थितियोंके प्रत्येक समयमे जो कर्मपुञ्ज प्राप्त होता है उसे स्थितिबन्धकी अपेक्षा निषेक कहते 
है | इम प्रकार प्रत्येक समय बंधनेवाला कर्म अपनी-अपनी स्थितिके अनुसार आबाघासे ऊपरके सब स्थिति- 
विकन्पोंमें उत्तरोत्तर एक-एक चयकी हानिके क्रमसे विभाजित होता रहता है। मात्र आबाघाका जितना काल 
परिमाण होता है उसमें निधेक रचना नहीं होती । यह तो स्थितिबन्धके अनुसार बंघनेवाले कर्मके विभाजनका 
क्रम हैं। अनुभागकी अपेक्षा जघन्य अनुभागवाले कर्म परमाणुओंकी प्र थम वर्गणा होती है । तदनुसार प्रग्येक 
परमाणुकों वर्ग कहते हैं । क्रमवृद्धिरूप अनुभागशक्तिको लिए हुए अन्तर रहित ये वर्गणायें जहाँ तक पाई 
जाती है उन सबकी मिलकर स्पर्घक संज्ञा है। ये स्पर्धक देशधाति और सर्वघाति दो प्रकारके होते है । ये 
दोनों प्रकारके स्पर्बक स्थितिबन्धके अनुसार जो निषेक रचना कही है उसके प्रथम निषेकसे लेकर अन्त तक 
पाये जाते हैं । 

स्पर्धकप्ररु पणा--पर्यायशक्तिके अविभागी अंशका नाम अविभागप्रतिच्छेद हें । ऐसे अनन्त अविभाग- 
प्रतिच्छेद एक वर्गमें पाये जाते है । तथा वे बर्ग मिलकर एक बर्गणा बनती है और ऐसी अनन्तानन्त वर्गणाएँ 
मिलकर एक स्पधक्र होता है । इतना अवश्य है कि प्रथम बर्गणाके प्रत्येक वर्गमे समान अविभागप्रतिच्छेद होते 
हैं । दूसरी बर्गणाके प्रत्येक वर्गमे एक अधिक अविभागप्रतिच्छेद होते हैं । इसी प्रकार प्रत्येक स्पर्धककी अन्तिम 
बर्गणा तक जानना चाहिए । 


ये दो अनयोगद्रार आगेकी प्ररूपणाके मुख आधार हैं। उनके अनुसार अनुभागबन्धका विचार संज्ञा 
आदि २४ अधिकारों द्वारा किया गया है ! 


संज्ञाका विचार करते हुए बतलाया है--संज्ञा दो प्रकारकी है--धातिसंज्ञा और स्थानसंज्ञा । जो 
ज्ञानावरणादि आठ कर्म है वे धाति और अघाति इन दो भागोंमें विभाजित हैं । घातिकर्म भी दो प्रकारके हैं-- 
देशाघाति और सर्वधाति । घातिकर्मोंका उत्कृष्ट अनुभागबन्ध सर्वधाति ही होंता है । अनुत्कृष्ट अनुभागबन्ध 
सर्वधाति और देशघाति दोनों प्रकारका होता है। जघन्‍य अनुभागबन्ध टेशघाति ही होता है। अजघन्य 
अनुभागबन्ध देशघाति और सर्वघाति दोनों प्रकारका होता है। तथा अघातिकर्मोका अनुभागवन्ध देशधाति 
ही होता है । 
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स्थानसंज्ञाका कथन करते हुए बतलाया है--चारों घातिकर्मोका उत्कृष्ट अनुभागबन्ध चतुःस्थानिक 
होता है। अनुत्कृष्ट अनुभागबन्ध चतुःस्थानिक, त्रिस्थानिक, द्विस्थानिक और एकस्था निक होता है । जघन्य 
अनुभागबन्ध एकस्थानिक होता है। अजघन्य अनुभागबन्ध ढ्िस्थानिक, तिस्थानिक और चतु:स्थानिक होता है । 
चार अघाति कर्मोंका उत्कृष्ट अनुभागबन्ध चतु:स्थानिक होता हैं। अनुत्कृष्ट अनुभागवन्ध चतुःस्थानिक, 
तिस्थानिक और द्विस्थानिक होता है। जघन्य अनुभागबन्ध द्विस्थानिक होता है। अजघन्य अनुभागबन्ध द्विस्था- 
निक, त्रिस्थानिक और चतुःस्थामनिक होता है । ह॒ 

आगे सर्वबन्ध और नोसर्वबन्ध आदि १० अनुयोगद्वारोंका निर्देश करके स्वामित्वका विचार करते हुए 
बतलाया है कि इसको समझनेके लिए प्रत्ययानुगम, विपाकदेश तथा प्रशस्ताप्रशस्तप्ररूपणा ये तीन अधिकार 
ज्ञातव्य है। विवरण इस प्रकार है-- 


प्रत्ययानुगमका विचार करते हुए कर्मबन्धके मिथ्यात्व, असंयम, कषाय और योग ये चार प्रत्यय कहे 
है । उनमेंसे छह कर्म मिथ्यात्वप्रत्यय, असंयमप्रत्यय और कषायप्रत्यय होते है । वेदनीयकर्म मिध्यात्वप्रत्यय, 
असंयमप्रत्यय, कषायप्रत्यय और योगप्रत्यय होता है । तात्पर्य यह है कि वेदनीथक्रा केवल योगके नि्ित्तसे 
भी बन्ध होता है, इसलिए उसके बन्धके हेतु चार कहे है । किन्तु ज्ञानावरणादि छह कर्मोका केवल योगके 
निमित्तसे बन्च नहीं होता, इसलिए उनके बन्धके हेतु तीन कहे है । यहाँ इतना विशेष जानना च हिए कि 
पूर्व पूर्व हेतुके सदभावमे आगे आगेके हेतु होते ही है । किन्तु आगे आगेके हेतुके सदूभावमे पूर्व पूर्वके हेतु 
होते भी हैं और नही भी होते । यहाँ आयुकर्मका बन्ध किस प्रत्ययसे होता है इसका निर्देश नहीं किया । 

विपाकदेशका विचार करते हुए छह कर्मोक्नो जीवविपाकी, आयुकर्मको भवविषाकी तथा नामकर्मकों 
जीवबिपाकी, पुदूगलविपाकी और क्षेत्रविषाकी बतलाया है | 

प्रशस्ताप्रशास्तप्ररूपणाका विचार करते हुए चार घातिकर्मकों अप्रशस्त तथा अधाति कर्मोक्ो प्रणस्त 
और अप्रशस्त दोनों प्रकारका बतलाया है । 

इस प्रकार स्वामित्वके लिए उपयोगी इन तीन अधिकारोंका प्ररूपण कर बादमे स्वामित्व आदि शेष 
अधिकारोंका तथा १३ अधिकारों द्वारा भुजगा रका, ३े अधिकारों द्वारा पदनिक्षेपका और १३ अधिकारों द्वारा 
वृद्धिका विचार किया है । तथा सबके अन्तमें अध्यवसानसमुदाहार और जीवसमुदाहारका अपने अवान्तर 
अधिकारोंके आश्रयसे कथन कर मूलप्रकृतिअनुभागबन्ध प्ररूपणा समाप्त की है । उत्तरप्रकृति अनुभागबन्ध 
प्ररूषणाका विचार भी इसी विधिसे किया है। भात्र वहाँ मृल प्रकृतियोके स्थानमे उत्तर प्रकृतियोंके आश्रयसे 
यह प्रूपणा की है । 

४ प्रदेशबन्ध--महाबन्धका चौथा भाग प्रदेशबन्ध है । इसमे प्रदेशबन्धक्रे क्रमका निर्देश करते हुए 
बतलाया है कि सुख-दुःखके निमित्तसे वेदनीयकर्मकी अधिक निर्जरा होती हैं, इसलिए इसे सबसे अधिक प्रदेश 
मिलते हैं । उसके बाद स्थितिबन्धके प्रतिभागके अनुसार मोहनीय आदि कर्मोको प्रदेश मिलते हैं । इस प्रकार 
इस अनुयोगद्वारमे प्रदेशबन्धका सागोपाग विचार क्रिया गया है । 


अनुपलब्ध चार टीकाएँ 


षट्खण्डागमका समस्त जैन वाइमयमे जो महत्त्वपूर्ण स्थान है और उनमें जीवसिद्धान्त तथा कर्म- 
सिद्धान्तका जैसा विस्तारमे सांगोपाग विवेचन किया गया है उसे देखते हुए इतने महान्‌ ग्रन्थ पर सबसे पूर्व 
आचार्य बीरसेनने ही टीका लिखी होगी यह बुद्धिग्राह्म प्रतीत नही होता । इस दृष्टिसे इन्द्रनन्दिके श्रुतावता <- 
पर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है कि सर्व प्रथम प्ट्खण्डगम और कषायप्राभत इन दोनों सिद्धान्तोंका 
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ज्ञान गुरुपरिपाटीसे कुण्डकुन्दपुरमे पद्मतन्दि मुनिकों प्राप्त हुआ और उन्होंने सबसे पहले बट्खण्डागमके प्रथम 
तीन खण्डोंपर बारह हजार इलोक प्रमाण परिकर्म नामकी एक टोका लिखी । यह तो स्पष्ट है कि इन्द्रनन्दिने 
प्रकृतमे जिन पद्म नन्दि मुनिका उल्लेख किया है बे प्रातःस्मरणीय कुन्दकुन्द आचार्य ही होने चाहिए । 

इन्द्रनन्दिने दूसरी जिस टीकाका उल्लेख किया हैं वह शामकुण्ड आचार्यकृत थी वह छठे खण्डको 
छोड़कर पाँच खण्डों और कषायप्राभृत इस प्रकार दोनों सिद्धान्त प्रन्योपर लिखी गई थी। इसका नाम पद्धति 
था । भाषा प्राकृत, संस्कृत तथा कानडी थी । प्रमाण बारह हजार इलोक था। 

हन्द्रतन्दिने तीसरी जिस टीकाका उल्लेख किया है वह तुम्बुलूर ग्रामतिवासी तुम्बुछूर आचार्य कृत 
थी | यह महाबन्ध नामक छठे खण्डको छोड़ कर दोनों सिद्धान्त ग्रन्थोंकी टीकाके रूपमे लिखी गई थी । नाम 
चुडामणि और प्रमाण चौरासो हजार इलोक था । भाषा कानडी थी । 

तथा इन्द्रनन्दिने चौथी जिस टीकाका उल्लेख किया हैं वह ताकिकार्क समन्तभद्रद्वा रा अत्यन्त सुन्दर 
मृदुल संस्कृत भाषामें महाबन्धनो छोड़ कर शेष पाँच खण्डोंपर लिखो गई थो | उसका प्रमाण ४८ हजार 
इलोक था । 

ये चार टीकाएँ है जिनका उल्लेख इन्द्रनन्दिने अपने श्रुतावतारमें किया है। किन्तु घवला टीका लिखते 
समय वोरमसेन स्वामीके समक्ष आचार्य कुन्दकुन्द रचित परिकर्मको छोड़कर अन्य तीन टीकाएँ उपस्थित थी यह 
धवला टीकासे ज्ञात नही होता । उत्तर कालमे इनका कया हुआ यह कहना बड़ा कठिन है । परिकर्म भी वही हैं 
जिसका इन्द्रनन्दिने परिकर्म टीकाके रूपमे उल्लेख किया है यह कहना भी कठिन है । 
धवला टीका 

वर्तपान समयमे हमारे समक्ष षट्खण्डागमके प्रारम्भके पाँच खण्डों7र लिखी गई एकमात्र घवला टीका 
ही उपलब्ध है | इसको रचना सिद्धान्तशास्त्र, छन्दशास्त्र, ज्योतिषश्ञास्त्र, व्याकरणशास्त्र और प्रमाणशास्त्रके 
पारगामी तथा भट्टारक पदसे सम्ंकत वीरसेन आचार्यने की है। यह प्राकृत-संस्कृत भाषामें लिखी गई है । 
यह तो धवला टीकासे ही झञात होता है कि षट्खण्डागमसे प्रथम खण्ड जीवस्थानपर यह्‌ टीका १८ हजार 
इलोक प्रमाण हैं और चौथे बेदनाखण्डपर १६ हजार इलोकप्रमाण हैं। किन्तु इसका पूरा प्रमाण ७२ हजार 
इलोक बचलाया हैँ | इससे विदित होता हूँ कि दूसरे, तीसरे, और, पाँचवें खण्डको मिला कर तीन खण्डों तथा 
निबन्धन आदि १८ अनुयोगद्वारोंपर सब मिला कर इसका परिमाण ३८ हजार इ्लोक है। यहाँ यह निर्देश 
कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि निबन्धन आदि १८ अनुयोगद्वारोंपर आचार्य पुष्पदन्त-भूतबलिक्त 
सूक्षरचना नही हैं। इसलिए वर्गणाखण्डके अन्तिम सूत्रकों देशामर्षक मानकर इन अठारह अनुयोगद्वारोंका 
विवेचन आचार्य वो रसेनने स्वतन्त्ररूपसे किया है । 

इसका 'घवला' यह नाम स्वयं आचार्य वीरसेनने निदिष्ट किया नही जान पड़ता । यह टोका वर्हिंग 
उपनामधारी अमोघवर्ष (प्रथम) के राज्यके प्रारम्भकालमे समाप्त हुई थी और अमोमवर्षकी एक उपाधि अति- 
शय धवल” भी मिलती है । सम्भव है इसीको ध्यानमें रखकर इसका नाम धवला रखा गया हो । यह धवल 
पक्षमें पूर्ण हुई थी, इस नाभकरणका यह भी एक कारण हो सकता है । 

धवला टीकाका प्रमाण बहुत अधिक है। साथ ही उसमें षट्खण्डागमके पाँच खण्डोंमें प्रतिपादित 
विषयका और निबन्धनादि अठारह अनुयोगद्वारोंका विस्तारसे विवेचन किया गया है, इसलिए यहाँ उसमे प्रति- 
पादित सभी विषयोंका सगोपाग परिचय कराना सम्भव नहीं है । यहाँ तो मःत्र उसकी शैलीका उल्लेख करके 
संक्षेपमें उसका जो भी परिचय कराना इष्ट माना जा सकता है, वह घट्खण्डागमका परिचय कराते समय 
लिख ही आये है । 


३१६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ॑ 


मंगल, निमित्त, हेतु, परिमाण, नाम और कर्ताका निर्देश करनेके बाद व्याख्यान करनेकौ पद्धति 
पुरानी है। श्री वीरसेन आचाय॑ने घवला टीकाक/ प्रारम्भ करते समय इसी पद्धतिका स्वीकार कर षट्खण्डा- 
भमके प्रतिपाद्य विषयका विवेचन किया है| यहाँ यह प्रश्न होता है कि जीवस्थानके प्रारम्भभे जब इस पद्धतिका 
विवेचन कर दिया गया तब फिर वेदनाखण्डका प्रारःभ कर ते समय इस पद्धतिका पुनः अनुसरण वयों किया 
गया ? समाधान यह है कि जीवस्थान खण्डका संकलन अंग-पुर्सम्बन्धी प्रारम्भके किसी एक अधिकारसे नहीं 
हुआ है| यही कारण है कि आचार्य पुष्पदन्त-भूतबलिने इस खण्डके मूलखोतका उल्लेख स्वय अपनी कृतिमें 
नही किया । किन्तु पट्खण्डागमका प्रथम खण्ड जीवस्थान है यह जानकर आचार्य वीरसेनने अपनी टीकाके 
प्रारम्भ में उक्त पद्धतिका स्पष्टीकरण किया । परन्तु वेदनाखण्डका प्रारम्भ आग्रायणीय पू८“की चयनलब्धि 
वस्तुके महाकर्मप्रकृति प्राभुवके कृति नामक प्रथम अधिवारसे हुआ है और इस तथ्यका स्पष्टीकरण स्वयं 
आचार्य पु.पदन्त-भूतबलिने किया है, इसलिए आचार्य बीरसेनको उसका विवेचन करते समय भी पुन. उक्त 
पद्धतिका स्पष्टीकरण करना पडा । 

घट्खण्डागसमे विविध विषयोंका विवेचन करते समय १४ गृणस्थान और १४ मार्गणाओका आश्रय 
लिया गया है | कही कही चौदह जीवसमासोंके आश्रयसे भी प्रकृत विषयका विवेचन हुआ है । प्रश्न यह है 
कि यहाँ चौदह मार्मणाओमे काय, योग और वेद पदसे किसका ग्रहण हुआ ह--भावमार्गणाका या द्रब्य- 
मार्गणाका ? क्योंकि अर्वाचीन साहित्यमे कही-कही कायपदसे औदारिकादि शरीरोका, योगपदमे द्रव्य मन, 
वचन और कायकी क्रियाका तथा वंदपदसे द्रव्यवेदका ग्रहण किया गया है, इसलिए यह प्रइन होना स्वाभाविक 
है कि सिद्धान्त ग्रन्थोंमे और तदनुसारी गोम्मटसार प्रभृति ग्रन्थोंमे इन पदोसे किनका ग्रहण हुआ है ” इस 
प्रदमके समाधान स्वरूप सत्प्ररूपशाके दूसरे सूत्रम आये हुए 'इमाणि' पदकी व्याख्या करते हुए आचार्य वीरमेन 
लिखते हैं-- 

'इमानि' इस पदसे प्रत्यक्षीभूत मावमागंणास्थानोंक्ा ग्रहण करना चाहिए, द्रव्यमागंण/।ओका नहीं, 
क्योंकि द्रव्यमार्गगाएँ देश, काल और स्वभावकी अपेक्षा दूरवर्ती है । 

यहाँ षट्खण्डागममे अन्य मार्गगाओंके समान काय, योग और वेद ये तीनो भी भावमार्गणाएं ही ली 
गई हैं इसका निर्णय क्षुल्लकबन्धसे स्वाभित्वानुयोगद्वारके सूत्र १५ से लेकर ३५ क्रमाक तकके सत्रोंगे भले 
प्रकार हो जाता है । 

इसी प्रसंगसे गतिमार्गणामे मनुष्यिनो' पद भी विचारणीय है । कुछ भाई ऐसा मानते है कि जीव- 
स्थान सत्प्ररूपणाके ९३ संल्याक सूत्रमे 'संयत' पद नहीं है, क्योकि वह सूत्र द्रव्यस्त्रियोकों लक्ष्यम रखकर रचा 
गया है । किन्तु उनकी इस मान्यताका निषेध इसी सूत्रकी घवला टीकासे हो जाता हैँ। उस द्वारा जहां उक्त 
सूतके आधारसे सम्यरदृष्टियोंकी स्त्रियोमे उत्पत्ति का निषंध किया हैं वहां उसी सूत्रके आधारस '“मनुष्यिनी' 
पदका अर्थ द्रव्यस्त्री नही है यह भी स्पष्ट कर दिया गया हूँ । 

गतिमार्गणामे जोवकी नोआगमभाव पर्याय ली गई है, शरीर नही यह क्षुल्लकबन्ध-स्वामिन्व अनुयोग- 
द्/रके गतिमार्गंणाका विवेचन करनेवाले सूत्रोंसे तथा बर्गणाखण्डके १५वे सूत्रम भी भली-भाँति सिद्ध हैं । अत- 
एवं गतिमार्गणाम मनुष्योंके सामान्य मनुष्य, मनुष्य पर्याप्त, मनुष्यिनी और अपर्याप्त मनुष्य ये जा चार भेद 
किये है वे जीवबिपाकी मनुष्यगति, वेदनोकषाय और पर्याप्त-अपर्याप्त नामकर्मके उदयमे होनेबाली नोआगम- 
भावपर्यायको घ्यानसे रखकर हो किये गये है, ऐसा यहाँ जानना चाहिए। गोम्मटसार कर्मकाण्डके उदय प्रक- 
रण (गाथा २९८ से ३०१) का सम्यक्‌ अवलोकन करने पर भी यही ज्ञात होता है कि ये भेद उक्त प्रकृतियों- 
को ध्यानमें रखकर ही किये गये हैं । 


चतुर्थ खण्ड : २१७ 


सत्प्र्षणाके ९३वें सूत्रमें 'मनुष्यिनी' पदका द्वव्यस्त्री अर्थ करनेवाले महानुभावोंको भय यह है कि 
घट्खण्डागम दिगम्बर परम्पराका अंग-पूर्वगत मूल आधार श्रुत होनेसे यदि उसमे कही भी “मनुष्यिनी' पदका 
अर्थ द्रव्यस्त्री! किया गया नही माना जाय तो द्रव्यस्त्रियोंकी मुक्तिसिद्धिकि साथ सबस्त्र मुक्तिकी प्रिद्धि हो 
जायगी । किस्तु उनके द्वारा इस भयके कारण मूल आगममे सशोधन किया जाना आगमके आह्ययकों ने 
समझनेका ही कुफल है | आचार्य वीरसेनने इस शंकाकों स्वतन्त्र मानकर दो स्थलों पर इसका उत्तर दिया है। 


प्रथम तो उन्होंने इस प्रश्नका समाधान जीवस्थान-सत्प्ररूपणाके ९३वें सूत्रकी टीकामे ही कर दिया 
है। वहाँ वे स्पष्ट लिखते है कि द्रव्यस्त्रियाँ सवस्त्र होनेसे अप्रत्याख्यान गुणस्थानवाली होती है, इसलिए 
उनके संयमभावकी उत्पत्ति नहीं हो सकती । इस पर पुनः शंका की गई है कि वस्त्रके रहते हुए भी उनके भाव- 
संयम बन जानेमें आपत्ति ही बया है ? इसका समाधान करते हुए वे लिखते हैं कि जब बे भावअसंयमके अवि- 
नाभावो वस्त्रादिको स्वीकार किये रहती है, ऐसी अवस्थामे उनके भावसंयम नही बन सकता । 

दूसरा स्थल वेदनाकालविधानके १२वें सूत्रको टीका है । यहाँ पर सिद्धान्त ग्रन्धोंमें स्त्रीवेद झब्दकां 
वाच्याथ्थ भाववेद है, द्रव्यस्त्रीवेद नहीं है इस अभिप्रायको दा प्रमाण देकर स्पष्ट किया गया है । यहाँ वेदना- 
कालविधानके इस सूत्रमे अन्य वेदबालोंके साथ स्त्रीवेदी जीव भी नारक्षियों और देवोंसम्बन्धी तेंतीस साभर 
आयुका बन्ध करते है यह कहा गया है । इस पर यह शका हुई कि इस सूत्रमे स्त्रीवेद शब्दका वाच्यार्थ क्या 
है--भावस्त्रीवेद या द्रव्यस्त्रीवेद । वीरसेन स्वामीने एक अन्य प्रमाण देकर इस शंकाका समाधान किया है | 
अन्य प्रमाणमे स्थ्रियों (द्रव्यस््रियों) का छठी पृथ्वी तक मर कर जावा बतलाया है। किन्तु इस सूत्रमे स्त्री- 
वेदीके तेतीस सागर आयुबन्धका विधान किया हैं । इस परसे वीरसेन स्वामीने यह निष्कर्ष फलित किया है कि 
सिद्धान्त ग्रन्थोंमे स्त्रीवेद शब्दका वाच्यार्थ भावस्त्रीवेद ही विवक्षित हैं। यदि ऐसा न होता तो यहाँ पर इस 
सूत्रम आचार्य पुष्पदन्त-भूतबलि अधिकसे अधिक बाईस सागर आयुबन्धका ही विधान करते, क्योंकि द्रव्यस्त्री 
छठे नरकसे आगे नही जाती और छठे नरकमे उत्कृष्ट आयु बाईस सागर होती है । कदाचित्‌ यह कहा जाय 
कि देवोंकी उत्कृष्ट आयुबन्धकी अपेक्षा इस सूत्रमें स्त्रीवेद शब्दका वाच्यार्थ द्रव्यस्त्रीविद लिया जाय तो क्या 
हानि है ? परन्तु बीरसेन स्वामी यह कहना भी उचित्त नही मानते, बयोंकि देवों मम्बन्धी उत्कृष्ट आयुका 
बन्ध निर्ग्नथ भावनिग्न न्य) के ही होता है और द्रब्यस्त्री निग्न॑न्‍्ध हो नही सकती, क्योंकि द्रव्यस्त्री और (द्रव्य- 
सपुसक। वस्त्रादिका त्याग किये बिना भावनिग्रं्थ नहीं हो सकते ऐसा छेदसूत्रका वचन हैं । 

यह तो हम पहले ही बतलरूा आये हूँ कि आचार्य पुष्पदन्त-भत्तनलिने महाकर्मप्रकृतिक कृति आदि २४ 
अनुयोग द्वारोमेसे प्रारम्भके छह अनुयोगढद्रारों पर ही सूत्र रचना को है, निबन्धत आदि अन्तके अठारह अनु- 
योगद्वारों पर नहीं । वीरसेन स्थामीक्रे समक्ष <्ह स्थिति थी ही, इसलिए उन्होने स्थय पिछली सूत्र रचनाको 
देशामर्षक मानकर निबन्धन आदि दोष अठारह अनुयोगद्वारोंकी रचना की हैँ । इसका संक्षिप्त स्वरूप इस 
प्रकार हे-- 

७, निबन्धन--जो द्रव्य जिसमे निबद्ध है उसकी निबन्धन सज्ञा हैं। वह अनेक प्रकारका है। 
प्रकृतिम अध्यात्मविद्याकी प्रह्षणा होनेसे कर्मनिबन्धका ग्रहण किया गया है । कर्मनिबन्धनके मूल और उत्तर 
प्रकृतियोंके भेदसे अनेक भेद है । उनमेंसे जिस प्रकृतिका निमित्त कथनकी अपेक्षा जिस कार्यके लिए व्यापार 
होता है उसमें वह निबद्ध है यह उक्त कथनका तात्पर्य है । उदाहरणार्थ ज्ञानावरण कम सब द्वव्यों और असर्व 
पर्यायोंमे निबद्ध है। तात्पर्य यह है कि फेवलज्ञान सब द्रव्योको विषय करता है, इसलिए उसका विरोधी होने- 
से केवलज्ञानावरणको सब द्रब्योंम निबद्ध कहा हैं।। तथा शेष ज्ञान कुछ पर्यायोकों विषय करते हूँ, इसलिए शेष 
ज्ञानावरणोंको असर्वपर्यायोंमें निबद्ध कहा है । शेष कर्मोके बिषयमे जान लेना चाहिए । 


३१८ : सिद्धान्ताचार्य पं> फूलचनद्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


इस अनुयोगद्वारकी रचना सूत्र और उनकी टीका उभयख्पसे दृष्टिगोचर होती है । सूत्र किस महा- 
भागकी रचना है यह धवला टीकासे ज्ञात नही होता । हि 

<. प्रक्रम--प्रक्रम अनेक प्रकारका हैं। उनमेसे कमंप्रक्रम प्रकृत है। प्रक्रका अर्थ प्रचय है । कर्म- 
पुदुगलोंका प्रचय कर्मप्रक्रम है। कर्मपुद्गल कर्मरूपसे कैसे परिणत होते है इसका अनेक दशेनोंका ऊहापोह 
करते हुए फलितार्थरूपमे कार्यकारणपरम्पराके विषयमे न्यायशलीसे स्वमतका प्रस्थापन कर उत्तर भेद बतलाये 
गये हैं--प्रकृतिप्रक्रम, स्थितिप्रक्ररः और अनुभागप्रक्रम । प्रकृतिप्र क्रममे मुठ तथा उत्तर किस प्र कृतिको कितना 
द्रव्य मिलता है, स्थितिप्र क्रमें किस स्थितिमे कितने द्रव्यका निक्षेप होता हैं यह बतलाकर अनुभागप्रक्रमका 
संक्षेपमे निर्वण किया है। इसमें अनुभागकी अपेक्षा किस वर्गणामे कितने प्रदेश होते है यह बतलाया है। 

९,, उपकरम--नामउपक्रम, स्थापनाउपक्रम इत्यादिरूपसे उपक्रम अनेक प्रकारका है । प्रकृतमे कर्मउप- 
क्रमका प्रकरण है। वह चार प्रकारका है--बन्धन उपक्रम, उदीरणा उपक्रम, उपणामना उपक्रम और 
विपरिणाम उपक्रम । प्रक्रम अनुयोगद्वार प्रकृति, स्थिति और अनुभागको प्राप्त होनेवाले कर्मोकी प्ररूपणा 
करता है परन्तु उपक्रम अनुयोगह्वार बन्धके द्वितीय समयसे लेकर सच््वरूपसे स्थित कमंपुद्गलोंके व्यापारकी 
प्ररूपणा करता है । 

१. बन्धन उपक्रम--प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशके भेदसे बच्चन उपक्रम चार प्रकारका 
है । दूधके साथ पानीके समान जीव प्रदेशोके साथ परस्पर अनगत प्रकृतियोंके बन्धके क्रमकी प्ररूपणा करना 
प्रकृति बन्धन उपक्रम है । उन्ही सत्त्वरूप प्रकृतियोंके एक समयसे लेकर सत्तर कोडाकोड़ी सागर कारू तक 
करमरूपसे रहनेकी कालकी प्ररूपणाको स्थिति बन्धन उपक्रम कहते है । उन्ही सत्त्वरूप प्रकृतियोंके जीवके 
साथ एकताको प्राप्त हुए अनुभाग सम्बन्धी, वर्ग, वर्गगा, स्थान और अविभागप्रतिच्छेद आदिकी प्ररूपणाकों 
अनुभाग बन्धन उपक्रम कहते हैं । तथा उन्ही प्रकृतियोके क्षपित कर्माणथिक, गुणितकर्माशिक और उनके धोल- 
मान जीवका आश्रय कर सञ्चयको प्राप्त हुए उत्कृष्ट और अनुत्कृष्ट प्रदेशोंकी प्ररूपण|को प्रदेशबन्धन उपक्रम 
कहते हैं। उपक्रम अनुयोगद्वारमे इन चार प्रकारके कर्मोकी प्ररूपणा सत्कर्म प्रकृतिप्राभृतके अनुसार करनी 
चाहिए, महाबन्धके अनुसार नही, क्‍योंकि महाबन्धकी प्ररूपणा प्रथम समयमे होनेवाले बन्धकों लक्ष्यममे रखकर 
की गई है । 

२, उदौरणा उपक्रम--अपक्वपाचनको उदीरणा कहते हैं । तात्पर्य यह है कि नृतन बअन्धमे बन्ध 
समयसे लेकर एक आवलिकाल तक तो उदीरणा होती ही नही । साथ ही उदयावलिमे स्थित प्रदेशोंकी भी 
उदीरणा नही होती । अतएवं उदयाव'लमे बाहिर स्थित प्रदेशोका उदयावलिम देना उदीरणा है। यह 
प्रकृति उदोरणा आदिके भेदसे चार प्रकारकी है। उस सबका इस अनुयोगद्वारमें विस्तारके साथ निरूपण 
हुआ है । 

अनुभाग उदीरणाका व्याख्यान करते हुए लिखा है कि यद्यपि तियंचोमें नीचगोत्रकी ही उदीरणा 
होती है ऐसा सर्वत्र बतलाया है और यहाँ उनमे उच्चगोत्रकी उदीरणाकी भी प्ररूपणा की गई है सो कैसे ? 
इसका समाधान यह किया है कि जो तियंड्च सयमासयमको स्वीकार करते है उनमे उच्चगोज्रकी प्राप्ति 
बन जाती है । इसी प्रकार आगे यह भी बतलाया है कि नीचगोत्रकी उदीरणा एकान्तसे भवप्रत्यय होती है। 
तथा उच्चगोत्रकी उदीरणा गुणप्रतिपन्‍न जीवोमे गुणप्रत्यय होती है और अगुणप्रतिपन्‍न जीवोमे भवप्रत्यय 
होती है । गुणसे यहाँ सयम और संयमासयमका ग्रहण किया हैं । 

रे. उपशामना--उपक्रम उपशामनाका निश्नेप करते हुएः कर्मउपशामनाके दो भेद किये हैं--करण 
उपशामना और अनुदीर्णोपशामना । करणोपशामनाके दो भेद है--देशकरणउपशामना और सर्वकरण उपशा- 
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मना । उनमेंसे सर्वकरणोपशामताके अन्य दो नाम हैं--गुणोपश्ामना और प्रशस्तोपशामना । तथा जो 
देशकरणोपशामना है उसके अन्य दो नाम है--अगुणोषशामना और अप्रद्यस्तोपशामना । , प्रकृत अनुयोगद्वारमें 
इसी अप्रशस्तोपशामनाका विवेचन किया गया है । उसके अर्थयदका निरूपण करते हुए बतलाया है कि अप्रशस्त 
उपशामनाके द्वारा उपशमको प्राप्त हुआ जो प्रदेशाग्र अपकर्षणके लिए भी शक्‍य है, उत्कषंणके लिए भी 
शकक्‍य है तथा अन्य प्रकृतिमे संक्रमणके लिए भी शक्‍्यण है, किन्तु केवछ उठयावलिमे प्रविष्ट करानेके लिए. 
शकक्‍्य नही है, वह अप्रशस्तोपशञामना है । 


४. विपरिणाम उपक्रम--इसके प्रकृति, स्थिति आदिके भेदसे चार भेद हैं। उसमें भी इन चारोंको 
देशविपरिणामणा और सर्वविपरिणामणा इस प्रकार दो-दो प्रकारका बतलाया है । 


१०, उदय-- प्रकृतमें कर्मउदयका प्रकरण है ऐसा लिखकर उसके प्रकृति उदय आदि चार भेद किये 
हैं और स्वामित्व आदिके द्वारा इसका विशेष व्याख्यान किया है । 


११. मोक्ष--मोक्ष पदका निक्षेप करके कर्मद्रव्यमोक्षके प्रकृतिमोक्ष आदि चार भेदोंका इस अनुयोग- 
द्वारमे विवेचन किया हैँ । 


१२. संक्रम--संक्रम पदका निशक्षेप करके प्रकृतमे कर्मसंक्रमका निरूपण करते हुए उसका प्रकृतिसंक्रम 
आदि चार प्रकारसे निरूपण किया है। एक प्रकृतिका अन्य प्रकृतिमें संक्रमित होना यह प्रकृतिसंक्रम है । 
यहाँ इतना विश्वेष है कि मल प्रकृतिम संक्रम नही होता है । साथ ही दर्शनमोहनीयका चारित्रमोहनीयमे और 
चारित्रमोहनीयका दर्शनमोहनीयमे तथा चार आयुओंका परस्परमें संक्रम नहीं होता । शेष उत्तर प्रकृतियोंमें 
सजातीय प्रकृतियोमे संक्रम होता है । स्थिति उत्कर्षण, स्थितिअपकर्षण तथा अन्य प्रकृतिको प्राप्त स्थितिका 
नाम स्थितिसंक्रम हैं । अनुभाग संक्रम भी इसी तरह अनुभागकी अपेक्षा तीन प्रकारका हैँ। प्रदेशसंक्रमके पाँच 
भेद है--उद्देलता, विष्यात, अध-प्रवृत्त, गुण और सबब | जहाँ जिन प्रकृतियोंका बन्ध सम्भव है बहाँ उन 
प्रकृतियोका बन्ध होते हुण और नही होते हुए अघ:प्रवृत्तसंक्रम होता है । सम्यकक्‍त्व और सम्यस्मिथ्यात्व अबन्ध 
प्रकृतियोके लिए यह नियम नही है । जिन प्रकृतियोंका जहाँ नियमसे बन्ध सम्भव नही है वहां उन प्रकृतियों- 
का विध्यातसंक्रम होता है । यह भी नियम मिथ्यादृष्टिसे लेकर अप्रमत्त गुणस्थानतक ही ध्रुव स्वरूपसे है । 
अप्रमत्त गुणस्थानसे आगे बन्धरहित प्रकृतियोंका गुणसंक्रम और सर्बसंक्रम होता हैं। यह कथन अप्रशस्त 
प्रकृतियोंकी अपेक्षासे किया है। प्रशस्त प्रकृतियोंकी अपेक्षा तो उपशम और क्षपकश्रेणिमे उनका भी अधमश्रवृत्त 
संक्रम होता है | उद्बलना संक्रम मात्र १३ प्रकृतियोंका होता है । 


१३, लेश्या--इस अनुयोगद्वारमे लेब्याका निक्षेप करके द्रव्य और भावलेश्याका स्वरूप बतलाया है 
कि बंधे हुए पुद्गल स्कन्धोंके चक्षुद्वारा ग्रहण करने योग्य वर्णको द्रव्यलेश्या कहते है । तथा मिथ्यात्व, असंयम, 
कषाय और थोगसे उत्पन्न हुए जीवके संस्कारको भावलेद्या कहते है । 

१४, लेदयाकमं-- मारना, विदारना, दया करना आदि लेव्याकर्म है । इस प्रकार इस अनु योगद्वारमे 
छहों लेब्याओंके अपने अपने कर्मका निर्देश किया है । 


१५, लेश्यापरिणाम--कौन लेष्याएँ किस स्वरूपसे किस वृद्धि या हानिद्वारा परिणमन करती हैं इस 
बातका विशेष ज्ञान इस अनुयोगद्वारमें कराया गया है। उदाहरणार्थ कृष्ण लेद्यामें संक्लेशवृद्धि स्वस्थानमें ही 
होती है । संक्लेशहानि स्वस्थानमें तो होती ही है। इस द्वारा नील लेदयामें भी गमन होता है इसलिए बह 
परस्थानमें जानेसे भी सम्भव है । इसी प्रकार सर्वत्र जान लेना चाहिए । 


० : सिद्धान्ताचार्य प॑ं० फलचन्द्र गास्त्रो अभिनन्दन-पग्रन्थ 


६६. सातासात--इस अनयोगद्वारमे साता और असाताका विशेष व्याख्यान करते हुए प्रत्येकके दो 
दो भेद बतलाये है । यथा--एकान्त सात और अनेकान्त सात । एकान्त असात और अनेकान्त असात । जो 
साता या असाता कर्प जिस रूपमें बेंघता है, बिना परिवर्तनक उसका उसी रूपमे भोगा जाना एंकान्त सात 
और एकान्त असातकर्म है । तथा इससे विपरीत अनेकान्त सात और अनेक,न्त असातकर्म है। 

१७. दीघ॑-ह्ुस्व-- कम प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशके भेदसे चार प्रकारका हैं। उसका बन 
उदय और सत्त्वका आश्रय कर दी्घ-हस्वका विचार इस अनुयोगद्वारमे किया गया है। उदाहरणा्थ मूल 
प्रकृतियोंकी अपेक्ष। आठ कर्मोका बन्ध होनेपर दीर्घबन्ध संज्ञा हे और इससे कमका बन्ध हानपर 'हृस्वबन्ध 
संज्ञा है । 

१८. भवधारणीय--भवका विचार करते हुए उसे तीन भ्रकारका बतलाया है--ओघभव, अआदेशभव 
और भवग्नहणभव । आठ कर्म या आठ कमोसे उत्पन्न हुए परिणामको ओघभव कहने है । चार गति नामकर्म 
और उनसे उत्पन्न हुए परिणामकों आदेशभक कहते है । यह चार प्रकारका है--तरकभव, तिय॑ड्चभव, 
मनुष्यभव और देवभव । भुज्यमान आयके निर्जीर्ण होनेके बाद अपूर्व आयुके उदयके प्रथम समयमे उत्पन्न हुए 
व्यञ्जनसंज्ञावाले जीव परिणामको अथवा पूर्व गरी रके परित्याग पूर्वक उत्तर शरी रके ग्रहण करनेको भवग्रहण 
कहते हैं । 

१९, पुद्गलात्त--इसका निक्षेप निरूपणके बाद स्वरूपका कथन करते हुए बतलाया है कि आत्मसात्‌ 
किये गये पुद्भलछोकी पुद्गलात्त सज्ञा हैं। वे छह प्रकारसे आत्मसात्‌ किये जाते है। यथा--अहणसे, 
परिणामसे, उपभोगसे, आहारसे, ममत्वसे और परिग्रहसे। हाथ या पैरसे जो दण्ड आदि पुद्गल ग्रहण किये 
जाते हैं वे ग्रहणसे आत्त पुदूगल कहलाते है । मिध्यात्व आदि परिणामोके द्वारा जो पुद्गल अपने किये जाते 
हैं वे परिणामसे आत्त पुदूगल कहे जाते है । जो गन्ध ओर ताम्बूऊ आदि पुदूगल उपभोगरूपसे अपने किय 
जाते हैं वे उपभोगसे आत्त पुदूगल कहलाते है। भोजन-पान आदिके द्वारा जो पुद्गल अपने किये जावे है वे 
आहारसे आत्त पुद्गकू कहें जाते है । जो पुदूगल अनुराभसे गृहीत होते है वे ममत्वसे आत्त पुदूगढ कहलाते है 
तथा जो आत्माघीन पुद्गल हैं वे परिग्रहसे आत्त पुदुगल कहलाते 


२०, निधत्त-अनिधत्त--इसका विवेचन करते हुए बतलाया है कि जो प्रदेशाग्र निवत्तीकृत हैं अर्थात्‌ 
उदयमे देनेके लिए शकय पही है, अन्य प्रकृतिमे सक्रान्त होनेके लिए शकक्‍य नहीं है, किन्‍्तू अपकर्षण व 
उत्कर्षणके लिए शक्य हैं उसकी निधत्त मज्ञा है। उपशामक और दक्षपवके सत्र कर्म आवृत्ति गुणस्थानमे 
भ्रविष्ट होनेपर अनिषत्त हैं। अनन्तानुबन्धी चतुष्ककी विसयोअना करनेवालेके अनिर्वुत्तिकरणमे अनन्तानुबन्धी- 
चतुष्क अनिधत्त है| शेष कर्म निधत्त व अनिवत्त है । दशनमोह नीयके उपज्ञामक व क्षपकके अनिवृ त्तिकरणमे 
दर्शनमोहनीय कर्म अनिधत्त हूँ । शेष कर्म निधत्त व अनिधत्त हैं । 

२१, निकाचित-अनिकाचित--इसका विवेचन करते हुए बतलाया हैँ कि जो प्रदेशाग्र उत्कर्षणके 
लिए तथा अपकर्षणके लिए शकय नहीं है, अन्य प्रकृतिमे सक्र ः्णके लिए शक्य नहीं है और उदय (उदयावलि)मे 
देनेके लिए शक्‍्य नही है उसकी निकाचित्त संज्ञा है | अनिवृत्तिकरणमे प्रविष्ट हुए जीवके सब कम अनिकाचित 
हैं । इसके पूर्व निका चित और अनिकाचित दोनों प्रकारके हैँ । शेष व्यब्यान निधत्त-अनिधत्तके समान हूँ । 

२२. कमस्थिति--कर्मकी जघन्य और उत्कृष्ट स्थितिकी प्ररूपणा अथवा कर्मस्थितिस सब्ज्वित हुए 
सत्करमकी प्ररूपणा कमंस्थिति कहलाती है । इसका इस अनुयोगद्वारमे विवेचन हैं । 

२३. पश्चिमस्कन्ध--अन्तिम भवकी प्राप्ति होनेपर जीवके सब कर्मोका बन्ध, उदय, उदीरणा, 
संक्रमण और सत्ता इन पाँचकी प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेशोंके आश्रयसे मार्गणा करते हुए इस 
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अनुयोगद्वारमें आयुके अन्तमुंहर्त शेष रहनेपर सर्व प्रथम यह जीव आवयरजित करण करता हैं | उसके बाद दण्ड, 
कपाट, प्रतर और लोकपूरण समुद्घात करते हुए जिस समुद्धातमें तथा उसके बाद जो जो क्रिया करता है 
उसका विवेचन किया गया है । 

२४. अल्पबहुत्व--हसमें सत्कर्मके आश्रयसे किस प्रकृतिके सत्कर्ममा कौन स्वामी हैं यह विवेचन कर 
तथा एफ जीवकी अपेक्षा काल आदिको जाननेका संकेत कर अल्पबहुत्वका निर्देश किया गया हैँ । 

इस प्रकार पूर्वोत्त परिचयसे ज्ञात होता है कि महाकरमंप्रकृतिप्राभूके जो २४ अनुयोगद्वार है उनमेंसे 
कृति और वेदनाको वेदनाखण्डमे, स्पर्श, कम, प्रकृति तथा बन्धनके बन्ध, बन्धक और बन्धनीयकों वर्गणासण्डमें 
तथा बन्धनके बन्धविधानकों महाबन्धमे आचार्य पुष्पदन्त-भूतबलिने सूत्र रूपसे निबद्ध किया है | तथा निबन्धन 
आदि शोष अठारह अनुयोगद्वारोका आचाय॑ वीरसेनने धवला टीकाके अन्तमे स्वयं विवेचन करते हुए उसे मत्कर्म 
संज्ञा दी हैं । जिसकी पुष्टि 'वोच्छामि संतकम्मे पंजियरूवेण विवरणं सुमहत्यं ।” इस बचनसे होती है । (देखों 
धवला पु० १५ संतकम्मपंजिया ।) 
सत्कर्मपञिजिकाविवरण 

घवला पुस्तक १५के अन्तमे मुद्रित होकर एक 'सत्कर्मपञ्जिका' जुड़ी हुई है । यह निबन्धन, प्रक्रम 
और उपक्रम इन तीन अनुयोगद्वारोंपर लिखी गयी धबला टोकाके कुछ विशेष पदोंका स्पष्टीकरणमात्र है। 
जिसने इसे निबद्ध किया है उसने अपने नामका कही भी उल्लेख नहीं किया । इतना अवश्य हैं कि जिन विशेष 
पदोपर इसमे विवरण प्रस्थुत किया गया है बह महत्त्वपूर्ण और उपयोगी है । 
कषायप्राभृत 

पहले हम यह बतला आये हैं कि इस पञ्चम कालमे अंग-पूर्व श्र्‌ तकी परम्परा अविच्छिन्न न रह 
सकी । धीरे-धीरे उसका विच्छेद होता गया । इसे समग्र जैन परम्पराका महान्‌ भाग्य ही समझना चाहिए कि 
जिस प्रकार आग्रायणीय पूवंकी चयनलब्धि नामक वस्तुका चतुर्थ प्राभृत कर्मप्रकृति किसी प्रकार सुरक्षित रह 
गया उसी प्रकार ज्ञानप्रवादपु*के दसवें वस्तु अधिकारके अन्तगंत तीसरा पेज्जदोसप्राभृत भी सुरक्षित रहा 
आया । आचार्य गुणधरने वर्तमानमे उपलब्ध जिस कषायप्राभृतकी रचना की है उसका मूल आधार यही पेज्ज- 
दोषप्राभुत है । दिगम्बर जैन परम्परामे इस समय अन्य जितना मूल श्रुत उपलब्ध होता है उसका भी मूल आधार 
अन्य-अन्य अंग-पूर्व श्रत ही है यह इससे स्पष्ट विदित होता है । 

जैसा कि कषायप्रभूत इस नाम से ही सुस्पष्ट विदित होता हैं इस महान्‌ भ्रन्धमें एकमात्र मोहनीयकर्मको 
माध्यम बनाकर ही विवेचन कियां गया है। इसका दूसरा नाम पेज्जदोषप्राभृत भी है सो इससे भी यही विदित 
होता है कि इसमे एकमात्र राग-द्वेष अर्थात्‌ मोहनीयकर्मके आश्रयसे ही विवेचन किया गया है । ग्रन्थकी मूल 
गाथाएँ १८० हैं यह बात 'गाहासदे असीदे' (पु० १ पृ० १५१) इत्यादि दूसरों गाथासे विदित होती है । परन्तु 
हसमे मल गायाएँ २३३ उपलब्ध होती है । इसलिए यह्‌ प्रश्न होता है कि एक ओर कषायप्राभृतकी मूल गाथाएँ 
१८० बतलाई गईं हैं और दूसरी ओर उसमे २३३ गाथाएँ उपलब्ध होती हैं सो इसका क्‍या कारण है ! यह 
प्रष्न आचार्य बीरसेनके सामने भी था । उन्होंने इसका समाधान करते हुए (पु. १ पृ. १८२) जो कुछ लिखा है 
उसका आशय यह है कि पन्‍द्र ह अर्थाधिकारोमेसे इस अर्थाधिकारमे इतनी गाथाएँ निबद्ध है इस प्रकारका ज्ञान 
करानेके लिए गुणघर भट्टारकने 'गाहासदे असीदे' इस प्रकारकी प्रतिज्ञा की है। शेष ५३ गाथाओका समावेश 
इन अर्थाधिकारोंमे नहीं होता, इसलिए उनका उल्लेख स्वयं आचार्य गुणघरने नहीं किया । 
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समग्र कषायप्राभृत जिन पन्द्रह अर्थाधिकारोंमे विभक्त है उनका नामनिर्देश आचार्य गुणधरने गाथा 
११-१४में स्वयं किया हैं । वे अर्थाधिकार ये है--१. पेझजदोषविभक्ति, २. स्थितिविभक्ति, ३. अनुभागविभक्ति, 
४, बन्ध (अकर्मबन्ध) अथवा प्रदेशविभक्ति, क्षीणाझीण ओर स्थित्यन्तिक, ५. संक्रमण (कर्मबन्ध अथवा बन्धक, 
€, बेदक, ७. उपयोग, ८. चतुःस्थान, ९. व्यज्जन , १०. दर्शनमोहोपशामना, ११. दर्शनमोहक्षपणा १२. 
संयमासंयमलब्धि, १३. चारित्रलब्धि, १४. चारित्रमोहोपशामना और १५. चारित्रमोहक्षपणा | इनके सिवा 
अद्धापरिमाणका निर्देश करनेवाली ६ गाथाएंँ (१५ से २०) इसमे उपलब्ध होती है। पर यह स्वतन्त्र अधिकार 
न होनेसे इसका अलगसे निर्देश नहीं किया । 
ये कषायप्राभुतकी मूल गाथाओमे वर्णित विषयसम्बन्धी अधिकारोके नाम हैं। इससे जिस अधिकारमें 
जिस विषयका वर्णन हैं उसकी सूचना मिल जाती है। इसकी मूल गाथाओंमे कही प्रश्नरूपमें और कही संकेत- 
रूपमें सूचनामात्र की गई है । सृत्रका लक्षण ह-- जिसमे अल्प अक्षर हो, जो असंदिग्ध हो, जिसमे प्रतिपाद्च 
विषयका सार भर दिया रया हो, जिसका विषय गृढ हो, जो निर्दोष सयुक्तिक और तथ्यभूत हो उसे सूत्र कहते 
हैं । सूत्रके इस लक्षणके अनुसार कषायप्राभूतकी सब गाथाएं सूत्ररूप हैँ इसमे सन्‍्देह नहीं । आचार्य यतिवृषभ 
ओर आचार्य वीरसेनने तो इन्हें सू अ्रणथारूपसे स्वीकार किया ही है । स्वय आचार्य गुणघर बोच्छामि सुत्तगाहा' 
(गाथा २) इस पदद्वारा उक्त तथ्यको स्वीकार करते है । 
चूणिसूत्र 
आचार्य वीरसेनने जयधवलाके प्रारम्भमें मंगलाघरग करते हुए जो आठ गाथाएं निबद्ध की हैँ उनमे 
तीन गाथाएँ कषायप्राभृतके कर्ता गुणघर आचार्यंका, कषायप्राभृतका सम्यक्‌ प्रकारसे अवधारण करनेवाले आचार्य 
आर्यमंक्षु और नागहस्तिका तथा आर्य आय॑ंमक्ष्‌ के शिष्य और नागहस्तिके अन्तेवासी कषायप्राभृत कृत्तिसूत्रोंके 
रचयिता आचारये यतिवृषभका स्मरण करती हैं । 
यह जयबवलाका उल्लेख है । इससे ये चारो आचार्य थोडे बहुत कालके अन्तरसे आगे पीछे हुए जान 
पड़ते है । मालूम पडता है कि जिसप्रकार आचाय॑ यतिवृषभको आचार्य आयंमक्षुका शिष्य और आर्य नागहस्ति- 
का अन्‍्तेवासी होनेका सौभाग्य प्राप्त हुआ उसी प्रकार इन दोनो आचार्योकों भी आचार्य गुणधरके सानिध्यका 
लाभ मिला । किन्तु सर्व प्रथम कष्ायप्राभृुतपर वृत्तिसूत्र या चूणिसूत्रके रूपमे विस्तृत विवेचन आचार्य यतिवृषभ- 
ने ही लिखा, आर्य आर्यमंक्ष, और नागहस्तिने नही । उन्होने तो शत्र कषायप्राभृतके अर्थकों सम्यक प्रकारसे 
अवघारण कर इसका पाठ आचार्य यतिवृषभकों दिया और उन्होने उसपर वृत्तिसूत्रोकी रचना की । हि आचार्य 
वीरसेन जहाँ उन्हें व॒त्तिसूत्र इस नामसे सम्बोधित करते है वहाँ वें उनका चुणिसूत्र यह नामकरण भी करते है । 
मालूम पडता है कि पूर्वकालमे ये दोनों नाम एक हो अर्थमें प्रयुक्त होते रहे है। 
जैसा कि हम पूर्वमें संकेत कर आये है कषायप्राभूतकी मूल गाथायें प्रकृत विषयका संक्रेतमा 4 करती 
हैँ । उनमें बर्णित विषयका सर्वप्रथम संक्षिप्त होते हुए भी विशद और अधथ॑पूर्ण विवेचन करनेवाली यदि कोई 
रचना है तो ये चूणिसूत्र ही | चूणिसूत्रोंकी रचनाकी यह विशेषता है कि जिस विषयपर स्पष्ट और विशद 
३७४; करना आवश्यक हुआ वह पर पर्याप्त प्रकाश डाला गया हैं और गाथाओमे वर्णित जिस विषय प्र विशेष 
विदेश कर ना आवश्यक प्रतीत नही हुआ उन्हें विवेचनके बिना वेसा ही रहने दिया है । उदाहरणार्थ कषाय- 
प्राभृतमें १५ से २० तककी गाथाओं द्वारा अना कार उपयोगसे लेकर उपशामक तकके करतिपय पदोंका अल्प- 
बहुत्व बतलाया गया है । यतः यह विषय सुगम है, इसलिए इन 


न गाथाओं पर आचार्य यतिवृषभने च्णिसृत्रोंकी 
रचना नहीं की । यह बात २ से १२ तककी गाथाओं पर भी लागू होती हैं, क्योकि इन गाधाओं द्वारा मात्र 


चतुर्थ खण्ड : ३९३ 


इतना निर्देश किया गया है कि किस अधिकारके विषय-विवेचनमें कितनी गाथायें निबद्ध हैँ | संक्रमण अनुयोग- 
द्वारमें २७ से लेकर ५८ तककी गाथाओं पर भी चूणिसूत्र नहीं हैं | परन्तु इन गाथाओंके प्र।रम्भमें 'तत्थ पुव्व॑ 
गमणिज्जा सुत्तसमुक्कत्तणा त॑ जहा' यह चणिसूत्र आया है और इन गाथाओंके अन्तमें सुत्त समुक्कित्तणाए 
समत्ताए इमें अणुयोगद्दारा' यह चूर्णिसून्न आया है । इससे यह स्पष्ट विदित होता है कि आचाय॑ यतिवृषभके 
समक्ष थे गायाये रही अवश्य हैं, परन्तु विशेष विवेचन करना इष्ट न होनेसे इन पर उन्होंने चूणिसूत्रोकी 
रचना नही की | 

आचायं गुणघरने पन्द्रह अर्थाधिकारोंमें विभक्त जिन १८० गाथाओंका उल्लेख किया हैं उनमें पूर्वोक्‍्त 
६+११+३२- «४९ गाथाये सम्मिल्ति नही है। तथा इनके सिवा १७, २५, २६ तथा २७ क्रमाक की 
गायाएँ भी सम्मिलित नही है, पर इन चारों गाथाओं पर चूणिसृत्र उपलब्ध होते है । इससे विदित होता है कि 
१८० गाथाओंके अति। रक्त शोष ५३ गाथाओंकी रचना की तो थी आचार्य गुणघर ने ही, पर सरल समझ कर 
आचार्य यतिबुषभने उनमेसे कतिपय २ से १२ तथा १५-२० गाथाओं पर चूणिसूत्रोंकी रचना नही की और 
संक्रमवृत्ति-सम्बन्धी गाथाओंकी च्‌णिसृत्रों द्वारा स्वीकृति मात्र दी । 

इनके सिदा शेष सब गाथाओं पर आचाय॑ यतिवृषभके चृणिसूत्र हैं। इन द्वारा उन्होने मूल सूत्रगाथाओं- 
में निबद्ध दुरूह विषयोंका जो सुगम और सुस्पष्ट व्याख्यान किया हैं वह उनके रचनासौष्ठवके साथ विषयस्पर्शी 
अग्राध पाण्डित्यको ही सूचित करता है । 

यह तो सुविदित सत्य हैँ कि आचार्य यतिबृषभने अपने चूणिसूत्रोंमे उन्हीं विषयोंका सम्यक्‌ विवेचन 
किया हैं जिनकी सूचना आचाय॑ गुणधरने कषायप्राभृतफे स्व॒रचित पन्द्रह अधिकारोंमें दी है। किन्सु मूल 
गाथाओंको ध्यानमे रखकर आचार्य यतिवृषभने अपने चुणिसूत्रोंमें मूल कषायप्राभृतमे प्रतिपादित पन्द्रह अधि- 
कारोको तदनुरूप भिन्न प्रकारसे विभक्‍त कर स्थान दिया है । यथा--१. पेज्जदोषबिभक्ति, २, प्रकृति-स्थिति- 
अनुभाग-प्रदेशविभक्ति, झीणाझौण और स्थित्यन्तिक, ३, बन्ध (अकमंबन्ध), ४, संक्रमण (कमंबन्ध), ५. 
उदय, ६. उदीरणा, ७, उपयोग, ८. चतुःस्थान, ९. व्यञ्जन, १०. दशंनमोहोपशामना, ११, दर्शंनमोहक्षपणा, 
१२, देशविरति, १३. चारित्रमोहोपशामना, १४, चारित्रमोहक्षपषणा और १५, अद्धापरिमाणनिदेश । 
टीका ग्रन्थ 

जैन परम्परामें षट्खण्डागभका जितना महत्त्व है, कषायप्राभूतका उससे कम महत्त्व नहीं हैं। अति 
प्राचीन कालमें इसकी रचना होनेके बाद इस पर भी षट्खण्डागमके समान अनेक आधचार्योने विस्तृत टीकायें 
रची हैं । उनमेसे अनेकका उल्लेख हम पूर्वमें ही कर आये हैं । इस पर लिखी गई वंतंमानमे उपलब्लध टीका 
जयघवला है । उसका सम्यक प्रकारसे अवलोकन करने पर ज्ञात होता है कि जयधवलाकी रचना करते समय 
जयधवलाकारके सामने उच्चारणवृत्ति, मूलोज्चारणा, वष्पदेवविरचित उच्चारणा, स्वयं आचाये वीरसेन द्वारा 
लिखित उच्चारणा और लिखित उच्चारणा इस प्रकार पाँच उच्चारणायें रही हैं। साथ ही कुछ एसे व्याब्यानाचाय॑ 
भी हो गये हैं जिनके अभिप्रायोंसे भी वे परिचित थे। जयघवलाका कलेवर इन्ही पाच उच्चारणाओ और 
व्याख्या नाचार्योंके अभिप्रायोसे पुष्ट हुआ हैं । इनके सिवा कषायप्राभुतका अन्य कोई टीका साहित्य जयघधवला- 
कारके सामने था यह लिखना बहुत कठिन है । 
जयध वला 

कषायप्राभूत और उस पर लिखे गये चूणिसूश्रोंका परिच्रय हम पृ०ंपें करा आये है। उन दोनोंका 
बिस्तुत व्याख्यान करनेवाली यह्‌ जयधबला टीका है। यह टीका आचाय॑ वीरसेन और जिनसेनकी कृति है । 


३२४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ॑ 


यह भी संस्कृत मिश्र प्राकृतमें लिखी गई है। टीकाका परिमाण संब |मलाकर साठ हजार इलोक प्रमाण हैं ! 
साधारणतः धबला टीकामे जिस प्रकार षट्खण्डागमके प्रारम्भके पाच खण्डोमे प्रतिपादित विषयका विशदरूपसे 
स्पष्टीकरण किया गया है उसी प्रकार जयधवला टीकामे भी कषायप्राभूत और चृणिसूत्रो द्वारा प्रतिपादित 
विषयका विस्तारसे विवेचन किया गया है । इतना अवध्य है कि प्रारम्भके पेज्जदोसविभक्ति, प्रकृतिविभकति और 
स्थिति विभकित इन तीन अधिकारोंमे जिस प्रकार विषयका विवेचन चोदह मार्मणाओके आश्रयमे किया गया है 
उस प्रकार अनुभागविभक्ति आदि अधिकारोंमे चौदह मार्गणाओंका आ£य लेकर विषयका विवेचन न करके 
मात्र गतिमागंणाका आश्रय लेकर ही स्वामित्वादि प्ररूपणाओंका विवेचन किया गया है। यह टीका भी 
प्रमेयचहुल होनेसे इसमें अनेक महत्त्वपूर्ण विषयोंका विवेचन दृष्टिगोचर होता हैं। उदाहरणार्थ उत्कपंण 
अपकर्षंण और संक्रमणके लिए कषायप्राभुत चूणिसूत्र और जयधवला टीका विशेषरूपसे द्रष्टव्य है । 
आचार्य कुन्दकुन्द साहित्य 

जुँस परम्परामे भगवान्‌ कुन्दकुन्दका जो स्थान है उनके द्वारा रचित परमागमका वही स्थान है। 
भगवान्‌ सर्वज्ञदेवकी दिव्यघ्वनि श्रवण कर उसके साररूपमें उसकी रचना हुई है । समग्र द्रादशागमे स्वसमयकी 
ही मुख्यता हे और आचार्य कुन्दकुन्द रचित परमाग्रम मुख्यरूपसे स्वसमयकी ही प्ररूपणा करता है, इसलिए 
यह मंगलस्वरूप है ! प्रत्येक व्यक्तिके जीवनमे स्वृतन्त्रताका जो महत्त्वपूर्ण स्थान हे उसका तात्त्विक भूमिकासे 
उद्घाटन करनेवाला जो परमागम विश्वमे उपलब्ध होता है उसमे यह मख्य है । कुन्दकुन्दरचित इस एक पर- 
मागमके जान लेनेसे पूरा जिनागम ज्ञात हो जाता है । अनादि कालसे ससारी जीवका निमित्त और रागकी पकड़ 
बनी चली आ रही है । किन्तु इसके स्वाध्याय और मननसे राग और निमित्तकी पकड़ छूट कर मोक्षका द्वार 
'अनावृत्त हो जाता है ! परके कर्ता रूपमे ईश्वरका निषेध करना अन्य बात है किन्तु ईश्वरवादकी पकड़कों तिला- 
'जलि देना अन्य बात है। जो स्वाश्रयी वृत्तिको जीवनमे स्थान देनेमे॑ असमर्थ है वह आचायं कुन्दकुन्दके पर- 
मागमको समझनेका पात्र नही हो सकता । यह परमागम साक्षात्‌ केबली जिनरी वाणीकों अवधारण कर लोक- 
कल्याणकी भावनासे लिखा गया है, इसलिए तो प्रमाण है ही । साथ ही श्रृतकेवली द्वारा रचित द्वादशाग श्रुत- 
को क्रम परम्परासे प्राप्त कर इसकी रचना हुई है, इसलिए भी प्रमाण है । क्षेत्रभेद या कालभेदके होने पर भी 
शानियोंके उपदेशमे अन्तर नहं। होता यह इससे सिद्ध होता है । यो तो भगवान्‌ कुन्दकुन्दने विपुल साहित्यकी 
रचना की थी । 





अंगश्नुतके परिश्रेक्ष्यमें पूर्वंगत श्रुत 


ज्ञान आत्माका स्वभाव है और वह उसका आत्ममृत लक्षण भी है। उसके पाँच भेद हैं।' उनमें 
केबलज्ञान और श्र तज्ञानये दो ज्ञान मुख्य हैं। सब॑ तत्त्वोंके प्रकाशनमे केवलज्ञानको जो स्थान प्राप्त है, 
छद्मस्थके जीवनमें वही स्थान श्रुतज्ञानका है । अन्तर्मुख हुआ यह आत्मप्राप्तिका प्रधान साधन हैं। यह 
श्रुतज्ञान ही है जिसके माध्यमसे संसारी प्राणी अबद्ध-स्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और अमंयुक्त आत्माको 
स्वस बेदन प्रत्यक्षते जानकर स्वावलम्बन द्वारा जीवनमे व्यक्ति-स्वातंत्र्यकी प्रतिष्ठा करनेमें समर्थ होता हैं ।* 
जहाँ तक द्रव्यश्रुत॒का प्रश्न है, उसके अम्याससे ही विशेष श्रुतज्ञानकी प्राप्ति होती हैं, इसलिए आगममे श्रुत- 
ज्ञानका प्रतिपादन द्वव्यश्रुतके रूपमे भी किया गया है।' 
१. सादि-अनादि विचार 

जिस श्रुतकी सर्वज्ञ सर्वदर्शी तीर्थंकर महाबीरने अर्थरूपसे प्रूपणा की है और उनके प्रथम दीक्षित शिष्य 
गौतम गणधरने उसे ग्रथबद्ध किया हूँ, अ्थंरूपमे उसी श्रुतकी प्ररूपणा पर्यायक्रमसे होनेवाले तीर्थकरोंके माध्यम 
से होती आ रही है, इसलिए वह सादि होकर भी अनादि है ।* 
२. श्र्‌ तके भेद 

उमके अक्षरश्रुत और अनक्षरश्रुत ये दो भेद हैं। उनमे अक्षरश्रुत मुख्य हैं । वह भी अंग बाह्य और 
अंगप्रविष्टके भेदसे दो प्रकारका है । अगबाह्मके मुख्य भेद १४ है । वैसे आरातीय आचार्यों द्वारा जो तदनूरूप 
श्रुत निबद्ध किया गया हैँ उसकी भी अंगबाह्य संज्ञा है ।* 

अंगप्रविष्ट श्रुतकके १९ भेद हैं। अन्तिम भेद दृष्टिवाद है // यह अनेक प्रकारकी दृष्टियोंका कथन 
करता हैँ, इसलिए इसका दृष्टिवाद यह गुणनाम है। इसमे पर समयकी स्थापना करके उसके निरसनपुर्वक 
मुख्यतासे स्वस म्यकी स्थापना की गई है, इसलिए इसकी वक्‍तव्यता उभयरूप है।' इसके पाँच अर्थाधिकार 
है । चौथा अर्थाधिकार पूर्वगत है ।*? प्राकृतमें इसका विचारक्रम प्राप्त है, अतः: आगे उसे माध्यम बनाकर 
विशेष ऊहापोह किया जाता है । 
रे. पूवंगतश्र्‌ त और उसकी महत्ता 

पूंगत श्रुत अंगश्ुतका प्रमुख भाग है । अंग शब्दकी निरुक्ति है जो त्रिकालंगोचर समस्त द्रव्य और 
उनकी पर्यायोको “अगति” अर्थात्‌ प्राप्त होता है या व्याप्त करता है वह अंग है ।"' वस्तुत्त: अंग शब्दकी यह्‌ 
निरुक्ति पूव॑गत श्रुतपर समग्र रूपसे घटित होती है । पूर्वंगत श्रुतके उत्तर भेदोके जो नाम हैँ और उनमे 
तत््वज्ञान विषयक जिस प्रकारके विषयका विवेचन किया गया हैं, यह इसीसे स्पष्ट है । शरीरमें रीढ़का या 
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आँखोंका जो स्थान है, अंगश्नुतमें पृवंगत श्रृतका बही स्थान है। इस कालमे तत्त्वज्ञान विषयक जितना श्रुत 
उपलब्ध होता है, मुख्यतया उसका योनि स्थान पृर्व॑ंगत श्रुत ही है । 

जातिकी अपेक्षासे द्रव्य छः हैं--जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल। ये स्वत.सिद्ध है, 
अतएव अनादि-अनन्त हैं और स्वसहाय हैं ।' समग्र लोक इनमें व्याप्त या रचित होनेके कारण उसे अनादि, 
अनिधत या अकृत्रिम कहा गया । अर्थरूपसे पृवंगत श्रुतकी प्ररूपणाका मुख्य विषय यही है, इसलिए इसका 
पूवंगत यह नाम सार्थक है । 

दृष्टिवादके जिन पाँच भेदोंका हम पहले उल्लेख कर आये हैं, उनके नाम है--परिकर्म, सूत्र, प्रथमानु- 
योग, पुर्वगत या पूवेकृत और चूलिका । इनमे दूसरा भेद जो सत्र है उसमे संकलनारूपसे ३६३ एकान्त दृष्टियों- 
का विवेचन होनेसे दृष्टिवादकी वकक्‍तव्यता जहाँ स्वसमय-परसमयकी दृष्टिम उभयरूप है वहाँ पूर्बगत श्र्‌ तमें 
मात्र अनेकान्त स्वरूप स्वसमयकी ही प्ररूपणा हुई है, इसलिए आगमोंमे इसकी वकक्‍्तव्यता स्वसमयरूप ही 
स्वीकार की गई है।* 

पूर्वानुपर्वीसि १२ अंगोंके नाम है--आचार, सूत्रकृत, स्थान, समवाय, व्याख्याप्रश॒प्ति, ज्ञाताधर्मकथा, 
उपासकाध्ययन, अन्तक्दशा, अनुत्तरोपपातिकदशा, प्रइनव्याकरण, विपाकसूत्र, और दृष्टिवाद ।' इनकी 
वाचनाका क्रम भी यही है । सबंप्रथम गुरुया आचाय॑ अपने उत्तराधिकारी शिष्पको आचारागकी वाचना 
देता है । और इस प्रकार क्रमसे ११ अग्रोकी वाचना देनेके बाद ही गुरु शिष्यको दृष्टिवादकी बाचना देते हुए 
सबके अन्तमे पृं॑गतकी वाचना देता है।” वस्तुत. चूलिकाका अन्तर्भाव पू्॑गतके अन्तर्गत होता है। क्योकि 
इसमे विद्यानुवाद सम्बन्धी विद्याओंका ही प्रमुखतासे विवेचन हुआ हैं। इसका चूलिका यह नाम भी इसीलिए 
साथंक है ।* 

पूवंगत श्रृतके (४ भेद है--उत्पादपूर्व, अग्रायण, वीयंप्रवाद, अस्ति-नास्ति प्रवाद, ज्ञानप्रवाद, 
सत्यप्रवाद, आत्मप्रवाद, कर्मप्रवाद, प्रत्याख्याननामधेय, विद्यानुप्रवाद, कल्याणनामघेय, प्राणावाय, क्रिया- 
विद्ञाल और लोकबिन्दुसार ।* पृवंगत श्रूतके जिस क्रमसे ये नाम है गुरु अधिकारी दिष्यकों उनकी 
वाचना भी उसी क्रमसे देता है, यह शाश्वत नियम है | इसकी पुष्टि वेदना खण्ड कृति अनुयोगद्वारमे निबद्ध दो 
मंगलसत्रोंसे भी होती हैं । 

प्रथम मंगल सूत्र द्वारा अभिन्‍न दशपूर्वी जिनोंको नमस्कार किया गया है ।” उसके बाद चौदहपूर्वी 
जिनोंको नमस्कार किया गया है । इनमेंसे प्रथम मंगलसूत्रकी व्याख्या करते हुए आचाय॑ वीरसेनने यह शंका 
उठाई है कि पहले चोदहपूर्वी जिनोंको नमस्कार न कर दश्षपूर्वों जिनोंको क्‍यों नमस्कार किया गया है ? इसका 
समाधान स्वयं उन्होंने दो प्रकारसे किया है । अन्तिम समाधानमे उन्होने पहले दशपृथियोको नमस्कार करनेका 
मुख्य कारण श्रुत परिपाटीको ही बतलाया है ।* 

इन्द्रभूति गोतम गणघरने आचारागादि सूत्र पठित क्रमसे द्वादशाग्रश्ुत निबद्ध किया, मात्र इतना ही 
यहाँ श्रुतपरिपाट्टीसे तात्पर्य नही है । किन्तु प्रकरणके अनुसार उक्त वचनसे विदित होता है कि गुरु-शिष्य 
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चतुर्थ खण्ड : ३२७ 


परम्पराको दृष्टिपथमें रखकर उसकी वाचनाका क्रम भी यही है, इसकी पुष्टि दूसरे मंगलसूत्रकी व्याख्यामें 
स्वीकार किए गए इस वचनसे भी होती है । 

सेसहेठिठमपुष्वी णं गमोक्‍्कारो किण्ण कदो ? ण, तेसि पि कदो चेव, चेहि विणा चोददस 
पुन्बाणुववत्तीदो । 

--धबला, पु० ९, पु० ७१ 

धशंका--अधस्तन शेष पूवियोंको नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? 

समाधान--नही, उनको भी नमस्कार किया ही है, क्योंकि जो अधस्तनपूर्वी जिन नहीं हुए है उनका 
चौदहपूर्वी जिन होना संभव नहीं है । 

इससे स्पष्ट है कि सर्वप्रथम आचारांगकी वाचना दी जाती है और इस प्रकार सृत्र पठित क्रमसे बारह 
अंगोंकी वाचना देते समय सबके अन्‍्तमें सत्र पठित क्रमसे ही उत्पाद आदि चौदह पूर्वोकी बाचना दी जाती है । 
इस प्रकार जो चौदहपूर्वी जिन होते हैं, उन्हीको श्र्‌ तकेवली जिन कहा गया हैं। ये गिरकर मिध्यात्वको प्राप्त 
तो होते ही नहीं, उस भवमें असंयमको भी प्राप्त नहीं होते ।' इससे पूर्वंगत श्रुतकी क्‍या महत्ता हूँ यह स्पष्ट 
होनेके साथ उसकी वाचनाका क्रम क्‍या है ? यह भी स्पष्ट हो जाता हैं । 
४. वाचनाका अधिकारी 

ब्रती श्रावककों ग्यारह अंगोंकी वाचना दी जाय, इसमे कोई बाधा नहीं है। इतना अवध्य है कि ब्रतती 
क्रावकको सू त्रपठित क्रमसे ही वाचना देनी चाहिए, अन्यथा वाचना देने वाला आचार्य निग्नह स्थानका भागी 
होता हैं ।' किन्तु १४ पूर्वोकी वाचना ब्रती श्रावककों तो दी नही जा सकती जिसने उपचरित महाव्॒तोंको 
अंगीकार किया है, ऐसी आयिकाको भी नहीं दी जा सकतो । 


जो बाचना देने वाले आचार्यके द्वारा दीक्षित होकर महान्नतधारी निग्नन्थ दिगम्बर मुनि होते हैं वे ही 
१४ पूर्वोकी बाचना लेनेके अधिकारी हो सकते है, इन दोनो तथ्योकी पुष्टि उस इतिहाससे भी होती है जो 
धवला पृष्ठ ७१ में निबद्ध है। वहाँ लिखा है कि जब आचार पुष्पदन्तने जीवस्थान सत्प्ररूपणाकी रचना कर 
लो और स्वयंको अल्पायु जाना, तब उन्होंने सर्वप्रथम जिनपालितको मुनि दीक्षा देकर अपना शिष्य बनाया और 
उसके बाद ही उन्होने सत्प्ररूपणाके सूत्र पढ़ाकर उन्हें अपने समानघर्मा सहपाठी भूतबलि आचार्यके पास भेजा । 
तभी उनके द्वारा सत्प्ररूपणा प्रमुख समग्र घटखण्डागमकी रचना होकर ज्येष्ठ शुक्ला पंचमीको बह पुस्तकारूढ़ 
हो सका । आगममे बाचनाके जो लक्षण उपलब्ध होते हैं, उनसे भी उक्त तथ्यका समर्थन होता है ।* 


इससे मालुम पड़ता है कि बाचनाका अर्थ संकलना नही है, किन्तु तीर्थंकर महावीरसे लेकर गुरु-शिष्य 
परिपाटीक! अनुसरण करते हुए उत्तरोत्तर गुरुके द्वारा अपने-अपने शिष्यको आम्नायके अनुसार जो पाठ देकर 
पढ़ाया जाता हैं उसका नाम ही बाचना है । इससे न केबल उत्तरोत्तर मूल पाठकी सुरक्षा बनी रहती है; अपितु 
आम्नायके अनुसार निर्दोष अर्थ भी सुरक्षित रहा आता है ।* 

इस कालमें यद्यपि अभश्रायणीय पूर्व” और ज्ञानप्रवाद पूव॑* के आघारसे षट्खण्डागम और कषायप्राभृत- 
का अध्ययन-अध्यापन भछे ही प्रमुखतासे चल रह है, परन्तु उसके पीछे वाचनाका बल न होनेसे उनके कहों- 
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३२८ . छिद्धान्ताच्षायं पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ 


ल्‍ह्हीं मूल पाठमें आम्नायके अनुसार उनका अर्थ करनेमे जो बिसंगतियाँ उत्पन्न होती हैं या बत॑मानकालमे 
उत्पन्न की गई है, उनको जानकर रोगटे खड़े हो जादे है । अस्तु, इतने विवेचनसे पूर्वश्नुतकी वाचना देनेका 
अधिकारी कौन हैं और किसको वाचना दी जानी चाहिए, यह स्पष्ट हो जाता है । 

५, विषय परिचय 


साधारणतः घवला आदि अनेक ग्रन्थ है, जिनमे बारह अंग और उनके उत्तर भेदोंमे वणित विषयका 
बिशद रूपसे परिचय लिपिबद्ध हुआ है। उसमे चौदह पूर्वोका भी विषय-परिचय गर्भित है । वहाँसे लेकर उसे 
लिपिबद्ध करना हमारा प्रयोजन नही ह॑ । बहुतकर जिस पूवंका जो नाम है उसीसे पुर्वके विधयपर विशद प्रकाश 
- पड़ जाता है । कुछ पूर्वोके नाम ऐसे अवश्य है, जिनसे उस-उस पूर्वमे वर्णित विषथपर विशद्‌ प्रकाश नही पड़ता । 
खात्र इस बातको ध्यानमें रखकर प्रकृतमें कतिपय पूर्वके विषयकी रपष्ट किया जा रहा है । उदाहरणार्थ प्रथम 
पूर्वका नाम मात्र उत्पाद अवश्य है, परन्तु उसमे जोव, पुदूगल और काल आदि द्रव्योमे उत्पाद, व्यय और 
ध्रूवषना किस प्रकार घटित होता हे ? इस विषयपर सर्वाग रूपसे प्रकाश डाला गया है ।' दूसरा पूर्व अग्रायणीय 
है | यहाँ 'अग्र'का अर्थ मुख्य है ओर अयनका अर्थ मार्ग या जान है । इससे ज्ञात होता हैं कि इस पूर्वम सभी 
अंग्रोंके मुख्य-मुख्य विषयका संकलन हुआ हूँ ।* षट्खण्डागममे निबद्ध विषयका योनिस्थान यही पूर्व है ।* 
पाँचर्वाँ ज्ञानप्रवाद पूर्व हैं। यद्यपि इसका मुख्य विषय पाँच ज्ञान और तीन अज्ञानका विशद विवेचन 
है, परन्तु प्रसंगसे इनमे पेज्ज दोस प्रमुख मोहनीय कर्मके बन्ध, उढय और सक्त्व आदिका भी सर्वाग रूपसे 
बिग्रेचल किया गया है ।* कषायप्राभृतमे निबद्ध विषयका योनिस्थान यही पूर्व है ।* 
ग्यारहवाँ पूर्व कल्याणवाद है। नामके असुसार इसमें तीर्थंकरोंके पाँच कल्याणक तथा चक्रवर्ती, 
बलदेव आदिके गर्भावतरण आदिका विवेचन तो हुआ ही हैं । साथ ही वह ग्रह, नक्षत्र आदिके चार क्षेत्र, गति 
अआदिका भी विवेचन करता हूँ ।* 
बारहवाँ प्राणावाय पूर्व है । नामके अनुसार इसमे प्राण-बायु और अपान वायु आदिका विवेचन तो 
हुआ ही हैँ । साथ ही इसमे प्रसंगसे कायचिकित्सा, अष्टाग आयुर्वेद और विपविद्या आदिका भी विवेचन 
हुआ है ।” 
तेरहवाँ क्रियाविशाल पूर्व हैं। नामके अतुमार इसमें मोक्षकी कारणभूत शुभ आदि क्रियाका विवेचन 
न होकर प्रायः सभी प्रकारकी कछाओंका विवेचन हुआ हैं । इसमे पुरुषकी बहत्त र कला, स्त्रियोंके चौसठ गुण 
ओर छन्‍्दनिर्माणकला आदि भी सम्मिलित हैं । 
लोकबिन्दुमार चौदहवाँ पूर्व है । तत्त्वाथंवातिक (मल १० ५४) में इसका नाम त्रिलोक विन्दुसार 
दिया है । इसमें आए व्यवहार, चार बीज, मोक्षगपतमे निमित्त भूत क्रिया और मोक्ष सुखका वर्णन उपलब्ध 
हैं ।* इसके अनुसार तीनों लोकोके बिन्दु अर्थात्‌ अवयव या सारका भी विवेचन इसमें हुआ है ।१? इस प्रकार 
कतिपय पूर्वोर्मिं प्रर्लपित विषय जानना चाहि | 





१, धबला, पु० १, पृ० ११५ २. वही, पृ० ११६ 

8. बही, पु० ९ प० ?३५ ४. घवला, पु०, पृ० ११५ 

५, कधामप्रामृत सूत्र, गा० १ ६. घबला, पु० १, पृ० १२२ 

७, बही, पु० १२३ ८, वही, पृ० १२३ 

९. वही, १०३२३ १०, घवला, पु० १, पृ० १२३ टिप्पण 


तु थे खण्ड : २२९ 


६, श्रृत प्ररूपणाके दो प्रकार 


आमगममें श्रुतज्ञानकी प्ररूपणा दो प्रकारसे उपलब्ध होती है--एक निद्यक्षर या स्थापनाक्षरकी 
मुख्यतासे और दूसरी रूब्ध्यक्षरकी मुख्यतासे । इन तीनोंमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक शम्बन्ध है। इतना अवष्य 
है कि तीर्थंकर महावीरको धर्म देशनाका आप्यायन कर इंद्रभूति गोतम गणघरने जिस अंगप्रविष्ट ओर अंगवाह्म 
श्र्‌ तको निबद्ध किया, वह सदा ही गुरु परम्परासे बाचना द्वारा प्राप्त होकर ज्ञानगम्य ही रहा है, पुस्तकारूढ 
कभी भी नहीं हो सका ! 

७, प्रथम प्ररूपणा 

प्रथम प्ररूषणाके अनसार जितने मूल अक्षर और उनके संयोग हैं उतने श्र तश्ञानके भेद है।' स्पष्टी- 
करण इस प्रकार है-- 

२७ स्वर, २३ व्यंजन और ४ अयोगवाह ये ६४ श्र्‌ तके मूल अक्षर हैं। इन्हें एक संयोगी भी कहते 
हैं । इनके साथ दो संयोगीसे लेकर ६४ संयोगी तकके श्र्‌ तके कुल अक्षर १८४४६७४४०७३७०९५५१६१५ 
होने हैं । इन्हें प्राप्त करनेके लिए ६४ बार ११११ (एक-एक) इस प्रकार विरलन कर तत्पदचात प्रत्येक 
विरलन रूप १ को दूना कर परस्पर गृणित करने पर जो संख्या निष्पन्त हो, उसमेसे एक अंकके कम करनेपर 
श्रुतज्ञानके उक्त संख्या प्रमाण अक्षर प्राप्त होते हैं ।' 

(१) प्रकृतमें संयोगका अथं दो या दोसे अधिक अक्षरोंका एक रूप परिणमन नहीं छिया गया है, 
क्योंकि संयोजनका यह अधथ्य स्त्रीकार करनेपर उसमें दो अक्षरोंका संयोग, तीन अक्षरोंका संयोग इत्यादि 
व्यवहार करना सम्भव नहीं होगा और न दो या दोसे अधिक अक्षरोंका एक साथ उच्चारण करना हो संयोगका 
अर्थ लिया गया हैं, क्योकि दो या दोसे अधिक अक्षरोंका एक साथ उच्चारण करना कभो भी सम्भव नहीं, अतः 
जितने अक्षर एक साथ मिलकर एक अथंको कहते हैं उतने अक्षरोंका एक संयोग होता हैँ, संयोग पदका यह 
अर्थ प्रकृतमें लिया गया है ऐसा यहां समझना चाहिए ।३ 

(२) प्रकृतमे दूसरी बात यह ज्ञातव्य है कि यहाँ श्रुतज्ञानके जितने अक्षर कहे गये हैं, उनकी प्ररूपणा 
अनुलोमविधिसे ही की गई हे, क्योकि प्रतिलोमविधिसे या अनुलोमप्रतिलोम विधिसे जो अक्षर बनते हैं, उनका 
अन्तर्भाव अनुलोम घिघिसे परिगणित किये गये अक्षरोंमे ही हो जाता है ।* 

(३) तीसरी बात यह ज्ञातव्य है कि प्रकृतमे संयोगका अर्थ मात्र व्यंजन अक्षरका संयोग ही इष्ट नहीं 
है । किन्‍्तु जितने प्रकारके संयोगाक्षर होते है, उनमेंसे कोई संयोगाक्षर व्यंजन अक्षरोके संयोगसे बनता हैँ । 
कोई संयोगाक्ष र दो या दोसे अधिक स्वरोंके संयोगसे बनता है आदि ।" 

(४) चौथी बात यह ज्ञातव्य हैँ कि लोकमें यद्यपि अर्थदद और प्रमाणपद ही रढ़ हैं, परन्तु 
इन्द्रभूति गौतम गणघरने जो अंगप्रविष्ट श्रूत निबद्ध किया था, उसमे निबद्ध श्र्‌ तकी जिस पदसे परिगणना की 
गई है आगभमें उसे मध्यम पद कहा गया हैँ। यहाँ जिन तीन पदोका उल्लेख किया गया है, उनमेसे जो 
अर्थंपद है वह अनियत अक्षरों वाला होता है, बयोकि एक या एकसे अधिक अक्षरोंके संयोगसे निध्पन्त पद द्वारा 
एक अर्थ सूचित होता है, लछोकमें उसकी अर्थपद संज्ञा है। प्रमाणपद आठ अक्षरोंका होता है, क्योंकि लोकमे 
१. वही, पु० १३, पु० २४७ मूलसूत्र विशेषावइ्यक भाष्य गाथा ४४३. ३. धबला, पु० १३. प० २५५ 
२, वहीं पु० १३, पृ० २४८ मूलसूत्र ५, वही, १० २५८ 
४. वही, पृ० २५१ 
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ऐसे जार पदोंसे निःपन्न इलोकके द्वारा किसी भी ग्रन्थकी परिगणना की जाती है । किन्तु १२ अंगोंमे जिस पदके 
द्वारा उस-उस अंग या उसके उत्तर भेदोके प्रमाणकी परिंगणना की जाती हैँ, उसकी आगममे एक मात्र मध्यम 
पद संज्ञा हैं।' 

इस हिसावसे एक मध्यम पदमे श्र्‌ तज्ञानके कुल अक्षर १६३४८३०७८८८ होते है, और बारह्‌ अंगोंके 
कुल पद ११२८३५८००५ होते हैं ।' 

यह इतना विशेष जानना चाहिए कि प्रकृतमे एक-एक मध्यम पदमे अक्षरोकी अपेक्षासे जो समानता 
कही गई है, सो वह संयोगाक्षरोंकी अपेक्षासे ही कही गई है। एक-एक सयोगाक्षरमे जो अवयब अक्षर कम 
अधिक होते है, उनकी अपेक्षासे नहीं, क्योकि कोई संयोगाक्षर मात्र दो प्रत्येक अश्ष रोंके सुमेलसे बनता हैं और 
कोई संयोगाक्ष र अधिकसे अधिक ६४ अक्षरोके सुमेलसे बनता हूँ । इसलिए कोई भी सयोगाक्षर कितने ही 
प्रत्येक अक्षरोंके संयोगसे भले ही बने, पर वह एक अक्षर ही माना जायेगा । अतः संयोगाक्ष रको एक मानकर 
उनकी अपेक्षा सब मध्यम पदोंके अक्षर समान ही होते है ऐसा यहाँ समझना चाहिए ।* 


यहाँ जिन तथ्योंका हमने निर्देश किया है उन्हे प्रकृतमे एक दो उदाहरणो द्वारा स्पष्ट किया जाता है-- 
“अ” का" अर्थ विष्णु है या असि आ ऊ सा! मन्त्रमे उसका अर्थ अरहन्त' है। यह मध्यम पदमे जहाँ 
सार्थक एक संयोगी अक्षर है वहाँ उक्त तीन पदोंकी अपेक्षासे इसे अर्थ पदका भी उदाहरण माना जा सकता है। 
“था श्री: सा गौ: जहां यह मध्यपदकी अपेक्षासे अनुलोम विलोम उभयरूप सार्थक एक सयोगाक्षरका उदाहरण 
है वहाँ अथंपदकी अपेक्षासे “या श्री सा गौ'”” ये चारों प्रत्येक अर्थ पद हूँ । 


<. द्वितीय प्ररूपणा 
यहां तक अक्षरोंके भेदसे श्रतज्ञानकी प्ररुपणा दी गई है उसवी अपेक्षान मूल अक्षर ६४ होगे धुत 
ज्ञान भी ६४ प्रकारका है तथा मूल अक्ष रोंके साथ सयोगी अक्षरोके संख्यात होनेसे श्रुतज्ञान भी उतने प्रकारका 
हो जाता है । इस प्रकार श्रुतके अक्षरोको अपेक्षास श्रुतज्ञानके भेदोकी प्ररूपणा करके आगे क्षयोपशमकी अपेश्शा- 
से श्रुतशञानके भेदकी प्रूपणा की गई है । 
इस अपेक्षासे श्रुतज्ञानके मूल भेद २० है । श्रुतज्ञानमे सबसे जधन्य ज्ञानका नाम लरूब्ध्यक्षर है। यह 
केवलशानके अनन्तवें भाग प्रमाण है ।* यह नित्य उद्घाटित और निरावरण है । इसमें सब जीव राशिक्रा भाग 
देने पर जो भाग लब्ध आवे, उसे उसी लब्ध्यक्षर ज्ञासमे मिलाने पर श्रुतज्ञानके प्रथम भेद पर्यायज्ञानकी उत्पत्ति 
होती है ।” लब्ध्यक्षर और पर्यायज्ञानके मध्य श्रुतज्ञानका अन्य कोई भेद नही है यह इसका तात्पयं है। 
श्रुतज्ञानका दूसरा भेद पर्यायसमास है । इसके असख्यात छोक प्रमाण भेद है, जो अनन्तभागवृद्धि, 
असंख्यातभाग्रवृद्धि, सख्यातभागवृद्धि, संख्यातगुणवद्धि, असंख्यातगुणव॒द्धि और अनन्तगणवर््धिके क्रमसे उत्पन्न 
पक अनल्तका नम नेक ४ ८ 
होते है । यहाँ | भाग देनेके लिए या गुणा करनेके लिए मं जीव राशिका जितना प्रमाण हो, 
अनन्तका प्रमाण उतना लेता चाहिए । असंख्यातका भाग देनेके लिए या गुणा करनेके लिए उत्कृष्ट असख्यात- 
१. बही, पृ० २६६ 
३. धवला, पुृ० १३, पृ० २६७ 
५, वही १० २५९। 
७. धवला, पु० ५३ १० २६५। 


२, वही, १० २६६ 
४. वही, पृ० २६७ 
६. वही, पृ० २६५ । 
८. वही, पृ० २६३ | 


चतुर्थ खण्ड : ३३१६ 
का जितना प्रमाण हो, उतवा लेना चाहिए । तथा संख्यात॒का भाग देनेके लिए या गुणा करनेके लिए उत्कृष्ट 
संख्यातका जितना प्रमाण हो उतना लेना चाहिए ।* 

नियम यह हैं कि सूच्यंगुलके असंख्यातवें भागका जितना प्रमाण हो उतनी बात पर्यायज्ञानके ऊपर 
अनन्त भागवृद्धियोंके होने पर एक बार असंख्यात भागवृद्धि होती हैं। पुन- इस बिधिसे प्राप्त हुए ज्ञान पर 
उतनी ही बार अनन्त भागवद्धिके होने पर दूसरी बार असंख्यात भागवृद्धि होती हें ।* इस क्रमसे जब असंख्यात 
भाग भी सूच्यंगुलके असंख्यातवें भाग बार हो छेती है, तब वहां प्राप्त हुए ज्ञान पर सूच्यंगुलके असंख्यातवें 
भाग बार अनन्त भागवृद्धिके होने पर वहाँ असंख्यात भागवृद्धिका स्थान संख्यातभागवृद्धि ले लेती हैं। इसके 
आगे पुन उक्त विधिसे दूसरी बार संख्यात भागवद्धि होती है और इस प्रकार जब सूच्यंगुलके असंख्यातवे भाग 
बार संख्यातभागवृद्धियाँ हो लेती है तब उक्त विधिसे ही क्रमशः शेष वृद्धियाँ होती है। इनका नाम एक 
धट्गुणीवद्धि है। यहाँ एक ष ट्गुणीव॒द्धिमि जितनी बार ये छहों वृद्धियाँ प्राप्त होती है, उतने ही पर्यायसमास 
आतके भेद होते है। इस प्रकार उत्तरोत्तर षड गुणीवुद्धियोंके क्रमसे पर्यायसमास ज्ञानके असंख्यात लोक प्रमाण 
भेद उत्पन्न होते है । 

इस विधिमसे यहाँ जो श्रुतज्ञानके भेद उत्पन्न किए गये हैं, इन सबकी पर्यायसमास-ज्ञान संज्ञा है । इन 
सबकी पर्यायज्ञान और अक्षरज्ञानके मध्यमे परिगणना की गई है, इसलिए इन सब श्रुतज्ञानके भेदोको आमगममे 
पर्यायसमास कहा गया है । यह श्रुतज्ञानका दूसरा भेद है । श्र्‌ तज्ञानका तीसरा भेद अक्षरज्ञान है । पर्यायसमास 
ज्ञानका जी अन्तिम भेद है ।' उसमे सब जीव-राशिका भाग देने पर जो लब्ध आवे, उसे पर्यायस्मासज्ञानके 
अन्तिम भेदमे मिला देने पर प्रथम अक्षर ज्ञानकी उत्पत्ति होती हैँ । वह आगेके श्रुतज्ञानके भेदोकी अपेक्षा 
सबसे जघन्य अक्षर श्रुतज्ञान हैँ । इनके ऊपर दूसरे अक्षरज्ञानकी उत्पत्ति होने पर पर्यायसमास ज्ञानका प्रथम 
भेद उत्पन्त होता है। इस विधिसे एक-एक अक्षरज्ञानकी वृद्धि द्वारा संख्यात अक्षरज्ञानोंकी वृद्धि होने तक उन 
सबकी समासनज्ञान सज्ञा है | यह श्रुतज्ञानका चौथा भेद है ।* 


इसके आगेके श्रुतज्ञानके भेदोंके नाम हैं--पद, पद-समास, संघात, संघातसमास, प्रतिपत्ति, प्रतिपत्ति- 
समास, अनुयोगद्वार, अनुयोगढ्वा रसमास, प्राभृत-प्राभुत, प्राभृतप्राभूतसमास, प्राभृत, प्राभूतसमास, वस्तु, 
वस्तु वस्तु समास, पूर्व और पूर्व समास । इस प्रकार क्षयोपशनके भेदोकी मुख्यतासे श्रुतश्ञानके समुच्चयरूप 
भेदोंकी संख्या २० है ।* 

ये सब ज्ञान एक-एक अक्षरज्ञानकी वृद्धिसे उत्पन्न होते है । स्पष्टीकरण जिस विधिसे अक्षरसमास 
ज्ञानका किया गया है, उसी विधिसे आगेके समास ज्ञानोंका कर लेना चाहिए । 

यहाँ इतना विशेष जानना चाहिए कि (१) अक्षरज्ञानके ऊपरकी छह प्रकारकी वृद्धि नही होती । 
कारण कि एक अक्षरज्ञान सकल श्रुतज्ञानके संख्य।त्वे भाग प्रमाण ही होता है, इसलिए अक्षरज्ञानसे आगेके 
सब शानोंमे छह वृद्धियाँ न होकर यथासंभव संख्यातभागवृद्धि और संल्यातगृणवृद्धि ही होती है । 

(२) यहाँ पर्यायज्ञानसे लेकर आगेके सब ज्ञानोंकी उत्पत्तिका जो क्रम स्वीकार किया गया है वह मात्र 
उत्तरोत्तर एक ज्ञानसे दूसरे ज्ञानमे तारतम्य दिखलानेके लिए ही स्वीकार किया गया है। किन जीवके कब 





१. गोम्मटसार (जीवकाण्ड), गाथा ३३४; २. वही गाथा ३२६ । 
३. घवला, पृ० १३, पु० २६४ ४, बही, पृ० २६४ 
५, वही, पृ० २६१, सूत्र ४८ 
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क्रम अधिक कितना ज्ञान उत्पन्न होना सम्भव है इसकी यहाँ मीमांसा नहीं की गई है। (३) दूसरी प्ररूपणामें 
श्रुतज्ञानके जो बीस भेद किये गये है वे भेद मुख्यतया पूर्वगत श्रुतको ध्यानमें रखकर ही किये गये है | इसलिये 
यह प्रषन उत्पस्त होता है कि पूवंगतके चौदह भेदोंमेसे ग्यारह अंग, परिक्रम, सूत्र प्रथमानुयोग और चुलिकाका 
अन्सर्माव हो नही सकता । ऐसी अवस्थामे उनका अन्तर्भाव श्रुतज्ञानके किस भेदम होता है ? इस प्रइनका 
समाषान करते हुए वीरसेन स्वामीने लिखा है कि उक्त श्रुतके भेदोंका अनुयोगद्वार-समासमे अन्तर्भाव हो जाता 
है ।* (४) हम पहले अक्षरके तीन भेद कर आये है--प्रथम भेद लब्ध्यक्षरको दृष्टिमें रखकर श्रतज्ञानके उक्त 
२० भेदोंकी प्ररूषणा मुख्यतया श्रुतज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमको निमित्त कर उत्पन्न हुए ज्ञानकी मुख्यतासे 
ही की गई हैं। फिर भी इनका निवृत्यक्षर और स्थापनाक्षरके साथ किस विधिसे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध 
बनता है, इसे समझनेके लिए गोम्मटसार ज्ञान मार्गणाका उक्त प्रकरण द्रष्टव्य है । (५) श्रुतके सब अक्षरोंमे 
मध्यम पदका भाग देनेपर अन्तमें जो अक्षर शेष रहते है, उनके आलम्बनसे इन्द्रभति गौतम गणधरने साभायिक 
आदि चौदह अंगबाह्म श्रृतकी रचना की है, इतना यहाँ विशेष जानना चाहिए । 


इस प्रकार अंगश्नुतके परिप्रेक्ष्यमें पूर्ंगत श्रुतके कितने भेद है, उनका स्वरूप क्‍या है, और उनकी 
बाचना छेने-देनेका अधिकारी कोन है, आदि विषयोंको इस निबन्धमे सक्षेपम्रें निरूपण किया गया है । 


० 


“9 / 





१. धवरा पुस्तक १३, पु० २७६ 


ऐतिहासिक आनुपूर्वी में क्म-साहित्य 


कर्म साहित्यमें जिन! ८ या १०* करणोंका उल्लेख दृष्टिगोचर होता है उनमें एक उपशमनाकरण 
भी हैं। उसके दो भेद हैं---करणोपशामना और अकरणोपदशामना । करणोपशामताके भी देशकरणोपशामना 
और सर्वकरणोपशामना ये दो भेद है । ये दोनों भेद श्वेताम्बर कर्मग्रन्थोंमें भी दृष्टिगोचर होते है । 

कषायपाहुड और उसकी जयधवला टीकामें देशकरणोपशामनाका खुलासा करते हुए लिखा है कि 
देशकरणोपशामनाके दो नाम? है--देशकरणोपश्यामना और अप्रशस्तउपशामना । इसका स्पष्टीकरण करते हुए 
जयघवलामे बतलाया है कि यह संसारो जीवोंके अप्रशस्त परिणामोंके निम्मित्तसे होती है, इसलिये इसका 
पर्या यवाची नाम अप्रशस्त उपशामना भी है। और यह कथन असिद्ध भी नहीं है, क्योंकि अति तीब् संक्लेश 
परिणामोके कारण अप्रश्स्त उपशामनाकरण, निधत्तीकरण, और निकाचनाकरणकी प्रवृत्ति होती है। क्षपक श्रेणि 
और उपशम श्रेणिके विशुद्धतर परिणामोंके कारण इसका विनाश भी देखा जाता है, इसलिये भी यह अप्रशस्त 
है यह सिद्ध हो जाता है ।/ इसका विशेष विवेचन कथायप्राभृत चूणिके अनुसार दूसरे अग्राणीय नामक पूर्वकी 
५वीं वस्तु अधिकारके चौथे महाकर्मप्रकति नामक अनुयोगद्वारमें देखना चाहिये" । 

यह कषायप्राभूत चुणि और उसकी जयघवला टीकाका वक्तव्य है । किन्तु श्वेताम्बर कर्म-प्रकृति और 
उसकी चूर्णिमें इसके उक्त दो नामोंके अतिरिक्त अगुणोपज्ञा मना और अप्रशस्तोपशामना ये दो नाम और दृष्टि- 
गोचर होते हैं। जब कि इनभेसे अग्रणोपशामना यह नाम कषायप्राभृतचूर्णिमें आगे पीछे कहीं भी उपलब्ध 
नही होता । यहाँ देशोपशामनाका अप्रशस्तोपशामनाके समान अगुणोपक्ञामना यह नाम लेना चाहिये या नहीं, 
विचारका यह मुख्य मुद्दा नहीं हैं। यहाँ विचार तो इस बातका करना है कि यदि कषायप्राभृतर्चाण लिखते 
समय थतिवृषभ आचार्यके सामने श्वेताबर कर्म प्रकृति उपस्थित थी तो वे देशोपशामनाके पर्यायवाच्री नामोंका 
उल्लेख करते समय उसका एक नाम अगुणोपशामनाका उल्लेख क्‍यों भूल गये ? इससे स्पष्ट है कि देशोपशा- 
मनाका विवेचन देखनेके लिये जो आचार्य यतिवुषभने अपनी चूणिमे 'एसा कस्मपयडीसु ” पदका उल्लेख किया 
है उससे उनका आय दूसरे पूर्वकी ५वीं वस्तुके चौथे प्राभृतसे ही रहा है. श्वेताबर कर्मप्रकृतिसे नहीं । 

इस विषयमे स्व० पं० श्री हीरालालजी सि० शास्त्रीने जो कल्पनाओंका जाल बिछाया है वह उन्हींको 
शोभा देता है । यहां उक्त पडितजीको इस विषयपर एक पक्षमे अपनी मोहर लूगाते समय कई दृष्टियोंसे विचार 
करना चाहिये था | पहिले तो भाषाकी दृष्टिसि विचार करना चाहिये था, दूसरे विषय विवेचनकी दृष्टिसे 
विचार करना चाहिये था और तीसरे पारिभाषिक शब्दोंकी दृष्टिसि भी विचार करना चाहिये था । 


भाषाकी दृष्टिसे विचार करनेपर तो दोनोंकी प्ररूपणामे जो भेद दृष्टिगोचर होता है वह स्पष्ट ही 
है । जब कि दिगंबर परम्परामें पूरा आगमसाहित्य सौरसेनी प्राकृतमे लिखा गया है, बहाँ श्वेतांबर आगम 


१. क० पा० भाग १४ १० देर २. गो० क० गाथा ४३७ 
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५, वही प्‌० ८ 
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साहित्यमें सौरसेनी प्राकृतको स्पर्श तक नहीं किया गया है, उसे श्वेतांबर विद्वात्‌ अर्धभागधी कहते अवश्य हैं पर 
उसमें वह रूप भी पूरी तरहसे दिखायी नहीं देता । 

विषय विवेचनकी दृष्टिसे विचार करनेपर दिगंबर परंपराके कर्म साहित्यमे जो गुणस्थान और मार्गणा- 
स्थानोंकी दृष्टिसे जिस क्रमको स्वीकार करके विवेचन किया गया है वह क्रम इ्वेताबर कर्म साहित्यमे दृष्टिट- 
शसोचर नहीं होता । 

पारिभाषिक शब्दोंकी दृष्टिसि भी विचार करनेपर दोनो परंपराओंके कर्म विषयक शास्त्रोमे कतिपय ऐसे 
शब्द प्रयोग पाये जाते है जो अपनी-अपनी परंपरामे ही स्वीकार किये गये हैं। जैसे--(१) इवेतांबर कर्म- 
प्रकृतिमें और उसकी चूणिमे प्रदेशपुञजके स्थानपर ' दलिय” दलक शब्दका प्रयोग हुआ हैं ।' किन्तु कषायप्राभुत 
मूल और उसकी चूणिमे इस शब्दके स्थानमे मात्र 'अग्ग' अग्र शब्दका प्रयोग दृष्टिगोचर होता है ।' किन्तु अग्र 
शब्दके स्थ नमे दलिय शब्दका प्रयोग भूलसे भी कषायप्राभूत॒ और उसकी चृणिमे कहो भी दृष्टिगोचर 
नहीं होता । 

(२) ध्वेतांबर कमंप्रकृति और उसकी चूणिमे नपुंसक वेंदके अर्थमे नपुंसकवेद शब्दका प्रयोग तो हुआ 
ही है। साथ ही इस अर्थमे 'वरिसवर' शब्दका भी प्रयोग हुआ हैं! जबकि कथायप्राभूत मल और उसकी 
सूणिम एकमात्र नपुंसकवेद शब्दका ही प्रयोग हुआ है ।॥ 


श्वेताबर कर्मप्रकृतिमे अविरतसम्यग्दृष्टिके तिये अजऊ' शब्दका प्रयोग हुआ हैं तथा इसकी चणिमे 
इसके स्थानमे 'अजत' शब्द दृष्टिगोचर होता है ।* जबकि कषायप्राभूत और उसकी च॒णिमे अविरतं 
सम्यरदृष्टिके अर्थमे इस दाब्दका प्रयोग नही ही हुआ हैं । 


शब्द प्रयोगके ये कतिपय उदाहरण है जिनको दृष्टिसे लेतेसे भी यही निश्चित होता है कि इन दोनो 
चूणियोंके कर्ता आचार्य यतिवृषभ नही हो सकते, यह स्पष्ट ही है । 

स्व० श्री पं० हीरालालजीने कषायपाहुड़ सुत्तकी प्रस्तावनामे एक मुद्दा यह भी उपस्थित किया हे कि 
इवेताबर कर्मप्रकृतिमे गाथा ६६ से ५१वी गाथा तककी इन ६ (छह) गाथाओ द्वारा देशोपशामनाका विस्तृत 
बिवेचन किया गया है, इसलिये उसमे यह स्वीकार किया हैं कि आ० यतिवृषभके सामने श्वेताबर फर्मप्रकृति रही 
है । उन्होने देशोपश्ामनाके स्वरूप आदिके समझनेके लिये 'एसा कम्मपयडीसु” लिखकर जिस कमंप्रकृतिकी ओर 
संकेत किया है वह इवेताबर कर्मप्रकृति ही है । 


किन्तु इ्वेताबर कर्मप्रकृतिकी जिन ६ गाथाओंमे सब कर्मोंके उत्तरभेदोंकी प्रकृति, स्थिति, अनुभाग 
और प्रदेश भेदसे जिस देशोपशामनाका निर्देश किया गया हैं उसका आशय इतना ही हैं कि देशोपशामना अपूर्व- 
करणके अन्तिम समय तक ही होती है, अनिवृत्तिकरणकै प्रथम समयमे देशोपशामनाकी ध्युच्छित्ति ही रहती है, 
सो यह अभिप्राय तो कषायप्राभूत और उसकी चृरणिमे प्रतिपादित दर्शनमभोहनीय और चारिश्रमोहनीयकी 
उपशसना और क्षपणाके कथनसे ही फलित हो जाता है। यतिवृषभाचार्यने अनिवृत्तिकरणके प्रथम समयमे 
अप्रशस्त उपशामनाकरण, निघत्तीकरण ओर निकाचनाकरणका स्वयं निषेध किया ही है। अतः मात्र इतने अभि- 


१. भायथा २२ और उसकी चूणि । २. गाथा ६२ और उसकी चणि। 
३. भाथा ६५ और उसकी चूणि। ४. गाथा २७ और उसकी चरणि 
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प्रायको स्पष्ट करनेके लिये आचार्य यतिवृषभने देशोपशासनाके स्वरूपपर, प्रकाश डालनेके लिये एसा कम्पपय- 
डीसु” लिखकर इ्वेताबर कर्मप्रकृतिकी ओर $शारा किया होगा इसे कोई भी परीक्षक स्वीकार नहीं करेगा । 

स्व० श्री पं० हीरालालूजीने कषायपाहुडसुत्तकी प्रस्तावनामे एक बात यह भी स्वीकार की है कि (वेतां- 
बर आस्तायमें प्रसिद्ध शतक, सप्ततिका और कर्मप्रकृति चूणिके कर्ता भी आचार्य यतिवृषभ ही है, सो उनका 
ऐसा लिखना भी युक्तियुक्त प्रतीत नहीं होता । यद्यपि इस समय दशातक ओर संप्ततिकाकी चूणियाँ तो हमारे 
सामने नहीं हैं, कर्मप्रकृतिकी चूणि अवश्य हो हमारे सामने हैं। अत उसके आध्षारते ही यहाँ इस बातका 
विचार किया जाता है कि श्वेताबर कर्मप्रकृति चुणिके लेखक यतिवृषभाचार्य हैं या नही । यथा-- 

(१) दिगस्वर परमग्परामें संक्रमको बन्धका एंक प्रकार मानकर उद्देलना प्रकृतियाँ १३ स्वीकार की 
गयी है---आहा रकद्विक, सम्यकत्व, मिश्र, देवगतिद्विक, नरकंगतिद्विक, वेक्रियकद्ठि क, उच्चगोत्र और मनुष्यगत्ि- 
दिक । (गो० क० गाथा ४१५) । 

किन्तु श्वेताम्बर कर्मप्रकृति चूणिमे २७ उद्देलना प्रकृतियाँ स्वीकार की गई हैं। यथा--अनन्तानुबन्धी 
चतुष्क, सम्यकत्व, सम्यग्मिथ्यात्व, देवद्धि क, नरक॒द्विक, वैक्रियिक सप्तक, आहारक संप्तक, मनुध्यद्धिक और 
उच्चगोन्र । (कर्मप्रकृतिच्णि-प्रदेश संक्रम पत्र ९५ आदि) । 

(२) अपुरवकरणमे स्थितिकाण्डकधात आदि कार्य प्रारम्भ हो जाते हैं । इसी तथ्यको ध्यानमें रखकर 
कषायप्राभुत चूणिमें स्थितिकाण्डकघातकी प्रक्रियापर प्रकाश डालते हुए दर्शनमोहनीयका जो स्थितिकाण्डकघात 
होता है उसमे उद्वंलना मंक्रम नहीं स्वीकार करके मात्र यह उल्लेख दृष्टिगोचर होता है-- 

पढमद््‌ठदिखंडयं बहुअं, विदियट्ठिदिख्डयं, तदियं टिठदिखेंडयं विसेसही्ण | एदेण कमेण ट्ठदिखंडय 
सहस्सेहि बहुर्णाह गदेहि अपुव्वकरणद्धाए चरिमसमयं पत्तो। (भा० १३ पु० ३६-३७) 

किन्तु इसके स्थानमे इसी स्थितिकाण्डकघातकों इ्वेताबर कर्मप्रकृति चूणिमे उद्देलना संक्रमपूर्वक 
लिखा हैँ । यथा-- 

अन्न च उव्वलणालक्खणेण पठमट्ठदिखंडयं सव्वमहन्तं । वितिय विसेसहीणं, ततिय विसेसहीणं जाव 
अपुन्वकरणस्स अंतिम्ट्ठतिखंड्य विसेसहीणं । (उपशमनाकरण अधिकार १० २५) 

यह दोनों चूणियोंका एक-एक उल्लेख है। इनमेसे जहाँ कर्मप्रकृति चुंणिम दर्शन मोहनीयके स्थिति- 
काण्डकघातको उद्वेलना सक्रम पूर्वक स्वीकार किया गया हूँ यहाँ कषायप्राभृतर्चाण इस तथ्यको स्वीकार ही नहीं 
करती । इस प्रकार दोनों चूणियोका यह अन्तर उपेक्षा करने योग्य नही हैं । प्रथम कारण तो यह है कि एक 
तो दोनों परम्पराओके अनुसार मिध्यात्वकर्म उद्देलना प्रकृति नही हैं । दूसरे इस तथ्यको कर्मप्रकृति स्वोकार 
करती हूँ कि सम्यवत्व और सम्यग्मिथ्यात्व ये दो कर्म उद्वेलना प्रकृतियाँ होकर भी २७ प्रकृतियोंकी सत्तावाला 
ही मिथ्यात्वदशामे इन दोनो प्रकृतियोकी उद्वेलना करता है। इवेताम्बर कर्मप्रकृतिने इसे स्वीकार करते हुए 
लिखा है--- 


एवं मिच्छदिद्वि अट्टावीससंतकम्मितो पुव्वं सम्मत्तं एतेण विहिणा उव्बलेति । ततो सम्मा- 
मिच्छतं ते चेव विहिणा । 
इसी तथ्यको दिगम्बर परम्परा भी स्वीकारती है । यधा-- 
मिच्चे सम्मिस्सा्णं अधापवत्तो मुहुत्तअंतों त्ति। 
उन्वेलणं तु तत्तो दुचरिमकंडो त्ति णियमेण ॥४१२॥ गो० क० 
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(२) यह दोनों चरृणियोंका एक-एक ,उदाहरण है जो इस तथ्यकी पुष्टि करनेके लिये पर्याष्त है कि 
दोलों चूणियोंका कर्ता एक व्यक्ति नहीं हो सकता। आगे भी हम इन दोनों चूण्ियोंमें मतभेदके कतिपथ 
उदाहरण उपस्थित कर रहे है जिनसे इस तथ्यकी पुष्टिमे और भी सहायता मिलेगी | श्वेताम्बर करमंप्रकृति 
सूर्णिके इस उल्लेखपर दृष्टिपात कीजिये-- 

इदाणीं सम्मदिद्रिस्स उव्वलमाणितो भण्णंति--'अहाणियट्टिमि छत्तोसाए” अहसददों अण्णा- 
हियारे | किपण्णं ? भण्णई-कालओ अन्‍्तमुहुत्तेण उव्वलति त्ति। त॑ दरसेति--अणियद्विखवगो 
छत्तीसं कम्मपगतीतों एएणेव विहिणा उत्वलेति | --कमंचूर्णि । 

आशय यह है कि अनिवृत्तिकरण नौवें गृणस्थानमे जिन ३६ प्रकृतियोंकी क्षपणा होती हैं वह उद्देलना 
संक्रमपू 4क ही होती है। इसीप्रकार इस चृणिमे अनन्तानुबन्धी चतुष्ककी विसयोजना तथा भिष्यात्व और 
सम्यरिमिथ्यात्वकी क्षपणा भी उद्देलनापूर्वक स्वीकार की गई हैं। जबकि कषायप्राभुत चणिमे इस बातका 
अभुमात्र भी उल्लेख दृष्टिगोचर नही होता । 

(३) कषायप्राभूत चूणिके अनुसार जो जीव कषायोंकी उपशामना करता है वह अनिवृत्तिकरण 
गृणस्थानमे लोभ संज्वलनके मात्र पूर्वस्पर्धकोंस ही सूक्ष्म कृष्टियोंकी रचना करता हैँ। उल्लेख इस 
प्रकार हैं-- 

से काले विदियतिभागस्तर पढमसप्रए लोभसंज्वलणाणुभागसंतकम्मस्स जं जहण्णफद्दयं तस्स 
हेटुदो अणुभागकिट्टीओ करेदि । 

किन्तु श्वेताम्बर कर्मप्रकृति चूणिमे पूर्वस्पर्धकोसे अपूर्व स्पर्धकोंकी रचनाका विधान कर पुन. उनसे 
कृष्टियोंके करनेका विधान किया गया है । यथा-- 

अस्सकनकरणद्धाते बट्ठणभाणो लोभसज्वलनस्स पुव्वफद्दयेहितोीं समते-समते अपुव्वाणि 
फड्डगाणि करेति ।““जावएणठाणं न पावति ताव पृब्वफड्डुगं अपुव्वफड्डंगस्स रूपेणेव अणुभागसंत- 
कम्म॑ आसि, तीर पढमसमते किट्टीओ पकरेइ । 

(४) उक्त पंडितजीका यह ब्यालू हैं कि आचार्य यत्तिवपभने अपनी चूणि लिखते समय श्वेताम्बर 
कर्मप्रकृति और उसकी चूणिका पदानुसरण किया है सो यह बात नही हैं। कारण कि कषायप्राभूत और उसकी 
चुणिमें झ्ीनाझ्षीन अधिकार और स्थितिक या स्थित्यतिक आदि ऐसे अनेक अनुयोगद्वार है जो एवे क्मप्रकृति 
और उसकी चूणिमे नाममात्रकों भी उपलब्ध नहीं होते । अतः यह स्पष्ट है कि उक्त विषयोपर चणि लिखते 
समय जिन गुरुओं और मूल पूर्व आगमको आधार बनाकर उन्होने उन विषयोंपर चूणिसूत्र लिखे है, उन्ही 
गुरुओं और पूर्व आगमको मूल आधार बनाकर ही उन्होंने शेष चरण सूत्रोकी भी रचना की हैं। अत कसाय- 
पाहुड्सुत्तकी उक्त प्रस्तावनामे स्व० श्री पं० हीरालालजी द्वारा यह स्वीकार करना भी हास्यास्पद प्रतीत 
होता है कि-- 

 यतिवृषभके सम्मुख पट्खण्डागमके अतिरिक्त जो दूसरा आगम उपस्थित था वह है कर्म साहित्यका 
महान्‌ ग्रन्थ कस्मपयडी । इसके संग्रहकर्ता या रचयिता शिवशर्मा नामके आचार्य हैं और उस ग्रन्थ पर 
इ्वेताम्ब राचायोंकी टीकाके उपलब्ध होतेसे अभी तक यह श्वेताम्बर सम्प्रदायका ग्रन्थ समझा जाता रहा है 
किन्तु हालमें ही उसकी चूणिके प्रकाशम आनेसे तथा प्रस्तुत कषायपाहुडकी चुणिका उसके साथ तुलनात्मक 
अध्ययन करनेसे इस बातमे कोई सन्देह नहीं रह जाता है कि कम्मपयडी एक दिगम्बर परम्पराका ग्रन्थ है 
और अज्ञात आचार्यके नामसे मुद्रित और प्रकाशित उसकी चृणि भी एक दिमम्बराचार्य इन्ही यतिवुषभकी ही 
कृति है । पृ० ३१। 
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(५) हाँ उपशमना प्रकरणकी इन दोनों चू्णियोंके अध्ययनसे इतना अवश्य ही स्वीकार किया जा 
सकता है कि जिस द्वेताम्बर आचार्यने कर्प्रकृति चुणिकी रचना की है उसके सामने कषायप्राभृत चुणि 
अवश्य रही है। प्रमाणस्वरूप कषायप्राभृत गाथा १२२ की नृरणि और इवें० कर्मप्रकृति गाथा ५७ की चूणि 
द्रष्टव्य है--- 

कदिबिहो पडिवादो--भवक्‍्लएण च उवसामणबखएण चू भववखएण पदिदस्स। सथ्वाणि कर- 
णाणि एगसमएण उम्घाडिदाणि | पढमसमए चेव जाणि उदीरज्ज॑ति कम्माणि ताणि उदयावलियं 
परबेसदाणि, जाणि ण उदीरज्जंति ताणि वि ओकड्डिदूण आवलियबाहिरे गोबुच्छाए सेढीए णिक्खि- 
त्ताणि। --क० पा सुत्त पृ० ७१४। 

यह कषायप्राभतर्चाण का उल्लेख है । इसके प्रकाक्षमें दवे० कर्मप्रकृति उ पशमनाप्रकरणकी इस चूर्णिपर 
दृष्टिपात कीजिए--- 

इयाणि पडिपातो सो दुविहों-भवक्‍्खएण उवसमठ्धक्खएण य। जो भवक्‍्खएण पडिवज्जदइ 
तस्स सव्वाणि एतसमएण उम्घाडिदाणि भवंति । पढमसमये जाणि उदीरंज्जति कम्माणि ताणि उदया- 
वलियं पर्वेंसियाणि, जाणिग उदीरिज्जंति ताणि उकट्टिऊण उदयावलियबाहिरतो उर्बारे गोपुच्छागितीते 
सेढीने रतेति | जो उवसमद्धाक्खंएण परिपंडति तस्स विहासा | --पत्र ६९ | 

दोनों चुणियोके उन दो उल्लेखोंमेसे कषायप्राभृुत चूणिको सामने रखकर कर्मप्रकृति चर्णिके पाठपर 
दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि कर्मप्रकति चूणिकारके सामने कषायप्राभुत चणि नियमसे रही है । 
प्रथम तो उसका कारण कर्मप्रकृतिच्रणिके उक्त उन्लेखमे पाया जानेवाला पाठ 'तस्स विहाए! पाठ है, ब्योंकि 
किसी मूलसूत्र गाथाका विवरण उपस्थित करनेके पहले 'एत्तो सुत्तविहासा' या तस्स विहासा' या मात्र 
'विहाप्ता' पाठ देनेकी परम्परा कषायप्राभृतचुणिमे ही पाई जाती है। किन्तु श्वे० कर्मप्रकृति चुणिमे किसी भी 
गाया चृणि लिखते समय 'तस्स विहासा” यह लिखकर उसका विवरण उपस्थित करनेकी परिपाटी इस स्थलूको 
छोड़कर अन्यत्र कहीं भी दृष्टिगोचर नहीं होती । 

एक तो यह कारण है कि जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि इवे० कर्मप्रकृति चूणिकारके सामने 
कषायप्राभृतचणि नियससे उपस्थित रही है । दूसरे छवे० कर्मप्रकृतिकी इस च्‌णिमें 'गोपुच्छागिती ते” पाठका 
पाया जाना भी इस तथ्यका समर्थन करनेके लिये पर्याप्त कारण है। हमने दवे० कर्मप्र कृति मुठ और उसकी 
चुणिका यथासम्भब अबलोकन किया है, पर हमें उक्त स्थऊकी चूणिको छोड़कर अन्यत्र कही भी इस तरहका 
पाठ उपलब्ध नहीं हुआ जिसमें निषेक क्रमसे स्थापित प्रदेश रचनाके लिये गोपुच्छाकी उपमा दी गई हो । 

तीसरे उक्त दोनों चुणियोंमें रचनाके जिस क्रमको स्वीकार किया गया है उससे भी इसी तथ्यका 
समर्थन होता है कि श्वे० कर्मप्रकृतिचुणिके लेखकके सामने कषायपाहुडसुत्तकी चूणि नियमसे रही है । 

इस प्रकार दोनों चूणियोंके उपशामना अधिकारपर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट हे! जाता हैं कि 
यतिवृषभ आज्षार्य न तो कर्मप्रकृतिचूणिके कर्ता ही है और न ही कषायप्राभुतबूणिकों निबद्ध करते समय 
उनके सामने दवे० कर्मप्रकृतिमुल ही उपस्थित रहा है । उन्होंने अपनी चूणिमें 'एसा कम्मपयडीसु' लिखकर 
जिस कर्मप्रकृतिका उल्लेख किया है वह प्रस्तुत कर्मप्रकृति न होकर अग्रायणीय पूर्वकी पाँचवी वस्तुका चौथा 
अनुयोगद्वार महाकस्मपयडिपाहुड हो है । उसके २४ अवान्तर अनुयोगद्वारोंको ध्यानमें रखकर आ० यतिवृष- 
भने कम्मपयडीसु' हस प्रकार बहुवचनका निर्देश किया है)! 

क 
डरे 


पोरपाट (परवार) अन्वय 


१. जैन जातियोंके प्रारम्भ का काल 

भारतवर्ष अगणित जातियोंका देश हैं। भगवान्‌ महावीरके कालमें यह जाति परम्परा प्रचलित थी, 
पुराणों पर दृष्टिपात करनेसे इसका आभास नहीं मिलता । यद्यपि पुराणोंमे वंशों और कुलोंके नाम तो आते है, 
यहाँ तक की मुनियोंसे भी कुल परम्परा चालू रही है। पर पुराणोंमे प्रचलित जातियोका उल्लेख कहीं भी 
दृष्टिगोचर नहीं होता ! अभी तक आगमोंमे जितने भी उल्लेख मिलते हैं उनके अनुसार पूरे जैन संघको चार 
भागोंमे विभक्त किया गया था--मुनि, आधिका, श्रावक और श्राविका । 

जैन परम्परामे समवसरणकी व्यवस्था इतिहासातीत भगवान्‌ आदिनाथके कालसे ही चली भा रही है। 
उसके अनुसार मनुष्य, देव ओर तियंचोंक्रे बैठनेके लिये जिन बारह कोठोकी रचना की जाती थी उतमेसे 
आधिका और श्राविकाओंके बैट्नेके लिये एक ही कोटा निद्िचत रहता था। इसलिये उक्त आधारोकौ ध्यान- 
में रखकर यह तो निश्चित रूपसे कहा जा सकता है कि तीर्थंकर महावीरके कालके बाद ही जैन परम्परामे 
जाति वज्यवस्थाको स्थान मिल सका हैं, इसके पूर्व वर्तमान जातियोमेसे कुछ जातियाँ रही भी हों तो धार्मिक 
दृष्टिसे उनको महत्त्व नही दिया गया । 


किन्तु इस परम्परामे यह जाति व्यवस्था कबसे चालू हुई इसे ठीक तरहसे समझनेके लिये हमे पुराण 
साहित्यके अतिरिक्त अन्य जैन साहित्यके ऊपर भी दृष्टि डालनी होगी । इस अपेक्षासे सबसे पहले हमारी दृष्टि 
रत्नक रण्डभश्रावकाचार पर जाती है। उसके अनुसार सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिमि बाधक जिन पच्चोस दोषोका 
उल्लेख दृष्टिगोचर होता है, उनमे आठ मद भुख्य हैं। उनके नाम है--ज्ञान, पूजा, कुल, जाति, बल, वृद्धि, 
तप और शरीर ।" इसका अर्थ है कि जिस कालमे स्वामी समस्तभद्रने रत्नकरण्ड्रावकाचारकी रचना की 
है उस काल तक जैन समाजमे भी जाति प्रथा चालू हो गई थी, तभी तो उक्त आठ मदोंमे जातिमद और 
कुछ मदको अलगसे स्थान दिया गया हैं । 

जैसा कि पहले लिख आये है कि कुल परम्परा वो पुराण-कालमे हो चालू थो । जिसे आठ मदोमे जाति- 
मद कहा गया है, सम्भवतः उससे मतलब ब्राह्मणत्व आदि जातियोसे हो सकता है, क्योंकि मनुस्मृति आदि 
ब्राह्मण साहित्यके ऊपर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि जैनधर्ममे जिन ब्राह्म णादि वर्णोको 
कर्ससे स्वीकार किया गया है उन्हें ही ब्राह्मण धर्ममें जातिरूपसे स्वीकार कर लिया गया था । फलस्वरूप मैं 
ब्राह्मण हैं, उच्च जातिका हूँ, यह क्षत्रिय है, हमसे हलकी जातिका है! इत्यादि व्यवहार लोकमे चालू हो गया 
था। जंनधर्म भी उससे अछता नही बच सका । यही कारण है कि रत्नकरण्डश्रावकावारमे कुछ मदके समान 
जातिमदका भी तिषेध किया गया है । 

मूलाचार पिण्डशुद्धि अधिकार पर दृष्टिपात करनेसे भी उक्त अर्थको पुष्टि होती है । उसमे लिखा है 
कि जाति, कुल, जिल्प, कर्म, तप-कर्म और ईद्बरपना इनकी आजीब संज्ञा हैं। इनके आधारसे आहार प्राप्ठ 
करना आजीव नामका दोष हैं ।* 


१. रलकरण्ड-श्रावकाचार श्लोक पृ० २५। 
२, मू० पि० अ० गाथा ३०। 
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मूलांचार और रत्नकरण्डश्वकाचार, ये शास्त्र विक्रमको प्रथम छाताब्दिके समयमें या उससे पूर्व 
लिखे गये हैं | इससे लगता है कि इस कालमें जातिब्यवस्था प्रचलित होकर तियंच योनिमे हाथी, धोड़ा और 
गौ आदि भेदोंके समान मनुष्य समाज भी अनेक भागोंमे विभक्त कर दिया गया था। एक-एक वर्णके भीतर 
जो अनेक जातियाँ और उपजातियाँ दिखायो देती हैं, यह उसी व्यवस्थाका परिणाम है । 


यद्यपि यहाँ यह कहा जा सकता है कि मूलाचार और रत्नकरण्डश्रावकाचारमें जिन जातियोंको 
उल्लिखित किया गया है वे वर्तमानमें एक-एक वर्णके भीतर प्रचलित अनेक जातियाँ न होकर उन वर्णोंको हो 
उने बन्योंमें जाति शब्द द्वारा अभिहित किया गया है । इसलिये वर्तमान कालमें एक-एक वर्णके भीतर प्रचलित 
अनेक जातियोंको उतना पुराना नहीं भानना चाहिये । किन्तु वर्तमानमे जितनी भी जातियाँ प्रचलित है इनकी 
पूर्वावधि अधिकसे अधिक सातवों-आठवी शताब्दी हो सकती है" ऐसा अनेक ऐतिहासिकोंका मत है। आचार्य 
क्षितिमोहनसेन उनमे मुख्य है । 

प्राव्वाट इतिहास (प्रथम भाग) की भूमिकामे पु० १३ पर श्री अगरचन्द नाहटा लिखते हैं---'राज- 
पुत्रोंकी आधुनिक ज्ञातियों और वेव्योंकी अन्य ज्ञातियोके नामकरणका समय भी विद्वानोंकी रायसे ८वी शती- 
के लगभगका ही है । सुप्रसिद्ध ऐतिहासिक विद्वान्‌ श्री चितामणि विनायक वैद्यने अपनी मध्ययुगीन भारत! 
में लिखा हैं-- 'विक्रमकी ८वी शताब्दी तक आह्ाण ओर क्षत्रियोंके समान वैश्योंकी सारे भारतमे एक ही 
जाति थी ।” 


श्री संत्यकेतु विद्यालकार क्षत्रियोंकी ज्ञातियोंके सम्बन्धमे अपने ग्रन्थ “अग्रवाल ज्ञातिके प्राचीन इति- 
हास' के पृ० २२८ पर लिखते हँ--भारतीय इतिहासमे ८वी सदी एक महत्त्वपूर्ण परिवर्तनकी सदी है | इस 
कालमे भारतकी राजनैतिक शक्टि प्रधानतया उन ज्ञातियोंके हाथमे चली गई, जिन्हें आजकल राजपुत्र कहा 
जाता है | भारतकी पुराने व राजर्नतिक शक्तियोंका इस सम्तण प्राय, छोप हो गया । पुराने मौर्य, पांचाल, 
अंधकवृष्णि, क्षत्रिय, भोज आदि राजकुलोंका नाम अब स्वथा लुप्त हो गया और उनके स्थान पर चौहान, 
राठौर, परमार आदि नये राजकुलोंकी शक्ति प्रकट हुई । 

स्वर्गीय पूर्णचन्द्रजी नाहरने भी ओसवाल वंशकी स्थापनाके सम्बन्ध लिखा हैं कि “बीर-निर्वाणके 
७० वर्षमे ओसवाल-समाजकी सृष्टिकी किवदन्ती असंभवसी प्रतीत होती है” । जेसलमेर-जैन-लेख-सं ग्रहकी 
भूमिकाके पु० २५ में “संबत्‌ पाँच सौके पदचात्‌ ओर एक हजारसे पूर्व किसी समय उपकेश (ओसवाल) जाति- 
की उत्पत्ति हुई होगी”, ऐसा अपना मत्त प्रकट किया है । 

किन्तु ७वी-८बी शताब्दीके पूर्व वर्ण ही जाति संन्नासे अभिहित किये जाते रहे हों, ऐसा एकान्तसे तो 
नहीं कहा जा सकता । यह बात ठीक है कि ब्राह्मणोंने अपने वर्णकी उत्कृप्टता बनाये रखनेके लिये उसे पाणि- 
नीय कालमें ही कर्मसे न मानकर जन्मसे मानना प्रारम्भ कर दिसा और इस प्रकार ब्राह्मण आदि वर्णोके 
स्थानमें वे जातियां कहलाने लगीं, फिर भी प्रदेश-मेद और आचार-भेदसे उनमें ८बो-५वो शताब्दीके पूर्व इन 
वर्णोके भीतर उत्तर-भेदोंकी सृष्टि न हुई हो, यह नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि जितने हम पिछले (पृ) 
कालकौ ओर जाते हैं उतना ही उनमे प्रदेदभेद और आचारभेदसे भेद होता हुआ अनुभवमे आता है। 

डॉ० बासुदेवशरण अग्रवाल अपने 'पाणिनिकालीन भारतवर्ष प्रन्थकी भूमिकामे लिखते हैं--- 

१. भिन्‍न-भिन्‍न देशोंमें बस जानेके कारण ब्राह्मणोके अलग-अलग नामोंकी प्रथा चल पड़ी थी । 


१. प्राग्वाट-इतिहास, प्र० भाग भूमिका पु० १३। 
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२. इसी प्रकार क्षत्रियोंके विषयमे भी वे लिखते है अनेक जनपदोंके नाम वही थे जो उनमे बसनेवाले 
क्षत्रियोंके | (जनपदणब्दात्‌ क्षत्रियादत्‌ (पा० सू० ४॥१।१६७)। जैसा कि हम ऊपर दिखा चुके है पंचाल क्षत्रिय- 
जनके बसनेके कारण ही आरम्भमें जनपदका भी पंचाल नाम पडा था। पीछे जनपद नामकी प्रधानता हुई 
और जनपदके नामसे वहांके प्रशासक क्षत्रियोंके नाम जिन्हे अष्टाध्यायीमें जनपरिषद्‌ कहा गया है लोक प्रसिद्ध 
हुए । पहली स्थितिके कुछ अवशेष आज तक बच गये है--जैसे योधेयों (वर्तमान जोहिये) का प्रदेश जोहिया- 
बार (बहाबलपर रियासत), मालबोंका (वर्तमान मलबई लोगोंका), मालवा (फिरोजपुर लुधियाना जिलोंका 
भाग), दरद क्षत्रियोंका दरिदस्थान, यों तो तत्कालोन संधों और जनपदोंमे क्षत्रियोंक अतिरिक्त और वर्णोके 
लोग भी थे, उदाहरणार्थ--मालब जनपदके क्षत्रिय मालव तथा ब्राह्मण एव क्षत्रियेतर मालव्य कहलाते थे-- 
22558 राजन्यका हिंदी रूप राणा है ।'' 

३, “पाणिनि-व्याकरणमे गृहस्थके लिये गृहपति शब्द है। मौरय॑शुग युगमे गृहपति समृद्ध वैष्य व्यापा- 
रियोंके लिये प्रयुक्त होने लगा था ।””””'उन्हीसे गहोई वैश्य प्रसिद्ध हुए” (पृ० ९२)। 

“पतंजलिके अनुसार मृतप, चाण्डाल आदि निम्न शूद्र जातियाँ प्रायः ग्राम, घोष नगर आदि आर्य- 
बस्तियोंमे घर बनाकर रहती थी । पर जहाँ गांव और शाहर बहुत बड़े थे, वहाँ उनके भीतर भी वे अपने 
मुहल्कोमें रहने लगे थे । ये ममाजमे सबसे नीची कोटिके शूद्र थे। इनसे ऊपर बढई, लोहार, बुनकर, धोबी, 
तक्षा, अयस्कार, तन्तुवाय, रजक आदि जातियोंकी गणना भी शूद्रोंमे थी | वे यज्ञ सम्बन्धी कुछ कार्यों५ 
सम्मिलित हो सकते थे, पर इनके साथ खानेके बर्तनोंकी छुआछूत बढ़ती जाती थी । इनसे भी ऊँची कोटिके 
षुद्ध वे थे जो आयोंके घरका नेवता होनेपर उन्हीं बर्तनोंमे खान्पी सकते थे जिनमें कि धरके लोग 
खाते-पीते थे ।' 

ये परार्णित ्याकरण और कातनन्‍्त्रके कुछ उदाहरण है जो इस बातके साक्षीरूपमे प्रस्तुत किये गये है, 
जिनसे ज्ञात होता हैँ कि तीथंकर महावीरके कालमे या उसके कुछ काल बाद आजीविका आदि क्रमेके आधारपर 
चारों वर्णोके अन्तर्गत प्रदेशभेद और आचारभेद आदिके कारण विविध जातियाँ बनने लगी थी । आजीविका 
भेद भी इन जातियोके बननेमे एक मुख्य कारण है । 

तत्त्वाथंसूत्र'मे परिग्रह-परिमाणके प्रसगस कुछ ऐसे सकेत मिलते है जिनसे हम जानते है कि उस 
कालमे मानवसमाज नीच-ऊँचके भेदोंम बेंट गई थी। परिग्रह-परिमाण ब्रतके जिन पाँच अतिचारोंका 
नामोल्लेख उसमे दृष्टिगोचर होता हूँ उनमे इक अतिचारका नाम दास-दासी-व्यतिक्रम भी है। जो ब्रती 
गृहस्थ दास-दासियोके रखनेकी मर्यादा करके उसका उल्लंघन करता है, वह ब्रती गृहस्थ दास-दासी-व्यतिक्रम 
नामक अतिचार दोषका भागी होता हैं। इससे हम जानते है कि तत्त्वार्थमृत्रकी रचनाकालके बहुत पहिलेसे 
समाज नीच-ऊँचके भेदस अनेक भागोमे विभकत हो गया था । 

कोटिल्यन भी अपने अर्थशास्त्रमे दास-प्रथाका उल्लेख कर इससे छूटनेके उपाथका भी निर्देश किया हैं । 
यद्यपि ब्नतों जैन गृहस्थ स्वेच्छास इस प्रथाको बन्द करनेमे सहायक होते रहे है, पर कौटिल्यके अनुसार छुट- 
कारेके रूपमे रुपया देकर भी दास या दासी उससे मुक्त होकर समानताका स्थान पाते रहे है । 

यह लगभग दो हजार वर्ष पूर्वके भारतकी एक झाकी है, जिससे हम जानते है कि उस समय मानव 
समाज अगर भागोमे विभक्‍त हो गया भा। अतः इसपरसे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता हैँ कि वर्तमानमें 
बजा भीतर जो अनेक जातियाँ और उपजातियाँ दृष्टियोचर होती है. उनकी नीव बहुत पहुछे 

र्थ 
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जौ जैनघर्म जाति-प्रथाका अत्यन्त विरोधी रहा है, वह भी इस दोषसे अपनेकों नहीं बचा सका | 
कहनेके लिये इस समय जैन समाजमें ८४ जातियाँ प्रसिद्ध हैं। मेरी रायमें उनमें कुछ ऐसी भी है जो दो 
हुजार वर्षसे पहले ही अस्तित्वमें आ गयी थीं । 
पौरपाट (परवार) जाति 

(१) इसी प्रसंगसे मैं स्व० श्री पं» क्म्मनलाल जी जैन तकंतीर्थ द्वारालिखित श्री लंमेत््‌ दिगम्बर 
जैन समाजका इतिहास” देख रहा था । उन्होंने उसके पु० २८ पर लिखा है'-- 'प्रमार (परमार) वंशमें राजा 
बिक्रम हुए, उनका संवत्‌ चालू है। उनके नाती (पोता) गुप्तिगुप्स मुनि थे जिन्होंने सह परवार थापे ।”” 

श्री गृप्तिगृप्त मुनिके विषयमे विशेष उल्लेख करते हुए उक्त पंडितजीने उसी ग्रन्थके पृ० ३३ पर यह 
भी लिखा है कि -- 'गुप्तिगुप्त मुनि भी परमार जाति क्षत्रियवंश जो चन्द्रगुप्त राजाका बंध होता है--यह्‌ 
भी यदुवंशमे ही है। उसी वंदामें विक्रम-सम्बत्‌ २६ में हुए हैं।”” 

श्री जैन समाज सीकर द्वारा वीर नि० सं० २५०१ में प्रकाशित चारित्रसारके अन्तमें नागोर-शास्त्र- 
भण्डारसे प्राप्त एक पट्‌टावलि छपी है । उसमें इन आचारयोंके विषयमें लिखा है-- 

(क) मिति फाल्गुन शुक्ला १४ वि० सं० २६ में जाति राजपूत पंवारोत्यन्त श्रीगुप्तिगुप्त हुए । 
उनका १हस्थावस्थाकाल २२ वर्ष रहा, दीक्षाकाल २४ वर्ष और पट्टस्थकाल ९ वर्ष छह मास २५ दिन एवं 
विरहकाल दिन ५ रहा । इस प्रकारसे इनकी सम्पूर्ण आयु ६५ वर्ष सात माह को थी। (पट्टावलिके अनुसार 
इनका क्रमांक २ है ।) 

(ख) मिति आषाड़ शुक्ला १४ वि० सं० ४० मे चोसखा पोरवाड़ जात्युत्पन्न श्री जिनचन्द्र हुए । 
इनका गृहस्थावस्थाका काल २४ वर्ष, ९ माह रहा। दीक्षाकाल ३२ वर्ष ३ माह, पट्टस्थकाल ८ वर्ष ९ 
माहू, ६ दिन और विरहृदिन ३ रहा । इस प्रकारसे इनकी सम्पूर्ण आयु ६५ वर्ष, ९ माह और ९ दिन की 
थी । इनका पदस्थ क्रम ४ है! 

(ग) मिति आश्विन शुक्ला १० वि० सं० ७६५ में पोरबाल द्विसला जात्युत्पन्न श्री अनन्तवीय॑ 
मुनि हुए । इनका गृहस्थावस्थाकाल ११ वर्ष, दीक्षाकाल १३ वर्ष, पट्टस्थकाल १९ वर्ष, ९ माह, २५ दिन 
भौर अन्तरालकाल दिन १० रहा । इनकी सम्पूर्ण आयु ४३ वर्ष, १० माह, ५ दिन की थी । इनका पद्टस्थ 
होनेका क्रम ३३ है। 

(घ) मिति आषाढ़ शुक्ला १४ बि० सं० १२५६ में अठसखा पोरवाल जात्युत्पन्न श्री अकलंकचन्द्र 
मृनि हुए । इनका यृहस्थावस्थाकाल १४ वर्ष, दीक्षाकाल ३३ बर्ष, पट्टस्थकाल ५ वर्ष, ३ माह, रे४ विन 
और अन्तराल काल ७ दिनका रहा । इनकी सम्पूर्ण आयु ४८ वर्ष, ४ माह ! दिन की थी। इनका पटूटस्थ 
रहनेका क्रम ७३ है । 

(ड) मितति अष्विन हे वि० सं० १२६४ में अठसखा पोरवाल जात्युत्पन्न श्री अभयकीलि मुनि हुए । 
इनका गृहस्थावस्था काल ११ वर्ष २ भाह. दीक्षा काछ ३० वर्ष ५ माह, पटटस्थकाल ४ माह, १० दिन और 
अन्तराल क|झू ७ दिनका रहा । इनकी सम्पूर्ण आयु ४१ वर्ष ११ माह, १७ दिन की थी । क्रमांक ७८ है । 

इसो प्रकार 'प्राग्वाट-इविहास के पृ० १२ पर श्री दौलत सिहजी लोढ़ा लिखते है--' श्री मालपुर इन 
दिनोंगें बहुत ही बड़ा और अत्यन्त समृद्ध नगर था। यह अवन्ती जौर राजगृहीकी स्पर्धा करता था। आज 
दिल्‍ली और प्रभासपत्त न, सिन्धुनदी तथा सोननदी तक फैला हुआ जितना; भूभाग है, उन दिनोंमे रहे हुए 


१. पद्ठावली सूरीपुर बटेक्वर क्षेत्र । 
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भारतवर्षके इस भागमें श्रीमालपुर ही सबसे बडा नगर था । इस नगरमे अधिकांशत. ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
बसते थे और वे भी उच्चकोटिके । नगरकी रचना “द्वरीमाल माहात्य में इस प्रकार बरणित की गई है कि 
उत्कट घनपति अर्थात्‌ कोटीश जिनको धनोत्कटा कहा गया है, श्रीमालपुरकी दक्षिण दिशामे बसते थे और 
इनसे कम घनी (श्रीमंत) उत्तर और पश्चिम दिज्ञामे बसते थे ओर वे श्रीमाली कहे गये हैं । (मानो बह) 
स्वयं लक्ष्मीदेवीका क्रीड़ास्थल ही हो | श्रीमालपु रका ऐसा जो ममृद्ध और वनराजिसे सुशोभित पूर्व भाग था, 
जो श्रीमालपुरका पूर्ववाट कहा गया है उसमे बसने वाले प्राग्वाट कहे गये है ।'' 

' ये कलिएय लेख हैं जिनसे ऐसा लगता है कि आजसे लगभ ! दो हजार वर्षसे पूर्व भी कतिपय जातियों- 
का निर्माण हो चुका था । पौरपाट (परवार) जाति उनमेसे एक हैं । 

हम पहले ही गुप्तिगुप्त आचायंका उल्लेख कर आये है । उनका दूसरा नाम अहंदूबलि भी रहा है । 
क ते हैं कि पंचवर्षीय यग प्रतिक्रमणके समय उन्होंने एक विशाल मुनि-सम्मेलनका आयोजन किया था जिसमे 
सौं योजन तककी दूरीके मुनि एकत्र हुए थे। उनकी भावनाओं परसे उन्होंने यह जान लिया था कि अब पक्ष- 
पातका युग आ गया है । फलस्वरूप उन्होंने पूरे संघको अनेक भागोंमे विभक्‍त कर दिया था। मेरी रायमे 
जैन समाजसे विविध जातियोंकी उत्पत्ति का यही काल होना चाहिये और इसलिये यह सम्भव हैँ कि उन्होते 
पौरपाट जातिको स्वीकार करनेके बाद ही म॒नि दीक्षा अगीकारकी थी । बहुत सम्भव है कि उन्होंने उसके 
बाद परवारोंके एक हजार घरोंकी स्थापना भी की हो । 

(२) हमारे पास जो थोडे बहुत प्रतिमा लेख है, उनमेसे एक प्रतिमा-लेख ऐसा भी है जो विक्रम-सबत्‌ 
१८९ का होकर भी जिसमे अठसखा अन्वयके अन्तर्गत जिन बिम्बकी प्रतिष्ठा करानेबालेको डेरियामुरी कहा 
गया है। पुरा लेख इस प्रकार है-- 

“संवत्‌ १८५ माघ शुक्ला ८ आष्टासाखे प्रतिष्ठितम्‌ 
डेरियामूरों श्रीकरठाकेन' ! 

यह जिनबिम्ब मथुरासे वृन्दावनको जो मार्ग जाता हैं उसमे 
एक टीलेकी खुदाईमें स्वप्न देकर उपलब्ध हुआ था । यह जिन- 
बिभ्ब चौरासी (मथुरा) के जिन मन्दिरमे मूलवेदीके पीछेकी वेदीमे 
स्थापित है । 

(३) श्री ५० दयाचन्द शास्त्री उज्जनसे प्राप्तकर श्री डॉ० 
हरीन्द्रभूषणजी ने हमारे पास द्वितीय भद्रबाहुके काछसे लेकर लगभग 
१८वीं शताब्दि तककी एक पढ्रावलि भेजी है। उसमें आचार्य 
गुप्तिगुप्तके सम्बन्धमें लिखा है-- 

संवत्‌ २६ फाल्गुण सुदि १४ गुप्तिगुप्तजी गृहस्थ 
वर्ष, २२, दीक्षा वर्ष ३४, पहुस्थवर्ष ७, मास ६, दिन 
२५, विरहदिन ५, सर्वायु (वर्ष) ६५, मास ७, जाति परवार। | 

इस पट्रावलीसे भी उसी अर्थकों पृष्टि होती है, जिसका उल्छेख हम श्री लमेच जातिके इतिहासमे 
कर आये हैं । 

( ) फ़रवरी १०४० परवारबन्धके अंकमे सरस्वतीगच्छकी एक पदावलि मद्रित हुई हैं। उसमें भी 
श्री गुप्तिगुप्त मुनि वि० सं० २६ में हुए ऐसा लिखकर उन्हे परघार सूचित किया गया है। , 





भतुर्थ सण्ह : ३४३ 


इस प्रकार इन सब प्रमाणों पर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिसे श्री लोढाजीने 
प्राग्याट शब्द द्वारा अभिहित किया है वही अनेक भागोंमें विभक्त होकर उनमेंसे एक भेदका नाम ही पौरपाट 
(परवार) प्रसिद्ध हुआ | उन सब भेदोंके नाम हैं (१) सोरठिया पौरवाल, (०) कपोलछा पौरबाल, (३) 
पद्मावती पौरवाल, (४) गूर्जर (पोरबाल) (५) जांगड़ा पौरवाड़, (६) मेवाड़ी और मलकापुरी पौरवाल. (७) 
मारवाड़ी पौरवाल, (८) पुरवार और (९) परवार । 

किन्तु परवार इस भेदकों दौलतसिह छोढ़ाजी प्राग्वाट या पौरवाड़ अन्वयके अन्तग्गंत नहीं मानते । 
उन्होंने 'प्राव्वाट इतिहास (प्रथम भाग) पृ० ५४ पर इस सम्बन्भमे अपने विचार व्यक्त करते हुए 
लिखा हैं-- 

“इस ज्ञातिके कुछ प्राचीन शिलालेखोंसे सिद्ध होता हैं कि परवार' शब्द 'पौरपाट' या पोरपट्ट' का 
.अपफ्रंश रूप है। परवार', पौरवाल' और पुरवाल' छब्दोंमें वर्णोकी समता देखकर बिना ऐतिहासिक एवं 
प्रमाणित आधारोंके उनको एक ज्ञाति वाचक कह देना निरी भूल है। कुछ विद्वान परवार' और पौरवाल! 
ज्ञातिको एक होना मानते है, परन्तु यह मान्यता भ्रमपूर्ण है । पूर्व लिखी गई शाखाओंके परस्परके वर्णनोंभे 
एक दूसरेकी उत्पत्ति, कुल, गोत्र, जन्मस्थान, जनश्र्‌ तियो, दन्‍तकथाओमे अतिशय समता है, वैसी परवार 
ज्ञातिके इतिहासमे उपलब्ध नही हैं। यह ज्ञाति समूची दिगम्बर जैन हैं। यह निश्चित हैं कि परवार ज्ञातिके 
गोत्र ब्राह्मण ज्ञातीय है और इससे यह सिद्ध हैं कि यह ज्ञाति ब्राह्मण ज्ञातिसे जैन बनी है। प्राग्वाट अथवा 
पौरवाल, पौरवाड कही जानेवाली ज्ञातिसे सर्वथा भिन्‍न और स्वतंत्र ज्ञाति है और इसका उत्पत्ति-स्थान 
राजस्थान भी नही है । अतः प्राग्वाट इतिहासमें इस ज्ञातिका इतिहास भी नहीं गूथा गया है । 

ये श्री दौलतसिहजी लछोढाके अपने विचार है। उन्होंने इसी पुस्तकके पृ० ५५ की टिप्पणीम श्री अगर- 
चंद नाहुटाके विचारोंको व्यक्त करते हुए लिखा है-- 

“प्रसिद्ध इतिहासज्ञ श्री अगरचंदजी नाहटा भी पौरवाड ओर परबार जातिकों एक नही मानते हैं । 
देखो उनका लेख ' क्या परवार और पौरवाढ़ ज्ञाति एक ही है ?' परवार बन्धु वर्ष ३ सं० ४ मई १९४१ 
पृ० ४, ५, ६, ! 

ये परवार जातिको प्राग्वाट या पोरवाल जातिसे भिन्‍न माननेमे उषत दोनों बिद्वानोके अपने अभिप्राय 
है । किन्तु मालूम पड़ता है कि उन्होने अपने विचार इतिहासका सम्यक्‌ प्रकारस अनुशीलन किये बिना प्रकट 
किए है । जिसने जाति विषयक इतिहासका थोड़ा भी अवलोकन किया है, वह ऐसे अविचारित बिचारोंको 
प्रश्रय देनेके लिए कभी भी तैयार नही हो सकता । हम यहाँ आगे पट्टावलीके एक ऐसे अंशको उद्धृत कर रहे 
हैं जिससे इस बातकों भी अली प्रकार पुष्टि होती है कि अन्य पौरवाल आदि जातियोके समान परवार जातिका 
भी निकास प्राग्वाट जातिसे ही हुआ है । पट्टावलीका यह अंश इस प्रकार है-- 

तत्पट्टीदयसुर्य--आचाय  बयं-नवविथन्नह्मचर्यपवित्रचर्यामंदिर-राजाधि राजमहामंडलेश्व रव- 
ज्वांग-गंग-जयसिह-व्याघ्रन रेंद्रादिपूजितपादपद्मानां अष्टशाखा-प्राग्वाटवंशावतंसानां. षड्भाषाकवि 
चक्रवति-भुवनतलव्याप्तविशदकीति विश्वविद्याप्रसादसूत्रधार-सद्ब्झ्नच।रिशिष्यवरसूरि श्री श्रुतसागर- 
सेवितचरणसरोजानां श्रीजिनयात्राप्रासादोंद्ध रणोपदेशानंकजीवप्रतिबोधकानां श्रीसम्मेदगिरिचंपा- 
पुरिपावापुरीअरयतगिरि-अक्षपव॒ड आदोझ्वरदीक्षासवंसिद्धक्षेत्रकृतयात्राणां श्रीसहल्कू्टाजनबिबो- 
४ प्देशक--हरिराजकुरोद्योतकराणां श्रीविद्यानंदीपरमाराध्यस्वामिभट्टारकाणास्‌ ॥ 
बा . .._ (भट्टारक सस्रद्वाय पृ० १७२, रेखांक ४२९) 


इ४४ : सिद्धान्शाबार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रत्य 


पट्टाबीका यह अंश मूल संघ कुन्दकुन्दआम्ताय बलात्कारगण, सरस्वतीगच्छके अन्तर्गत सूरत पटुके 
द्वितीय भट्टारक श्रीविद्यानंदजी महाराजका है । इस पढ्टाबलीमें उन्हें अष्टशाखा प्राग्वाटवंशका कहा गया है । 
यह एक ऐसा प्रमाण है जिससे इस तथ्यकी पुष्टि होती है कि जिसे वर्तमा नमें परवार जाति कहा जाता है वह 
पोरवालों आदिके समान प्राग्वाट जातिका ही एक भेद है। अपने दुराग्रहवद कोई इस तथ्यको न स्वीकार 
करे, यह बात अन्य है । 

इस प्रकार इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिसे हम वर्तमानमें परवार जातिके नामसे जानते- 
समझते है उसका विकास भी पौरवालों आदिके समान उसी जातिसे हुआ है, जिसे कभी प्राग्वाट' इस नामसे 
अभिहित किया जाता रहा है ! 

२, स्थान 

अब देखना यह है कि वह स्थान कौन-सा है जिस स्थानको केन्द्र बनाकर पौरबाट या परवार जाति ने 

मूर्तरूप लिया । इसके साथ दूसरा यह प्रश्न विचारणीय है कि इस जातिके इस नामकरणका मूल कारण क्या 
हो सकता है ? इन दो मुहोंमेंसे सर्व प्रथम हम स्थारका निर्णय करेंगे और उसके बाद ही नामकरणके सम्बस्धमे 
ऊहपोह करेंगे । 
ह यह तो हम “मट्टारक सम्प्रदाय' ग्र न्‍्थके आधारसे ही स्पष्ट कर आये है कि पौरपाट' जिसे वर्तमानमे 
“'प्रबार! अन्वय कहा जाता है उसका निकास प्राग्वाट' अन्वयसे -ही हुआ है। इसलिये यह विचारणीय हो 
जाता है कि यह प्राग्वाट” किसकी संज्ञा है ? क्‍या इस नामका कोई प्रदेश रहा है या अन्य किसी कारणसे 
किसी अन्वय (जाति) विशेषको यह संज्ञा मिली है ? 

गुजरात और गुजरातसे हछगे हुए प्रदेशमे प्राग्वाट एक अन्वय रहा है जो क्रमसे अनेक भेंदोंमे विभक्त 
होता गया । इसलिये विचारणीय यह है कि इस नामकरणका मूल कारण कया हो सकता है ? प्रश्न मौलिक 
है । आगे इस पर क्रमसे विचार किया जाता है-- 

'प्राग्वाट इतिहास (प्र० भा०) १० १२ में श्रीमालपुर (भिन्‍नमाल या भीनमालछ) मे बसनेवाली 
जातियोंका उल्लेख करते हुए लिखा है कि इस नगरीमे बसनेवाले जो 'घतोत्कटा' थे वे घनोत्कटा श्रावक 
ऋहलाये । जो उनमे कम श्रीमन्त थे वे श्रीमाल श्रावक कहलाये ओर जो पृर्ववाटमें रहते थे वे प्राग्वाट श्रावक 
कहलराये । इनकी परम्परामे हुई इनकी सन्‍्ताने भी श्रीमाली, धनोत्कटा और प्राग्वाट कहलाये ।' 

वि० सं० १२३६ में श्री नेमिचन्द्र सूरिकृत ““महावीर-चरित्र' की प्रशस्सिमें लिखा है-- 

प्राच्यां वाटो जलधिसुतया कारितः क्रीडनाय, 
तन्‍नाम्नेव. प्रथमपुरुषो निमिताध्ध्यक्षहेतो: । 
तत्सन्तानप्रभवपुरुष: श्रीमती संयुतोश्यम्‌, 
प्राग्वाटहपो. भुवनविदितस्तेव बंशः समस्ति ॥ 

पूर्व दिशामें अध्यक्षके निमित्त जो प्रथम पुरुष हुआ उसी नामसे (प्राग्वाट नामसे) एक स्थल बनाया 
गया । उसकी उत्तरकालमें जो सन्‍्तानें हुईं, वे लक्ष्मी सम्पन्न थीं और वे प्राग्वाट वंशके नामसे प्रसिद्ध हुयों । 

इससे ऐसा लगता है कि भिन्नमालके प॒व॑ दिशामें जो स्थान निर्मित हुआ था उसका नाम प्राग्वाट 
था । प्रास्वाट जाति या वंशका विकास उसी स्थानसे हुआ है । 

(२) श्री गौरीशंकर हीराचन्द ओझा लोढ़ाजीको उत्तर देते हुए अपने पत्रमें लिखते हैं 'प्राग्वाट' 
. शब्दकी उत्पत्ति मेवाड़के 'पुर' शब्दसे है। पुर शब्दसे “पुरवाड़” और “पौरवाड़” शरब्दोंकी उत्पत्ति हुई है॥। 


चतुर्थ खच्ड : ३४५. 


“बुर” दाब्द मेवाड़के पुर जिलेका सूचक है और मेवाड़के लिये 'प्राग्वाट” शब्द भी छिखा मिलता है। देखो, 
प्रा० इ० प्‌० १६। 

(३) श्री अगरचन्दजी नाहटाका मत है कि वतंमान गौड़वाड़' सिरोही राजके भागका नाम कभी 
प्राग्वाट प्रदेश रहा है । वही पु० १६ 

(४) मुनि श्री जिनविजयजी स्टे० चन्देरिया (मेवाड़) का मत है कि अबू दपर्वतसे छेकर गोड़वाड 
तकके लम्बे प्रान्तका नाम पहिले प्राग्वाट प्रदेश था। वहौ पृ० १६ 

इन विविध मतोंसे ऐसा लगता है कि पहिले कभी मेवाड़ प्रदेशके उस मागका नाम प्राग्वाट प्रदेश रहा 
है जिसके अन्तर्गत अबु दपर्वत स्थित है । 

हो सकता है कि इस प्रदेशमें मुस्यरूपसे बसने वाली जातिका नाम प्राग्वाट जाति रहा होगा । 

जैन हितेषी भाग ११ अंक ५-६ फाल्युन-चैत्र विः सं० २४४१ पृ० ५८३--में लिखा है कि 
पोड़वाड़वंश श्री हरिभद्व सूरिजीने मेवाड़ देशमें स्थापन करा और तिनका वि० सम्वस स्वर्गदास होनेका ५७५ 
का ग्रन्थोंमे लिखा है । 

(६) 'प्राचीन जैन स्मारक' (मूलचन्द किसन दास कापड़िया, सुरत)--१९२६ के १० ३६ पर यह 
लेख अंकित है-- 

यह बहुत सम्भव हैं कि नागपुर और भंडारामें जो वर्तमान परवार जाति है वह उन अधिकारियोंकी 
सन्‍्तान हो, जिन्हें मालबाके राजाओंने यहाँ नियत किया हो (देखों भंडारा गजट १९०८) 

(७) 'जातिभास्कर'--पुस्तकके पृ० २६३ पर लिखा हैं--पुरावाल गुअरातके पोरवा-पोरबन्दरके 
पास होनेसे यह पुरावाल कहकर प्रसिद्ध है। इस समय ललितपुर, झाँसी, कानपुर, आगरा, हमी रपुर, बाँदा 
जिलोंमें इस जाठिके बहुतसे लोग रहते हैं । ये मशोपवीत घारण नहीं करते हैं। श्रोमाली ब्राह्मण इनका 
पोरोहित्य करते हैं । अहमदाबादके विल्यात धनी महाजन भागुभाई पुरोवारू बंशोत्पन्न हैं । 

उसी पुस्तकके १० २७२ में लिखा है--पौरवाड़ ७३ प्रोजी पेंड परिहार माता भाजत्री (भातर) 
गोभनानांस, गुरु सास्वत, जिगुणायत्‌, माता भद्ककाली सती भात्री १? पौरवाड़, २ परवाड़, ३ दागड़ा भैरादामें 
मेडता परगनेमें रूवात दागड़या लढ़ामें, परताणयामें पौरवालमें रे खाँप हैं ? 

ये कतिपय उल्लेख हैं जिनसे यह निश्चित होता है कि मेवाड़के प्राग्वाट प्रदेशसे लेकर ग्‌,जरातके 
पोरबन्दर तकका प्रदेश इस जातिका (प्राग्वाटका) मूल निवास स्थान रहा है। वहींसे यह जाति विविध 
प्रदेशोंपे फेंली हैं और यह जाति तीन भागोंमें विभक्त हो गई है--पौरवाड़, परवाड़ और पा (जा) गडा। 

(१) यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि जातिभास्कर'के उल्लेखानुसार अहमदाबाद आदि 
प्रदेशोंमें बलनेवाले पोरवाड़ बन्धु और बुन्देलखण्डमें बसनेवाले परवार बन्धु एकही वृक्षकी दो शाखाये हैं । 
इसलिये जिनका यह मत है कि पोरवाल जातिसे परवार जात्ति सर्वथा भिन्‍न है, उनका वह मत समीचीन 
प्रतीत नहीं होता । इतना अवश्य हैँ कि वर्तमानमें जिस जातिकों परवार नामसे सम्बोधित किया जाता है, वह 
प्रारम्भसे ही दिगम्बर आम्तायकों माननेवाली रही है। इसलिये उत्तरकालमे जिन बन्धुओने दिगम्बर 
आम्नतायको छोड़कर राज्यादि बाह्य प्रलोभनवश इदवंताम्ब् र आम्नायको स्वीकार किया उनमे दिगम्बर परवारशोंसे 
इतना अन्तर अवश्य पड़ गया है जिससे यह समझना कठिन हो गया है कि मूलमे ये दोनों जातियाँ कभी 
एक रही है । 


१. वेंकटेइबर प्रिटीग प्रेस, बम्बई प्रकाशन 
डड 
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(२) पहिले हम जैनहितेषीके आधारसे यह लिख आये हैं कि श्री हरिभद्रसूरिने पौरवाड़ वंशकी 
मेवाड़ देशमें स्थापना की । साथ ही उसमें यह भी लिखा है कि सूरिजीका वि० सं० ५८५ में स्वर्गवास 
हुआ है । 

किन्तु विचार करनेपर विदित होता है कि श्री हरिभद्रसूरिका कार्यकाल श्री भट्टाकलूंकदेवके बाद ही 
आता है और भट्टाकलकदेवका कार्यकाल विक्रम-सम्वत्‌ ८वी शताब्दी माना गया है । इसलिये ऐसा निश्चित 
मालुम पड़ता है कि हरिभद्रसूरिने पौरवाडोंको दिगम्बर आम्नायसे दवेताम्बर आम्नायकी दीक्षा दी होगी और 
उसी तथ्यको ध्वेताम्बर लेखकों ने पौरवाड़ोको जैनधर्की दीक्षा दी यह लिखकर प्रकट कर दिया है । 


जैसा कि हम पहिले लिश्व आये है कि प्राग्वाट वंशकी उत्पत्ति लगभग २००० वर्ष पूर्व आचारय॑ 
गुप्तिगप्तके कार्यकालके पूर्व हो गयी थी, अतः विक्रभ सं० ५८५ में पौरवाडीकी उत्पत्ति हुई, ऐसा मानना 
इतिहासकी कोरी कल्पतामात्र है । 

, (३) 'जातिभास्कर' पुस्तकमे उसके लेखकने पृ० २७२ पर पौरबाड़ोंके विषयमें जो कुछ लिखा है 
वह मात्र अजैन पौरवाडोंकों ध्यानमें रखकर ही लिखा हैं। जैन पौरवाड़ोको ध्यानमे रखकर नहीं लिखा-- 
इतना यहाँ विशेष जानना चाहिव | 

इस प्रकार विवचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिन्हें वर्तमानम पौरवाड और पौरपाट कहा गया है 
उन्हें ही! पहले प्राग्याट कहते थे और उनका निकास प्रार्वाट प्रदेशसे हुआ है । 
नाम रे 

जैसा कि हम पहले लिख आये हैं, जिसे 
वर्तमानमें परवार अन्वय (जाति) कहा जाता है, प्रतिमा- 
लेखों आदिमें उसका पुराना नाम पौरपाट रहा 
है; जैसा कि साढोरा ग्रामसे वि० सं० ६१० की 
प्राप्ष जिनप्रतिमाके लेखसे ज्ञात होता है । लेख यह 

संवत्‌ ६१० वर्ष भाघ सुदि ११ मूलसंघे 
पौरपाटान्वये पाट (ल) नपुर संघई | 

इसके साथ कुछ प्रतिमा लेख ऐसे भी मिलते 
हैं, जिनमें इस अन्वयका नाम पौरपट्टान्बय भी पाया 
जाता है; यथा--- 

संवत्‌ १५३२ चंदेरी मंडलाचार्यान्वये भ० 


श्रीदेवेन्द्रकीतिदेवा तिभुवनकीतिदेवा पौरपट्टान्वये 
अष्टासखे-- 


यद्यपि विक्रम संवत्‌ १८९क्रे जिस प्रतिभा- 
लेखका हम पूर्वमे उल्लेख कर आगे हैं, उसमे इस 
अन्वयको आष्ट। साख कहा गया है। परन्तु अष्टसखा यह पौरपाट अन्वयका एक भेद है । इसलिये इस आधार 
पर उसे अधष्टसखा अन्वय स्वतंत्र जाति वाचक नहों कहा जा सकता । 

यहाँ मुख्य रूपसे विचारणीय बात यह है कि इस अन्वगका नाम पौरपाट या पोरपट्ट क्यों प्रसिद्ध हुआ ? 
जब कि प्राव्वाट वंशके अन्तर्गत अन्य जितनी भी उपजातियाँ बनी है, उन सबमे पौर शब्दके साथ यातों बाल! 





श्रतुर्थ खण्ड : २४७ 


शब्द जुड़ा हुआ है या बाड़” शंब्द जुड़ा हुंआ है । ऐसी अवस्थामें यहूं अवश्य ही विचारणीय हो जाता है कि 
इस अन्वयको प्राचीन लेखोंमें पौरपाट या पौरपट्र क्‍यों कहा गया है ? इस नामकरणका कोई मुख्य कारण अवध्य 
होना चाहिये । 

यह तो प्राग्वाट इतिहासके विद्वान केखक लोड़ाजीने भी स्वीकार किया है कि पौरपाट (परवार) 
अन्वयको माननेव।ले मात्र दिगम्बर ही पाये जाते हैं । जैसा कि उन्होंने इस इतिहासके १० ५४ पर इस बातको 
स्वीकार करते हुए लिखा भी है--'यह ज्ञाति समूच्री दिग्रम्बर जैन है। इस उल्लेखसे ऐसा लगता है कि इस 
अन्वयके नामकरणमें इस बातका अवश्य ध्यान रखा गया है कि उससे दिगम्बरत्वके साथ मूल परम्पराका भी 
बोध हो । 

'पौरपाट' शब्द दो शब्दोंके योगसे बना है--पौर + पाट & पौरपाट । 'पौर' छाब्द पुर! से भी बना 
हो सकता है और पुरा शब्दसे भी पौर शब्द बन सकता हैं। 'पुर' से स्थान विद्येषका बोध होता है और “पुरा' 
श्ाब्द प्राचीनताकों सूचित करता है। जिन संगठनकर्ताओंने पौरपाटमे पौर शाब्दकी योजना की हैँ उन्होने इस 
नामकर के 'पौर' शब्दमे इन दोनों बातों को ध्यानमे रखा है ऐसा प्रतीत होता है । 

(१) मेवाड़ राज्यके अस्तर्गत प्राग्वाट प्रदेशमें पुर नामका एक नगर रहा है। साथ ही पोरबन्दरके 
पास भी 'पुरवा' नामक एक कस्बा रहा है। इन दोनों स्थानोंसे इस (परवार) अन्वयका सम्बन्ध आता हैं, 
इसलिये लगता हैं कि इस अन्वयके नामके आदिम 'पोर' शब्द रखा गया है । 

(२) दूसरे जैसा कि में पहिले लिख आया हूँ पुरा शब्दसे भी 'पौर' शब्द निष्पन्न हुआ हैँं। 'पुरा' 
अर्थात्‌ पहिलेका अर्थात्‌ 'मुल' | इससे ऐसा ध्वनित होता हैं कि 'मूल संघको सूचित करनेके लिये भी इस 
नामकरणमे पहिले पौर शब्द रखा गया है । 

'पट्ट! या पाट' शब्द परम्परागत अधिकार विशेषकों सूचित करता है । इसलिये ऐसा प्रतीत हाता है 
कि समूची पौरपाट (परवार) जाति सदासे मूल संघ कुन्दकुन्द आम्नायको माननेवालोमे मुख्य रही है । इसलिये 
इस जातिकी मुख्यता सूचित करनेके लिये इसे 'पोरपाट' या 'पौरपट्ट' कहा गया है। 

आजसे लगभग ७-८ सो वर्ष पृर्वके एक मुनि या भट्टारकनें मूल संघका उपहास करते हुए लिखा 
भी है-- 

मूलगया पाताल मूठ नयने न दीसे। 
मूलहि सद्व्रतभंग. किम उत्तम होसे॥ 
मूल पिठा परवार तेने सब काढ़ी। 
श्रावक-यतिवर धर्म तेह किम आवी आढ़ी ॥ 
सकल शास्त्र निरखतां यह संघ दीसे नही। 
चन्द्रक्रीति एवं वदति मोर पीछ कोठे कही ॥ 

कोई चंद्रकीति नामके मुनि या भट्टारक हो गये हैं, जो नियमसे बीस पंथी (काष्टासंघी) थे। उनका 
यह मूलसंघधी परवार जातके प्रति भयंकर उपहास है । 

उनकी समक्षसे उन्हें कहीं भी मूल संघ दिखायी नहीं देता, वह पातालमें चला गया है । वे यह मानते 
हैं कि समीचीन ब्रत-क्रिया मूल संधमें कही नहीं दिखायी देती, इसलिये वह उत्तम कैसे माना जा जकता है ? 
मूल संघकी पीठपर एक परवार जाति ही है । उसके द्वारा ही मूलसंघ कुन्दकुन्द आम्नायकी यह सब खुरापात 
चालू की गयी है । श्रावकघर्म और यतिधर्मके विरोधमें वह कैसे खड़ा हो सकता है ? परे शास्त्रोंको देखनेपर 
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उममें कहीं मी यह दिखायी नहीं देता । इसके साधुओंने जो मोरपीछी ले रखी है, उसका उल्लेख भी कही 
शास्त्रोंमें दिखायी नहीं देता । 

यह एक ऐसा उल्लेख है जिससे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि परवार जातिके लिये जो 'पौरपाट' या 
'पौरपटू” कहा गया है, बह सार्थक होनेके साथ ऐतिहासिक दृष्टिसे अर्थ विशेषको सूचित करनेवाला भी हैं । 
और यह्दी कारण है कि प्राग्वाटबंशके अन्तर्गत अन्य जितने भी भेंद-अभेद दिखायी देते है, उनसे इस (परवार) 
अस्वयकी अपनी विज्ञेषता है और उसी विश्येषताको सूचित करनेके लिये ही आजसे लगभग २ हजार वर्ष प्‌व॑से 
ही इस अन्वयके एक मात्र मूल संघ कुन्दकुन्द आम्नायका उपासक होनेसे इस अन्वयकों ऐतिहासिक लेखोंमें पोर- 
पाट या पौरपट्ट कहा गया है । 

यह बात सही है कि उत्तर कालमे इसके मूल नाममें परिवर्तन होकर किसी प्र तमा लेखमे इसे 'परवार' 
लिखा गया है । यथा-- 

(६१) सोनागिर पहाड़ से उतरते समय अन्तिम द्वारके पास एक कांठेमे जो भग्न प्रतिमाये विराजमान है, 
उनमेंसे एक प्रतिमापर यह लेख अंकित है-- 

संवत्‌ ११०१ वकागोत्रे परवार जातिय 

(२) विदिशा--के बड़े मन्दिरसे प्राप्त एक जिनबिम्बपर यह छेख अंकित हैं--(पाश्व॑ंनाथ-सफंद 
पाषाण-१६ अंग्ुल) 

संवत्‌ १५३४ वर्ष चेत्रमासे त्रयोददयां गुरुवासरे भट्टारकजी श्रीमहेन्द्रकीति भहलपुरे 
श्रीराजारामराज्ये महाजन परवाल””““श्रीजिनचन्द्र 

(३) कुछ काल पहिले आगराम एक दिक्षण-शिविर हुआ था। उसमे बाहरस अनेक विद्वान्‌ आये थे । 
उस समय जयपुरसे प्रदर्शनीके लिये हस्तलिखित शास्त्र आये थे । उनमें एक पुण्यास्रव हस्तलिखित शास्त्र था । 
उसके अंत यह प्रशस्ति अंकित थी, जो इस प्रकार है-- 

“सबत्‌ १४७३ वर्ष कातिक सुदी ५ गुरुदिने श्रीमूलसधे सरस्वतीगच्छे नंदिसंघे कुन्दकुन्दा- 
चार्यान्वये. भट्टारकत्रीपझ्ननं दिदेवास्तच्छिष्यमुनिश्रीदेवेन्दकी तदेवा: । तेन  निजज्ञानवर्णीकर्म- 
क्षयार्थ लिखापित शुभं। श्री मूलसंघे भट्टारक श्री भुवनकीति तत्पट्टे भट्टारिक श्री ज्ञानभूषण 
पठनाथ । नरहूडो वास्तव्य परवाड़ज्ञातीय सा“काकाल भ्ा० पुष्य श्री सुत सा-तेमिदास ठाकुर एतै: 
इदं पुस्तक दत्त । 

(४) साह बखतराम द्वारा लिखित बुद्धिविलास प्रन्थके पृ० ८६ पर 'खाप वर्णन' शीर्षकके अन्तर्गत 
कवितामे ७४ जातियोके नाम गिताये हैं । उनमे पोरपाट (परवार) जातिका उल्लेख करते हुए लिखा है-- 

“सात खांप पुरवार कहाये, तिनके तुमको नाम सुताये” ॥६७६॥ 

(५) परवार बन्धु मार्च १९४० के अंकमें बाब ठाकुरदासजी (टीकमगढ़) ने कतिपय मूतिलेख प्रकाशित 

किये है। उनमे एक छेख ऐसा भी मुद्रित हुआ है, जिसमे इस अन्वयको 'परिपट' कहा गया है । यथा-- 
'परपटान्वये शुके साधुनाञ्रा महेश्वर: |” 

यह लगभग ११-१ रवों दताब्दीका लेख है । 

इस प्रकार सृक्ष्मतासे विचार करनेपर प्रतिमालेखों आदिमे इस अन्वयके लिये यद्यपि अनेक नामोका 
उल्लेख हुआ है । पर उन सबका आश्षय एकमात्र पौरपाट अन्वयसे ही रहा है। इस अन्ययके लिये १ (वो 
धत्ताब्दोसे परवार नाभ्रका भी उल्लेख होने छगा था ! 


चतुर्थ खण्ड : २४९ 
प्रभेद ४ 

भारतवषमें जिनघर्मको अंगीकार करनेवाली जिन ८४ जातियोंके नाम विविध ग्रन्थों में लिखें मिलते हैं, 
उनके नामोंमें बड़ी गडबडी पायी जाती है। 'प्राग्वाट इतिहास' के भूमिका ऊेखक श्री अगरचन्दजी नाहटाने 
अपनी भूमिकामें पृ० १४ पर १६१ जातियोंके नाम गिनाते हुए उसके प्रारंभभे लिखा है-- 

“बैश्योंकी जातियोंकी संख्या चौरासी बतलाई जाती है। पन्द्रहवीं शताब्दीसे पहलेके किसी भ्रन्यमें 
मुश्चको उनकी नामावलि देखनेको नहीं मिली । जो नामावलियाँ पन्द्रहवीसे अट्टारहबी झ्ताब्दीकी मिली है, 
उनके नामोंमे पारस्परिक ब्रहुत अधिक गड़बड़ है । पाँच चौरासी जातियोंकी नामोकी सूचीसे हमने जब एक 
अकारादि सूची बनाई तो उनमे आये हुए नामोंकी सूची १६० के लगभग पहुँच गई | इनमेसे कई नाम तो 
अशुद्ध है ओर कई का उल्लेख कही भी देखनेमे नहीं आता और कई बविचित्र-स है । अतः इनमेसे छांटकर जो 
ठीक लगे उनकी सूची दे रहा हूँ । 

भूसिका-लेखककी इस टिप्पणीकों पढ़कर हमें बड़ा आश्चर्य हुआ । छेश्वककों चौरासी जातियोंकी जो 
पाँच सूचियाँ मिलो थी उनको अविकल उसी रूपमे दे देते, तो संभव था कि उस आधारपर कुछ तथ्यात्मक 
प्रकाश पडता । किन्तु ऐसा न करके उन्होंने अपनी इच्छानुसार जो विस्तृत सूची बनाई है, उससे वस्तु स्थितिको 
समझनेमे अवश्य ही कठिनाई आती है; क्‍योंकि लेखककों जो पाँच सूचियाँ मिलो थी वे प्रदेश-भेदकी होती 
चाहिये । अतः उन्हें यथावत्‌ रूपमे छाप देते, तो उनके आधारपर प्रदेश-भेदसे किस प्रदेशमें कौन जातियाँ 
बसती थों, इसे समझनेमें बडी सहायता मिलती । तत्काल हमारे सामने लेखक द्वारा संकलित की गयी १६१ 
जातियोंके नामोंकी विस्तृत सूची तो है ही, साथ ही श्री कवि बखतराम द्वारा संकलित ८४ जातियोंकी एक 
सूची, प्रो० श्री डां० विलास आदिनाथ संघवी--राजाराम कॉलेज कोल्हापुर द्वारा संकलित ८३ जातियोंकी 
एक सूची, तथा उन्हीं के द्वारा संकलित श्री जैन पी० डो० वाली एक सूची, प्रो” एच० एच०-विल्सन द्वारा 
संकलित एक सूची, गुजरात प्रोविन्सकी एक सूची तथा डेक्कन (दक्षिण)की एक सूची, ऐसी कुल ६-७ सू चियां है । 

उनमेंसे श्री साह बखतराम कवि द्वारा संकलित जो ८४ जातियोकी सूची है उसमे उन्होने पौरपाट 
(परवार) जातिके जिन सात खापों (भेंदों। की चर्चा की हैं, उनके नाम उन्हीके शब्दोमे इस प्रकार है-- 

सातं खाप॑ं पुरवार कहाये, तिनको तुमको नाम सुनावे ॥६७६॥ 
अठसष्षा फुनि है चौसष्षा, सेहसरड़ा फुनि है दो सष्षा । 
सोरठिया अर गांगड़ जानौं, पद्मावत्या सप्तमा मानो ॥६८७॥ 

इस कवितामें कबिने जिनने सात नामोंको गिनाया है वे इस प्रकार है--१. अठसखा, २. चौसखा, 
३. छ:सखा, ४. दो सखा, ". सोरठिया, ९. गागड़ और ७. पद्मावती । 

१, श्री प्रो० डा० बिलास आदिनाथ संघवी द्वारा सकलित प्रथम सूचीमे उन्होंने पौरपाट (परवार) 
जातिके सात उपभेदोका उल्लेख न करके मात्र एक परवार नामका ही उसमे उल्लेख किया है और उसका 
निकास पारानगरसे लिखा है। (इस सूचीमे पोरवाड जातिका अलगसे नाम आया है और उसका निकास 
पारेवा नगरसे लिखा है ।) इसमें अन्य जिन जातियोंसे नाम आये है उनके निकास स्थानका भी निर्देश किया 
गया है| 

२. श्री पी० डी० द्वारा जिन ८४ जातियोंका संकलन किया गया £ उनमे परवार जातिके नाभका ही 
एक उल्लेख हैं । 


१५० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र क्षास्त्रो अभिननन्‍्दन-प्रन्थ 


३. इसी प्रकार प्रोण एच० एच-बिल्सन द्वारा जिन ८४ जातियोंका संकलन किया गया है, उसमें भी 


एक परवार नामका ही उल्लेख है । 

४. गुजरात प्रदेशमे जिन ८४ जातियोंके नाम आये है उसमें परवार इस नामका कहीं भी उल्लेख 
दृष्टिगोचर नहीं हुआ । 

५, रही दक्षिण प्रान्तकी चौथी सूची सो उसमें परवाल और पोरवाल ये दोनों नाम आये हैँ । उनमेंसे 
परवाल यह नाम पौरपाट (परवार) जातिके अर्थम ही आया है । 

हम पहले श्री अगरचंद नाहटा द्वान जाति सम्बन्धी जिन १६१ नामोका उल्लेख कर आये है, उनमें 
पौरपाट परवारोंके जिन ६ उपभेदोंका उल्लेख किया है उतके नाम इस प्रकार हैं--?. अठसखा, २. चऊसखा, 
३, छःसखा, ४. दो सखा, ५., पद्मावती पौरवाल और ६. सोरठिया । 

इन नामोंमे साह बखतराम द्वारा सूचित सात नामोमेसे गागड यह नाम छूटा हुआ है । संभव है कि 
१६१ नामोंमें जो गुजराती और गुर्जर पौरवाड ये दो नाम आये हे, इन्होमेसे कोई एक नाम गागड़ यह हो 
सकता है 

यहाँ विशेष बात यह कहनी है कि जिस प्रकार अन्य जातियोमे कोई उपभेद नहों देखा जाता बैसी 
स्थिति पीरपाट जातिकी नहीं रहो हैं। इसमें अनेक भेद-प्रभेद ओर उनमे यरश्पर एक जातिपनेका व्यवहार 
नहीं था । इससे इस जातिकी जो हानि हुई है उसकी कल्पना करनेमात्रस रोगटे खडे हो जाते है । 

पहले हम ऐसी कल्पना भी नहीं करते थे कि इस जातिके भीतर अठसखाके सिवाय अन्य और भी भेद 
हैं, किन्तु इन भेदोंको देखनेसे अवश्य ही हम यह जान पाये हैं कि इस जातिके भीतर और भी भेद रहे हैँ । 
बहुत संभव है कि इन उपभेदोंके भीतर बेटी व्यवहार और रोटी-व्यवहारका भी संबंध नही रहा होगा । 

हम बहुत समय पहले सिरोंजके जिन-मन्दिरोंमे स्थित जिन-प्रतिमाओं आदिके लेख लेनेके लिए गये थे । 
हमें स्मरण आता है कि वहके बडे मन्दिरकी मूल वेदीम एक प्रतिमा हमने ऐसी भी देखी थी जिसपर कि 
मूर्तिलेलमें छःसखा यह नाम अंकित था । उसके बाद अन्य स्थानों सम्बन्धी पच्चीसों जिन-मन्दिरोंके मूरतिलेख 
और शास्त्रोंके लेख हमने लिखे है, परन्तु उनमे ऐसा एक भी मूतिलेख या शास्त्रोंम प्रशस्ति लेख नहीं मिला 
जिसमें छ:सखा यह नाम आया हो । 

दो सखाको सूचित करनेवाले मृत्तिलेख या शास्त्रोंके प्रशस्ति लेख तो हमारे देखनेमे कही आये ही 
नहीं । हाँ, श्री जिनवारण-तरणके अनुयाण्योंमे दो सखा अवश्य रहे है। चौसखे समैयोंसे ये भिन्‍न है । चौसखा 
परवारोंके विषयमे अवश्य ही हमें कुछ कहना है । 

पन्द्रहवीं शताब्दीके पूर्व थे सब चौसखा भाई मूत्तिपूजक रहे हैं, किन्तु इन सब चौसखाओमे श्री जिन- 
तारणतरणके उत्पन्न होनेके बाद, ये सब पूरेके पूरे चौसखा तारण स्वामीके अनुयायी बन गये । इसका कोई न 
कोई सामाजिक कारण अवश्य होना चाहिये । 

कहते हैं कि आजसे लगभग ६०० वर्ष पूर्व सागरमे परवार सभाका अधिवेशन हुआ था । उसमे पूरे 
समैया समाज इन बातके लिए राजी था कि हम सबको मिलाकर परवार जातिका एक संगठन बना लिया 
जाय । किन्तु उस समय परवार समाजके जो प्रमुख महानुभाव थे वे बिना शर्ते उन्हें मिलानेके लिए तैयार नहीं 
हुए । इसका जो फल निष्पन्न हुआ वह सबके सामने है । 

ऐसा ही एक प्रयत्न सन्‌ १९२६-२७ में हमने भी किया था। मल्हारगढ़ निम्न॒[जीका मेला था। 
आगासौदके सेठ मन्नूलालजीके विशेष आग्रहपर हम उस मेलेमे सम्मिलित हुए थे । उस प्मय स्थिति यह थी 
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कि परवार भाई-बहन मेलेके समय निमन्त्रण मिलनेपर भो पक्के खान-पानमें सम्मिलित नहीं होते थे । किसी 
प्रकार पुनः निमन्त्रण दिलवाकर हम उन्हे पंक्ति-भोजनमे ले मये, क्योंकि हम यह अच्छी तरह जानते थे कि जब 
तक दोनों ओरके भाई-बहन एक साथ उठ गे-बैठेंगे नही, एक साथ पंक्ति-भोजनमे सम्मिलित होंगे नहीं, तबतक 
इन सबको मिलाकर एक करना सम्भव नहीं है । यद्यपि उस समय हमने अपनी युक्तिसे पंक्तिभोजनमें सबको 
अवश्य मिला दिया था पर ऐसे प्रयत्नोसे जो इष्ट फलकी प्राप्ति होनी चाहिये, उससे पूरा समाज अभी भी 
वंचित है । अब तो सबका मिलकर एक संगठन बन जाय इसकी किसीको चिन्ता भी नहीं है । चिन्ता हो क्यों, 
समाजका 'हास कल होना था तो आज हो जाय, उससे हमारा क्या बनता-बिगड़ता है ? आजसे ऊूगभग दो 
हजार वर्ष पूर्व स्वामी समन्तभद्वने पूरे जैनसंघके सामने एक आदर्श रखा था---न धर्मो धाभिकै. विना , पर 
भालुम पड़ता है कि समाजने उसप चलना सीखा ही नही । 

अब देखना यह है कि इस भेदका मूल कारण क्या है ? ऐसी कौन-सी अड़चन है जो इस समाजको एक 
करनेमें आडे आती है। आगे उसीपर सांगीपाग विचार किया जाता हैं--- 

सोलहवीं शताब्दीके प्रारम्भमे श्री जिनतारण तरण प्रमुख सन्त हो गये हैं। इनके माता-पिता चौसखे 
परवार थे । वे विलहरी !पृष्पावती) नगरके रहनेवाले थे । पिताका नाम गढ़ा साहु और माताका नाम वीरश्री 
था। श्री जिनता रण-तरणका शिक्षण चन्देरीमे भट्टारक देवेन्द्रकीति और उनके शिष्य भ० त्रिभुवतकीतिकी 
देख-रंखमें हुआ था । लगता है कि भट्टारक श्रुतकीति इनके सहाध्यायी थे । यदि श्रुतकीति आयु बड़े रहे हों, 
तो उनके पास भी उन्होंने प्रारम्भिक शिक्षा लो हो तो कोई आइचयें नहीं 

इनका पूरा जीवन अध्यात्म रससे ओत-प्रोत रहा है । गुरुओके सब्निकट उन्होंने उसोकी शिक्षा पाई 
थी और उसीके लिए वे जीवित रहे और उसीका गान करते हुए उन्होने इहलीलाकों समाप्त किया | 

उनकी समय घ मल्हारगज निसईजीमे जिस स्थानपर हुई थी वहाँ स्मारक स्वरूप एक छतरो बनी हुई 
थी ! त्रह अब उसी रूपमे तो नही है । कहते है कि उसके चारो ओर बारह॒दरी बता दी गई है । पर जिस 
रूपमे वह छतरी थी वह उसी रूपमे न रह सकी । इसका जो भी कारण रहा हो । छतरीमे कोई-ब-कोई ऐसा 
चिह्न अवद्य होना चाहिये जो उस पुण्य मृति सन्‍्तका स्मरण करानेमे सहायक माना जाये । 

उनके द्वारा प्ररूपित १४-१५ ग्रन्थ माने जाते है । उनमें एक “तारणश्रावकाचार” भी है। यह 
श्रावकाचा की प्ररूपणा करनेवाला महत्त्वपूर्ण ग्रंथ हैं । इसमे परमार्थ स्वरूप देव, गुरु और शास्त्रका सुन्दर 
विवेचन किया गया हूँ। इसकी गाथा ७५ भें जैसे कुगुरुको ही अगुरु कहा गया है वेसे ही ६० और ६१ 
क्रमाककी गाथाओंमे कुदेव और अदेव इनको एक माना गया हैं। ६१ क्रमाककी गाथामे इसी बातको स्पष्ट 
करते हुए अनेक अर्थात्‌ कुदेवकों संगतिका निषेध भी किया गया है । 

फिर भी कुछ भाई इसका विपरीत अर्थ करके जिनबिम्बकी पृजाका सर्वथा निषेध करते हैं। यदि 
उनकी इस बातकों ठीक मान लिया जाय तो शास्त्रपूजा और चंत्यालयोंमे उनकी स्थापना नहीं बन सकती हैं । 
जैसे शास्त्र अक्षरात्मक और छब्दात्मक सक्त द्वारा आत्मा और परमात्माका बोध करानेमे सहायक होते हैं, 
वैसे ही जिनबिम्ब भी उस परमात्माका ज्ञान करानेमे समर्थ होते हैं जिनके माध्यमसे यह संसारी प्राणी ज्ञाना- 
नन्‍्दस्वरूप अपने आत्माका अनुभव करनेमें समर्थ होता है । 

स्वामीजीने कही भी जिनपूजाका निषेध नहीं किया है। जो भव्यजीव समवसरणमे जाते हैं, उन्हें भी 
आँखोंसे सौम्यमृर्तिस्वरूप आत्माके दर्शन न होकर शरीरके ही दर्शन होते है । फिर भी भव्य जीव उसे माध्यम 
बनाकर कर्मकलंकसे भिन्न शञानानन्दस्वरूप अपने आत्माके दर्शन कर छेते हैं । आलम्बन क्या हैँ यह मुख्य नही । 


श५२ : सिद्धान्ताचायं पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्रन्थ 


वह आलूस्बन जड़ भी होता है और चेतन भी । इससे क्‍या ? लोकम जिसने भी निित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्धको जाना है वह यह अच्छी तरहसे जानता हैं कि कार्यकी सिद्धि जडको निमित्तकर भी होती है और 
चेततको मिमित्तकर भी होती है । कार्यकी सिद्धि मुख्य है । 
इसी बातको ध्यानमे रखकर आगममें आलम्बनकों चार भागोंमे विभक्त किया गया है--देव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव । कार्य सिद्धिमें नि्मित्त-नैमित्तिक सम्बन्धवश कोई भी द्रव्य निमित्त बन जाता है। चैत्यालय 
क्या है? जड़का परिणाम ही तो है। पर उसे निमित्तकर विवेकी पुरुष धर्मका साधन करते ही हैं। क्षेत्र कहनेसे 
शिखरजी, गिरनारजी तथा निसईजी आदिका ग्रहण होता है। तो वे भी धर्मसाधनके निमित्त हैं। कालसे २४ 
तीर्धकरोंके पाँचों कल्याणकों की तिथियों, स्वामीजीके जन्मदिन आदिका ग्रहण होता है। पंचागसे इन तिथियों- 
को जानकर उस दिन सभी भाई-बहिन ब्रत-उपवास आदि द्वारा धर्मकी आराधना करते ही है । भावोंकी बात 
स्पष्ट ही है। इस प्रकार हप देखते है कि प्रयोजनके अनुप्तार घर्म साधनमे व्यवहारसे जड़-चेतन सभीकी उप- 
योगिता है । स्वामी जीने इसी बातकों ध्यानमे रखकर पण्डितपुजामे लिखा भी है-- 
एतत्सम्प्रक्त्वपृज्यस्थ॒पूज्य-पूजा समाचरेत्‌ । 
मुक्तिश्नियं पर्थ बुद्ध व्यवहार-निश्चयशाश्वतम्‌ ॥३२॥ 
ऐसे यथार्थ पूज्य पंचपरमेष्ठीकी पूजा करनी चाहिये । यह शाश्वत मुक्तिश्रीको प्राप्त करनेके लिये 
व्यवहार-निश्चयस्वरूप मोक्षमा्गं है ॥३२॥ 
स्वामीजीने अपने उपदेशों द्वारा इसी मार्गका उपदेश दिया हैं इसमे सम्देह नही है । उन्होंने व्यवहारको 
सबंधा गौण नहीं किया है । 
फिर भी परवार समाज और समैया समाज एक होकर इन दो भागोंमे विभकत क्‍यों हो गये ” इसका 
मूल कारण अध्यात्प नही है; किल्तु मात्र ज्यवहार मार्गकी अनभिन्नता ही इसका मूठ कारण हैं । जिन तारण- 
तरण श्रावकाचारपे दो गाथाएं आती है जो इस प्रकार है-- 
अछुद्ध प्रोक्त चेव देवलि देव पि जानते । 
क्षेत्र अनन्त हिडंते अदेवं देव उच्यते ॥३१०॥ 
देहह देवलि देव॑ च उवइट्टो जिनवॉरि हि। 
परमेष्ठी संजुतं पूजं च सुद्धसम्यक्तं ।३२५॥ 
लगभग इसी प्रकारकी एक गाथा योगसारमे भी आई है । वह इस प्रकार हैं-- 
तिर्त्याह देवलि देउ णवि इम सुइकेवलि वुत्तु । 
हेंदेवलु देउ जिणु एहड णाणि णिमतु॥ 
यह तो स्पष्ट है कि जब योगसारकी गाथा स्वाश्रित ध्यानके सम्बन्धसे उसमे दी गई है। ऐसी अवस्थामे 
श्री जिनतारण-तरण श्रावकाचारमे जो उक्त दो गाथाएँ आयी है वे क्‍या स्वाश्रित ध्यानके सम्बन्धस आई है 
या क्‍या बात है इसे स्पष्ट समझे बिना यह समस्या हठ नहीं हो सकती । 
योगसार' तो ध्यान विशेषकी प्ररूपणा करनेवाला ग्रन्थ है । किन्तु वही स्थिति श्री जिनतारण-तरण 
श्रावकाचार की नहीं है । वह मुख्यतया भ्रावकोंकी अन्तरंग परिणामोंके अनुरूप बाह्य क्रियाकी प्ररूपणा करने- 
वाला ग्रन्थ है। ऐसो अवस्थामे उसमे देवता (मन्दिर) में स्थित देवको अशुद्ध कहनेका क्या कारण हो सकता 
है ? क्या इसका यह अर्थ है कि श्री जिन मन्विरमें जिनदेवके प्रातिविम्बकी स्थापना न की जाय । यदि इसका 
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यह अर्थ किया जाय कि श्री जिन तारण-तरणने इस द्वारा श्री जितमन्दिरमें जिनबिम्बकी स्थापनाका सर्वथा' 
निधेष किया है तो फिर उन्हें उसे अशुद्ध न कहकर अपनी उक्त गाथामें उसका सर्वथा निवेध करना चाहिये 
था । पर उन्होंने ऐसा न लिखकर उसे अशुद्ध कहा है। इसलिये यह सवार खड़ा हो जाता है कि आगममें 
अशुद्ध और छुद्ध शब्दोंका प्रयोग किस अर्थमे किया गया है । 

सवाल मामिक है । इस प्रकार गहराईसे विचार करनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि आगममें जहाँ भी 
'अजुद्ध' शब्दका प्रयोग हुआ है वह या तो परके आलम्बनसे विवक्षित वस्तुके समझनेके अर्थमें हुआ है या फिरसे 
पदार्थोकी मिलाकर एक कहनेके अर्थमें हुआ है । तथा शुद्ध” शब्दका प्रयोग अन्यको बुद्धिमें गौणकर जो वस्तु 
मृलमें जैसी है उसे उसी रूपमें देखनेके अर्थमें हुआ है या फिर केवल अकेली वस्तुके अर्थमें हुआ है । 

अब देखना यह है कि यहाँ जो श्री जिन तारण-तरगने उक्त गाथामें अशुद्ध' शब्दका प्रयोग किया है, 
सो किस अर्थमें किया है ? विचार कर देखा जाय तो इससे यह अर्थ स्पष्ट हो जाता हैँ कि इस गाणामें उन्होंने 
पर अर्थात जिन-बिम्बके आलम्बनसे अपने स्वरूपके जाननेके अथंमें ही 'अशुद्ध' शब्दका प्रयोग किया 
है | इससे यह सुतरा फलित हो जाता है कि गाथासे आया हुआ “अशद्ध/ शब्द असदूभूत व्यवहारकों ही 
सूचित करता है । वे उस द्वारा ऐसे व्यवहारका निषेध नही कर रहे है, किन्तु उनका कहना है कि ऐसे व्यवहार- 
के कालमें भी अपनी दृष्टि पर आलम्बनकों गौण कर निश्चय पर रहुनी चाहिये । तभी बह क्रिया यथार्थ कही 
जा सबेंगी; अन्यथा निसई आदिको तीर्थ मानना निरर्थक हो जायगा । 

यह तो चरणानुयोगका ग्रन्थ है, फिर भी इसमें किसी भी क्रियाकी जो व्याख्या की गई है वह 
अध्यात्मपरक ही की गई है । इससे उस क्रियाका करना निरथ्ंक नहीं जाना जा सकता है। उदाहरणार्थ--- 
अनस्तमित किसे कहना ? इसकी व्याख्या करते हुए वे लिखते है-- 

अनस्तमितं कृत॑ य्रेन मनवचकाययोगशिः। 
शुद्ध भावं च भादं च अनस्तमितं प्रतिपालनस्‌ ॥२९८।| 

जिसने मन, वचन और काय इन तीनों योगोंके द्वारा शुद्भावकी भावनाकी उसने अनस्तमित किया । 
यह अनस्तमितका पालन हैं । 

यह श्री जिन तारण-तरणका कथन है। कया इस परसे हम यह अर्थ फलित करें कि शुद्ध भावना 
करना ही अनस्तमित धर्म है। विचार कर देखा जाय तो वें इस द्वारा शुद्ध भावना करनेका उपदेश अवश्य 
दे रहे है, उस कालमे होनेवालो क्रियाका निषेध नही कर रहें है । 

यह एक उदाहरण हैँ । इससे हम यह अच्छी तरह जानते है कि स्वामीजीके कथन करनेकी शैली ही 
अध्यात्मपरक रहो है। किन्तु इससे कोई यह माने कि उन्होंने व्यवहारका सर्वथा निषेध किया है, तो यह्‌ 
उनके व्यक्तित्वपर सबसे बड़ा छाछन होगा । हम सब उनकी महत्ताको जानते-मानते हैं। अब समय आ गया 
है कि हम सब उनके व्यक्तित्वको उजागर करें, उसपर आवरण डालनेकी चेष्टा न करें। 

यह हमारी आचार-व्यवहार विषयक सबसे बड़ी भूल है कि जो हमारे परिवारके एक अंग है, उनको 
हमने दूर कर दिया । अब समय आ गया है कि हम सब एक हो जाँय | इतके लिये जितने चैत्यालय है, 
उनको हम स्वाध्याय मन्दिर मानकर स्वोकार करें और जितने जिनमन्दिर हैं, उन्हे वे धर्मायतन मानकर 
अंगीकार करें | 

सोरठिया और गांगड परवारोंका क्‍या हुआ ? यह अबतक इतिहास और अनुसन्धानकी वस्तु बनकर 
रह गई है। पद्मावती पोरवाल (परवार) अभी भी हमारे अंग बने हुए है। मात्र उन्हें अपने पास लाने 
भरकी आवश्यकता है। थे और हम यह नहों जानते कि हम सबका एक ही वंश है और वह है--पौरपाटवंश | 

४५ 
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गोत्र ५ 
, योत्र छब्द अनादि है। आठ कर्मों भी गोत्र नामका एक कर्म है । इसे आगममें जीवविपाकी कहा 

गया है। और इस परसे यह अथ्थ फलित किया गया है कि परम्परासे आये हुए आचारका नाम गो है । 
उच्च आधारकी उच्चगोत्र संज्ञा है और नोच आचारकी नीचगोत्र संज्ञा है। साथ ही आग्रममें इसके सम्बन्धमें 
यह भी लिखा है कि नीचगोत्र एकान्तसे भवप्रत्यय है और उच्चगोत्र परिणामप्रत्यय होता है। इससे यह 
अर्थ फ्लित किया गया है कि यदि कोई नीचगोन्री मनुष्य हो और वह उच्च आचारवालोकी संगति करके 
अपने जीवनको बदल ले तो वह मुनिधर्मको स्वीकार करते समय उच्चगोत्री हो जाता है। मात्र उच्चगोभी 
आचारकी दृष्टिसि कितना भी गिर जाय, फिर भी वह उच्चगोत्री हो बना रहता है । 

गोत्रकर्मका यह सैद्धान्तिक अर्थ है, इसका एक सामाजिक रूप भी हैं। किसी भी समाजके निर्माणमे 
इसका विशेष ध्यान रखा जाता है। कहते है कि जैन समाजके भीतर जितनी भी उपजातियाँ बनी हैं वे 
सब उन्हीं कुटुम्बोंको लेकर बनी हैं जो आचारकी दृष्टिसे लोकप्रसिद्ध रहे हैं। इसका मूल कारण 
जैन आचार है, क्योंकि कोई भी कुटुम्ब जेनाचारकी दीक्षामें दीक्षित हो ओर वह हीन आचारबाला 
हो, यह्‌ नहीं हो सकता । 

इस दृष्टिसे हमने पौरपाट अन्वयके भीतर जो गोत्र प्रसिद्ध है, उनके विषयमे गहराईसे विचार किया 
है कि वे सब गोत्रवाले कुटुम्ब मुख्यतया क्षत्रिय अन्वयसे सम्बन्ध रखतेवाले रहे है। पौरपाट अन्वयमे जो १२ 
गोत्र प्रसिद्ध हैं, उनके नाम हैं-- 

(१) गोइल्ल, (२) वाछल्‍ल, (३) वासल्ल, (४) वाझल्ल, (५) कासिल्ल, (६) कोइल्ल, (७) 
खोहल्ल, (८) कोछलल्‍्ल, (९) भारिलल, (१०) माडिल्ल, (११) गोहिल्ल और (१२) फागुल्ल । 

अब देखना यह है कि इन गोत्रोंक पीछे कोई इतिहास है या ब्राद्माणोमें प्रसिद्ध गोन्नोको ध्यानमे 


रखकर ही इस अन्वयमें गोत्रोंके ये नाम कल्पित कर लिये गये है । प्रश्न मारमिक है । आगे इसी पर विचार 
किया जाता है । 


यह तो सुप्रसिद्ध बात है कि ब्राह्मण सदासे जेनधर्मके विरुद्ध रहे है । क्योंकि ब्राह्मण घममे जहाँ परा- 
वलम्बनके प्रतीक स्वरूप ईश्वरवादकी प्राणप्रतिष्ठाकी गई है वहाँ जैनधर्म स्वावलम्बनप्रधान धर्म होनेसे उस में 
संदासे ही व्यक्ति स्वातंत्र्यकी प्राणप्रतिष्ठा हुई है। ऐसी अवस्थामे जैनधर्मे दीक्षित होनेवाले कुटुम्ब ब्राह्मणोंके 
गोबोंका अनुसरण करेगे, यह कभी भी सम्भव नहीं दिखाई देता | इसलिये यह तो निश्चित है कि इन गोन्रोके 
नामकरणमें इस अन्वयने ब्राह्मणोंका भूलकर भी अनुकरण नहीं किया हैं। इस परसे यह सहज ही समझ्नमे 
आ जाता हैं कि इस अन्वयके इन गोत्रोंके नामकरणमें क्षत्रियोमे प्रचलित गोत्रींको अपनाया गया है! इस 
परसे यदि यह निष्कर्ष फलित किया जाय कि जिन क्षत्रिय कुलोंने जैनध्मको अंगीकार किया उनके जो गोत्र 
रहे हैं, वे ही गोत्र इस अन्बयमें रूढ हो गये है, तो कोई अत्युक्ति नही होगी । 

उदाहरणाय्थ जिन गुहिलवंशीय क्षत्रिय कुलोंने जैनधर्म अंगोकार किया उन्हें हो गोहिल्ल गोत्रीय 
पौरपाट कहा गया है। यह एक उदाहरण है। इसो प्रकार इस अन्बयमे प्रसिद्ध अन्य गोन्रोंके विषयमें भी 
जानना चाहिये । 

प्राग्याट इतिहासके अध्ययनसे पता लगता है कि प्राग्वाट अन्वयमें राठोड, परमार, चौहान आदि 
अनेक वंशके क्षत्रिय जिनधमंको स्वीकार कर दीक्षित हुए थे। सोलकी क्षत्रियोसे तो इस अन्वयका निकटका 
सम्बन्ध रह ही है । इसलिये ऐसा लगता है उनमे जो गोत्र प्रसिद्ध रहे है, कुछ शब्द प्ेदसे वे ही गोत्र पौरपाद 
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वंढ्मे भी प्रचलित हो गये हैं; जैसे--चौहानोंमें कार्सिद्रा गोत्रकी एक शाखा रही है। मालूम पड़ता है कि 
उसीने पौरपाट अन्वयमें कासिल्ल गोत्र प्रसिद्ध हुआ है। इसी प्रकार बहुतसे राठोड़ कासव गोत्री थे। इसलिये 
इस गो षके जिन राठोड़ बन्धुओंने जैनधर्के साथ पोरपाट अन्वयको स्वीकार किया उनमें वासल्ल गोत्र प्रसिद्ध 
हुआ | इसी प्रकार परमारोंमें भी गोयल गोत्र प्रसिद्ध रहा है। इसलिये इस गोन्रके जिन परमारोंने इस 
अन्वयको स्वीकार किया, वे गोइल्लगोत्री कहलाये । ये कठिपय उदाहरण हैं। अन्य गोघ्ोके सम्बन्धमे भी हसी 
न्यायसे विचार कर लेना चाहिये । 

तात्पय यह है कि जैन धर्मसे क्षत्रियोंका निकटका सम्बन्ध रहा है। इसलिये उनका समय-समय प्र 
जैनधर्ममें दीक्षित होना स्वाभाविक था । यह स्थिति ऐसे कई अन्वयोंकी रही है। इसलिये उक्त गोत्रवाले 
जिन क्षत्रियोंने जैनधर्मको स्वीकार किया, प्रदेश भेद आदिसे वे अनेक अन्वयोंमे विभक्‍त होते गये । यहाँ 
प्रसंगवश हम एक ऐसी सूची दे रहे है जिनमें शब्द भेद किये बिना या थोड़े-बहुत फरकसे कई अन्वयोंमे उक्त 
गोन्न पाये जाते है-- 


परवार चरनागरे गहोई अग्रवाल 
१. गोहिल्ल गोहिल्ल गागल, गंगल, गालव गोभिल 
२, गोइल्ल गोइल्ल गोल, गोयल, गोभिल गोयल 
३, वाछल्ल वाछल्ल बाछल, वाछिल, वारिछल वत्सिल 
४, वासल्ल वासल्ल काछल, काछिल, काच्छिल कासिल 
५, बांझल्ल वांझल्ल बादल, बंदिल, बदल 
६, कासिल्‍्ल कासिल्ल काठल, काठिल, काच्छिल 
७, कोइल्ल कोइल्ल काहिल, काहल, कौहिक 
८, खोइल्ल खोइल्ल कासिल, कासिव, कासब 
९, कोछल्ल कोछल्ल कोछल, कोशल, कोच्छल 
१०, भारिल्ल भारिल्ल माल, भारिल, भू रल 
११. भाडिल्ल भाडिल्ल जैतल माडइल 
१२. फागुल्ल फागुल्ल बादरायण या सिंगल 


इसी सूचीपर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट प्रतीत होता है कि किसी समय पौरपाद (परवार) और 
चरनागरे एक रहे है। गहोई अन्वयकी भी लगभग वही स्थिति हैँ । यय्यपि इस अन्वयमे दो गोत्र ऐसे अवश्य 
है जो न तो पौरपाट अन्वयमे पाये जाते हैं और न ही चरनागरे अन्वयमे हो पाये जाते हैं। शेष सब गोत्र 
उक्त दोनों अन्वयोंसे मिलते-जुलते है । इससे ऐसा लगता है कि गहोई अच्बय यद्यपि जैन तो अवश्य रहा है । 
पर बादमें जब उस अन्वयने जैनघधर्म छोड़ दिया तो धीरे-धीरे वह गोत्रोके मूल नामोंको भूलने लगा और इस 
प्रकार इन गोन्नोंका मूल नाम कया है, इसकी जानकारी न रहनेसे उसमें गोत्रोंके नामोंके स्थानमें तत्सम अनेक 
शब्द प्रयोगमे आने लगे । इतना ही नहीं, दो गोत्रोंके नामोंमें बदल भी हो गया । 

मैं गहोई समाचार'का सितस्बर १९७० का १२वां अंक देख रहा था। उसके १० २१-२३ पर क्या 
गहोई और चरनागर जैन कभी एक थे ?” एक लेख पढ़ रहा था । लेखक श्री ड० गंगाप्रसाद वरसेयाँ रायपुर 
है, उन्होंने अपने उक्त लेखमे जनगणना विभागके उपसंचालक श्री भोलाप्रसाद जैन एवं उनके पण्डित श्री 
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अयकुमार राजेन्द्रप्रसादस भेट होने पर उनके कथनानुसार जो कुछ छिखा है उसका सार यह है कि 'गहोई 
समाजके जो बन्धु जैनधर्मकी विश्विष्टताओसे आकर्षित होकर उसे स्वीकार किया, वे अपने आचरण, चरित्र 
तथा साधनामे सबसे आगे थे, अतः उनका गहोई नाम बदल कर 'चरनागर' कर दिया गया । 

उबत दोनों महाशयोंके कथनानुसार यह घटना श्री जिनतारण-तरणके कारूकी ह। अब देखना यह है 
कि इसमे कितनी सचाई है। यह तो ऐतिहासिक सत्य है कि अहारक्षेत्रम जो भगवान्‌ दान्तिनाथका मन्दिर 
और खड्भासन जिनबिम्ब है, वह गृहपति (गहोई) वंशके द्वारा निर्मापित हुआ है । इसका वि. सं.” है । 
इसी प्रकार बानपुरके बाह्य भागमे जो जिनमन्दिर निर्मापित होकर उसमे जिनबिम्ब विराजमान हैं, वे भी 
इस वंशके द्वारा निर्मापित हुए है। उनका सम्बत्‌ लगभग वही है। इससे इस नामके साथ ही गहोर्दयोंका 
जैन होना १५-१ ६वीं शताब्दीसे पहले ही सिद्ध होता है । नाम बदले नहीं और जैन रहा आवे, इसमें हमे कोई 
बाघा दिखाई नही देती । 

दूसरे गहोईयोंके सब गोत्र चरनागरोंमें नही पाये जाते । जैतछ और बादरायण ये दो गोत्र एसे है जो 
मात्र गहोईयोंमे ही रूढ है ओर इनके विपरीत माडिल्ल और फागुल्ल ये दो गोत्र ऐसे है जो पौरपाट (परवार) 
अन्वयमें भी पाये जाते है । तो इससे ऐसा लगता है कि चरनागर पौरपाटों (परवारों) के अति निकट है, गहो- 
ईयोंके उतने निकट नही है। फिर भी इन तीन जातियोका उद्गम कभी ऐसे क्षत्रियोमेस हुआ है, जिनमे ये 
भोत्र प्रसिद्ध रहे है । 

वर्तमातमें 'मूल” के अर्थमें 'म्र! या 'शाख” शब्द प्रचलित है । अब देखना यह है. कि पौरपाट (पर- 
बार) अन्वयमे जो १४४ मूल प्रसिद्ध है, वे क्या है ? पिछली बार सोनगढमे जो पंचकल्यणक भ्रतिष्ठा हुई थी, 
उसमे हमारे सिवाय श्री जगन्मोहनछालजी आदि विद्वान्‌ भी सम्मिलित हुए थे। इसी प्रमगसे एक दिन कानजी 
स्वामीके कुटुम्बके भाई-बहन उमराछामे कहांसे आकर बसे थे--इस बातका उल्लेख करते हुए उस गाँव का 
नाम लिया गया था जो उनका 'मूल' गाँव रहा हैं। इससे दो बाते निश्चित होती है । एक तो यह कि पौर- 
पाट (परवार) अन्बयका निकास मृलमें गुजरातके उस भागसे हुआ है जो 'प्राग्वाट' कहा जाता है । दूसरी इससे 
यह बात फलित होती है कि जिस ग्राम, कस्बा या नगरसे आकर जो कुटुम्ब इस अन्वयमे दीक्षित हुए है उनका 
'मूल' वही स्वीकार कर लिया गया है । इसका यह अर्थ हुआ कि महाराष्ट्रम जिस अर्थमे 'कर' शब्दका 
प्रयोग किया जाता हैं, उसी अर्थम पौरपाट अन्वयमे 'मूल' शब्दका प्रयोग किया जाता है । 


इस अन्वयके समान बुंदेलखण्डमें एक गहोई और दूसरे चरतागर अन्वय भी निवास करते है । परन्तु 
उनमें 'मूल' के स्थानमे 'आंकने' प्रचलित है | ये आंकने क्‍या है, इस पर जब ध्यान दिया जाता है, तो उनको देखने 
से मालूम पड़ता है कि उनमें कुछ नाम तो ऐसे हैं जिनसे गाँव विद्योषकी सुचना मिलती है । कुछ नाम ऐसे है, 
जिनसे व्यापार विशेषकी सूचना मिलती है और उनमे कुछ नाम ऐसे भी है जो सम्मानसूचक मालम पहते हैं । 
किन्तु यह स्थिति पौरपाट अन्वयकी नहीं है । इससे ऐसा छगता है कि पौरपाट अन्वय उस कालका अवशेष है 
जब इस देशामें गणतन्त्र प्रचलित था | कौटिल्यने ऐसे संगठनोंको वार्ताशस्त्रोपजीबी' लिखा है। माठम पडता 
है कि पहले इस तरहसे बने विभिन्‍न संगठन कृषि, वाणिज्य और पशुपालन आदिमे अपनी आजीबिका करते 
हुए अपने अन्वयकी रक्षाके लिये शस्त्र भी धारण करते थे । किन्तु धीरे-धीरे राजनैतिक स्थितिमे परिवर्तन होने 
पर इनमे शस्त्र धारण करना न रहकर केबल आजीबिकाके मात्र अन्य साधन रह गये । 

यहाँ मह कहा जा सकता है कि ऐसे अन्वयोंने क्षात्रवृत्तिकों छोड़कर मात्र वार्ताकर्मकों ही क्यों 
स्वीकार कर लिया? समाधात यह है कि जब धीरे-धीरे अन्वयों (गणों)की स्वाघोनता छिन कर एकतन्त्र राज्योंका 
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उदय हो गया तब उन्होंने आजीविकाके साधनके रूपमें कृषि, पशुपालन और वाणिज्यको स्वीकार करना ही 
उचित समझा । 


कुछ मनीषी कहते हैं कि जैनघर्म अहिसा प्रधान धर्म है, इसलिये अहिसाके साथ क्षात्रवृत्तिका मेल नहीं 
बैठता। पर यह उनकी कीरी कल्पनामात्र हैं। इतिहास इसका साक्षी हैं। मौर्य चन्द्रगुप्त भारतका प्रथम 
सपम्नाट्‌ था यह सुविदित सत्य है । समय-समय पर और भी अनेक राजा-महाराजा हुए है जिन्होंने क्षात्रधर्मका 
सुन्दर निर्वाह करते हुए अपने राज्यमें सुव्यवस्था बनाये रखी है । धर्म इसमे बाघक नही है । संकल्प पूर्वक 
हिंसा आदिको त्याग देना गृ हस्थ धर्मका लक्षण हैं। चोर, डाकू और समाजविरुद्ध आचरण करनेवालोंसे समाज- 
की रक्षा करना क्षात्रधर्मका प्रमुख लक्षण हैं । यही कारण है कि जो जैनघर्मका पालन करते हुए शस्त्र घारण 
कर समाजकी रक्षा करता है, वह्‌ समाजमें महनीय माना जाता है। 

यह हमारे पूर्वजोंके जीवनकी एक क्षांकी है । इससे पौरपाट अन्वयको अनेक गणोंमे विभक्त कर उसका 
संगठन किस प्रकार किया गया था, उसका पता लगता है । यह (पौरपाट) अन्यय १२ गोत्रोंमें विभक्‍्त था, 
यह तो हम पहले ही बतला आये हैं । अब देखना यह है कि प्रत्येक गोत्रके अन्तर्गत जो १२, १२ मूल गिनाये 


गये है वे कौन-कौन है आगे इसकी सूची दी जाती है-- 


गोत्र परवारबन्धु जबरूपुर अशोकनगर 

गोहिल्ल. सुहला, उदया, गाहे, बार, सहारमडिम्म, माहो, अंधियरो जबलपुर और अशोक 
छिनए, कठोरा, बढ़े मारग, वारू, किढमा, बडोमारग नतगरके मूल मिलते- 
दृहाएे, कमला महुडिम्म, ममला रुहारो, अंडेला, छितरा. जुलते है 
ताखा, नगाडिम्म । नगाडिम्म, तका 

गोइल्ल वैसाख,  सोला, करकच, वारद, गोसिल, गोीदू, किर- जबलपुरके और अशोक 
खारल्ले, बरहद, गोसिल्ल, किच, चांदे, सिदुआ, छोडा, . नगरके मल एक ही 
गांगरो, गोधू, खादी, चाची, वंसाखिया, वार, सहोला, है । 
छोडव, वारी ! खराइच, गागरे 

वाछलल पंचलौर, नाहछ, छमछल, घमाछल, छोहर, भाभरी, मात्र कवितामे बहु" 
पाहू, छोटा, रकाडिस्म कदोहा, भभारो, बहुहठी किठोदा,  हटठी है और अर्थमें 
बड़ोसर, अहियाडिम्म कठोहा, अओऔडिम, पंचरतन, कदोहा, बहुटी है । 
जग्रेसर, नागच । सांझी, बडेसुर, नारद, बडेसुर 

ड्याडिम्म देदा, डेरिया, ड्याडिम्म, डुही, देदा, डृही, डेरिया, धतकत, एक ही है दोनोंके 
चन्दाडिम्म, रमाडिस्म, अही- चन्द्राडिम्म, दका, रामडिम्म, 
डिम्म, रका, वाला, छिनकन, कठा सकेसर, सदावदा वाला 
सकेसरा 

बांझलल्‍्ल वासो, ईडरी, रकिया, लाल, वीवीकुद्ढम, रकया, बंसी, दोनोंके एक ही हैं 
शिह्नम्मडिला, देवमा, सेवती, लालु, ऐंडरी, वागु, दुगाइच, 
दुगायत, बीबीकुट्रम, कनहा, पद्मावती, द्योतीस्योती, कनहा, 
उजए, पदुमावत । शिलाडिम । 

कासिल्ल_ उजिया, धता, दीपाकर, लोटा, घना, दिवाकर, लोटा, उजया, कविताम चोबर अर्थ 


पठवल, सीग, उठा, घघर, 


उठा, डंगारो, सिगा, सिवारौ, 


में चीवर तथा पद* 
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कोइल्ल 


लोइल्छ 


भरिल्ल 


माडिल्ल 


फागुल्ल 


डड़िया, डोंगर, सिरवार पद्मा- 
बत । 


पलावत, बुद्धवारी, चाची, 
गगाडिस्म, उदाडिस्म, कस- 
बारो, भाभार, पाहूडिम्भ, 
इंगली चिंगुली सिंधवारो, 
फठा, पपहद । 

सेतगागर, करूगा, गढ़िया, 
छोड़ाडिम्म, रुहा रोडिम्म नंगाइ- 
चडिम्म, वसुहाड़िम्म, खटहा- 
डिम्म, बगहा डिम्म-घोघठ, 
लुहाइच, बराहुन 

विग, खोना, अंग, कुवा, पगुवा, 
मारू, कुताडिस्म, भगवत, 
विगहा, गाहेडिम्म, हारूड़िम्म । 
माडू, रूदा, उदहा, वाहिल- 
डिम्म, सिकाडिम्म, गमलाडिस्म, 


वरायचडिम्म, झांझाडिम्म, 
भटियाडिम्म,. भटोहाडिस्म, 
लालडिम्म, रूपाडिम्म । 


बहुरिया, सर्वछोला, मसता, 
स्त्रि कुछाछरो, उछिल्ल, गग- 
वारो, सुपहाडिम्म, वसवाल, 
घिया, सिरपरो वगुयाडिस्म 
छीनर, मालेडिम्म, भगीली, 
बराइच, वड़ोहाडिम्म, जाजा- 
डिम्म, कफाडिस्म, सिहर 
गांगरो, पुनहीरी, नाहडिस्म, 
कष्हा, फागुल्ल । 


कोबर, घू घर, डंडिया, पटबार 


चुचा, चांचरो, पर्षिद, कठिया, 
सिसयारौ, कुशवाल, विमहा, 
उदहा, इंदारो, खेंकबार, मिडला, 


गहोटी 


सेतगागर, ठाड़िया, मनहारो, 
किरवार, इंगलीविगली, कोइल्ल 


रह्यरो, खरहन, सुराइच, 
लुहारच, खकोटा, नगान्रत 


भगवंता, विगहा, विग, खौना, 
इंग, अगा, पुनहौरा, भारू, 
पहुना, कुवा कुहारी, हिणडिम्स | 
माड, हंसारौ, सकती, रोदा, 
खितवा, बेलाडिम, भटारो, 
सोंखर, सितावर, स्वितागागर, 
इंगली, नगाइच । 


बहुरिया, मसो, रंचा, गंगवा, 
वसबल, कुछाछरे, सर्वछोला, 
ध्याइव, . सुबहा, ओछल, 
विस्ासर, बुधवारों । 

शिझारो छोवर, फागुल, कुटहटी 
रिहारो, कठल, मंगला, वलासदा, 
पटहारा बुधारी, जजेसुर, 
वसाइच 


ये बारह गोत्रोंके १४४ मूर (पूल) या शाखा है । इनमें बड़ी गड़बड़ हैं । 
जैसा कि हम पहले सूचित कर आये हैं, इस अन्वयके १२ गोत्रोंमेंसे प्रत्येक गोत्रके अन्तर्गत जो १२, 


वारके स्थानमें पटवा 
छ्पा हैं। 

दोनोंके.. मिलते- 
जुलते हैं । 


एक ही हैं 


वही है 


भटारों और 
भटारी दोनों 
है । शेष दोनो 
एक हूँ । 


१३ मूल है वे ग्रामोंके नामोंके आधार पर ही है। अर्थात्‌ जिस प्रामके रहवासी जिस कुटुम्बने इस अन्वयको 
स्वोकार किया उस कुटुम्बका वही मूल हो गया । इसकी पुष्टिमे हम यहाँ पर एक तुलनात्मक सूची दे रहे हैं। 
बहु हस प्रकार है-- 


१, ईडरीमूल 


ईडरशहरमे रहुने वालोंका मुल ईडर है । 


२. रक (ख) था मूल रखयाल ग्राम (सौराष्ट्र) मे रहनेवालों का मूल रखयाल है। 


३. नारद मूल 
४. कठिया मूल 


प्रसिद्ध हुआ । 


माखाड़के मेड़ना जिलेके पाह्वनाथ मन्दिरमे नारदपुरीका उल्लेख है । 
काठियाबाड़के निवासियोंको इस अन्कयमें सम्मिलित होनेपर उनका मूल 'कठिया' 


५. दुगायत मूल 
६, पदमावतम्र 
७. बंसी भूछ 
८. बेला 


९, बहुरिया मूल 
१०, मांड 
११. कुआ 
१२. कठा 
१३, पटवा मलछा 
१४, लोटा मूल 
१५. छना मूल 
१६, बाला मूल 
१७, डेरिया मूल 
१८. डंडिया मल 
१९, देदा मूल 
२०, किड मूल 
२१, घना मूल 
२२ सर्वछोला मूल 
२३ उजया मूल 
२४. किड मूल 
२५. डेरिया मूल 
२६ सर्व छोला मुलू 
२७ गोद मूल 
२८, तका मूल 
२९, पद्मावती मूल 
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दो नदियोंका संगमस्थान (गृजरात) उसके आस-पास रहनेवालोंका मूल दुगायत हुआ । 
गुजरातके इस शहरमे रहनेवाले । ' 

बंसी पहाड॒पुर स्टेशनमें रहनेवालों । 

बेला स्टेशन (सौराष्ट्र) डिम या डिम्बका अर्थ छोटा होता है । बेलाडिम, बेला नामका 
छोटा ग्राम । 

बहेरिया रोड़ स्टेशन है। बहेरियामें रहनेवाले । 

साडलगढका संक्षिप्त नाम मांड़ हैं | यहाँ रहनेवाले | 

गुजरातमें एक ग्रामका नाम कुआ या पाटता कुआ एक दूसरा गाँव रानकुआ भी है। 
कठासा स्टेशन (यहाँ रहनेवाले) 

पटवारा स्टेशन छ न 

लोटासा स्टेशन ) चर 

छना खड़ा स्टेशन हे ५ 

बाला रोड स्टेशन, ग्रामका नाम बाला या गुजरात का बललापुर ग्राम । 

डेरोन स्टेशन (तत्सम) 

डंडिया एक खेलका नाम है उस परसे इस नामसे प्रसिद्ध ! 
दुद्दा स्टेशन 
किडिया नामका नगर है (तत्सम) 
धनाखडा स्टेशन का नाम इस ग्रामके रहवाली 

छोला ग्राम 7 
उजेडिया ग्राम (तत्सम) ,, ल्‍' 
किडिमा तगरका नाम (तत्सम) हे 

डेरोन स्टेशन मु ह 

छोला स्टेशन के हर 

गोदो प्राम (गोदौ ग्राम: ) 

टाका टुक्‍्का ग्राम (तत्सम) ,, श 

पद्मावती शहर (गुजरावमें) ,, | 


ये कतिपय मूल है । जिनमेसे कई ग्रामोके नाम तो गुजरातमे उसी रूपमे पाये जाते है। कई मूल 
ऐसे हैं जिनमे ग्रामका प्रा नाम प्रयुक्त हुआ है । कई मल ऐसे भी है जिनमे ग्रामके प्रारम्भ या अन्तके भागको 
छोड़कर मूलके रूपमें उसे स्वीकार किया गया हैं । जैसे 'सत्यभामामे” सत्य पदकों छोडकर भागा” पदसे ही 
सत्यभामाका ग्रहण हो जाता हैं। कई मृछ ऐसे भी हैं जिनमें तत्सम ग्रामके नामसे ही उसका मूल प्रहण हो 
जाता है । यदि गुजरात ओर मेवाड़ प्रदेशके ग्रामोंके पूरे नामोंकी सूचीके आधारसे मूलोंके नामोंकी खोज की 
जाय तो बहुत ही कम ऐसे मूलोंके नाम शेष रह जावेगे जिन मूलोंके नामपर प्रामोंका नाम वतंमानमें उपलब्ध 
नहीं हो सकेगा । उत ग्रामोंका या लोप हो गया होगा या नाम बदल गया होगा । 


निष्कासन 


मैं 'प्राग्याट इतिहास को पूरी तरहसे देख रहा था। उससे ऐसा लगता है कि वहाँके राजाओंसे मिल 
कर एवेताम्बरोंने गुजरातसे दिगस्बरोंका निष्कासन कराया था । प्राग्वाट इतिहासमें पृ० २१२ औौर २२० में 
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छिखा है कि कर्णावती नगरमे दिगस्वराचार्य कुम॒दचन्द और इवेताम्बराचार्य देवसूरिके चातुर्मासके समय दोनों 
आचार्योंका सम्पर्क होनेपर दोनों आचायने वाद करना निद्िचत करके एवेताम्बर आचार्यके आग्रह १२ दिगम्बर 
आचार्यने अनहिल-पुरपत्तनम गूर्जर सम्राट्‌ सिद्धराज जयसिहकी विह&त्परिषद्मे आना स्वोकार कर लिया था। 

अन्तमें वि० सं० ११८१ वैसाख सुदी १५के दिन यह वाद प्रारम्भ हुआ । विषय स्त्री निर्वाण रखा 
गया | बादका निर्णय देनेमे सहायता करनेवाले सभासद्‌ गहषि, उत्साह सागर और राम निश्चित हुए । ए्वेत्ता- 
म्बराचार्यको रहाकवि श्रीपाल, महापण्डित भानु एवं उदोयमान प्रसिद्ध विद्वान्‌ हेमचन्द्राचार्य सहायता कर 
रहे थे । दूसरी ओर तीन कँतव दिगम्बराचा्यकी सहायता कर रहे थे। वादका प्रारम्भ करते हुए देवसूरिने 
अनेक ज्ञानिनी और अनेक सती स्त्रियोके उदाहरण प्रस्तुत कर ऐतिहासिक ढंगसे स्त्री मुक्तिके सम्बन्धमें पूर्वपक्ष 
प्रस्तुत किया । किन्तु दिगम्बराचार्य व्वेताप्बराचायंके इस वक्‍तव्यकों सुतकर निस्तेज पड़ गये । ऐतिहासिक 
ढंगसे प्रस्तुत किये गये उनके वक्‍तव्यका निरसन नहीं कर सके और इस प्रकार इस वादमे 'प्राग्वाट इतिहासके' 
अनुसार इ्वेतास्वर मतकी विजय हुई । उक्त ग्रन्थमे लिखा है. कि देवस्रिने कुमुदचन्द्रके साथ सद्व्यवहार किया 
(प० २१३) । परन्तु पृ० २२० के अनुसार दिगम्बराचार्य कुमुदचन्द्रको, एक चोरके समान उनका तिरस्कार 
करके, पत्तनपुरसे बाहर निकाल दिया । 

इस विषयपर इवेताम्बर परम्परामे अनेक ग्रन्थ भौर नाटक लिखे गये है। कुमारपाल प्रतिबोधमे भी 
इसके सम्बन्धमे विशेष लिखा गया है । श्वेताम्बर मुनि जिनविजयजी अपनी प्रस्तावनामे इस ग्रन्थके वाक्योको 
अनूदित करके लिखते है कि इस वादके फलस्वरूप दिगम्बरोंका श्रीपुरफ्तनमें प्रवेश निषिद्ध कर दिया गया । 
उस ग्रन्थमे लिखे गये वचन इस प्रकार है-- 

वादिदेवसूरिभि: श्रीमदनहिलपुरपत्तने जयसिहदेवराजस्य राजसभायां दिगम्बरचक्रवर्तिनं 
कुमुदचन्द्राचायंवादे निजित्य श्रीपत्तने दिगम्बरप्रवेशों निवारित. ।' 

इस विषयमे यह इवेताम्बर ग्रस्थोंका कथन है | किन्तु इसमे कितनी ऐतिहासिकता है यह अवश्य ही 
विचारणीय है । दिगम्बर परम्परावादी कुमुदचन्द्र अवश्य हुए हैं । वे चतुविध पाण्डित्य चक्रवर्तो थे और श्री 


माघनन्द सिद्धान्तचक्रव्तोके पुत्र थे | उन्होंने अपना परिचय देते हुए प्रतिष्ठाकल्पके कनांडी भाषामे लिखे गये 
टिप्पणमें लिखा भी है। यथा-- 
श्रोमाघनन्दिसिद्धान्तवक्रव॒ तितनूभवः । 


कुमुदेन्दुरह वच्मि प्रतिष्ठाकल्पटिप्पणम्‌ ॥ 

परन्तु उनका समय १४वीं शताब्दिका प्रथम या द्वितीय पाद है, क्योंकि इनके पिता माघनन्दि सिद्धान्त- 
बक़वर्तोका समय ई० सत्‌ “२६५ वि० सं० १३२२ निश्चित है । और इ्वेताम्बर लेखकोंके अनुसार यह वाद 
वि० सं० ११८० में हुआ था। इस प्रकार बादके और कुमृदचन्द्रके मध्य लगभग १५० वर्षका अन्तर पडता है । 
इसलिये यहाँ ऐसा समझना चाहिये कि या तो ख्वेताम्बराचार्य वादिदेवके समयमे चतुविध पाडित्य चक्रवर्ती 
कुमुदचन्द्र हुए है । या फिर कुमुदचन्द्रके समयमे वादिदेव हुए हैं। या फिर इन दोनोंका एक समय न होनेसे 
यह बाद हुआ ही नहीं । केवल अपने सम्प्रदाय, में दिगम्बरोके प्रति अनास्था उत्पत्न करनेके लिये इ्वेताम्बर 
लेखकों द्वारा दिगम्बर और श्वेताम्बरोके मध्य वाद हुआ और उसमें बादिदव सूरिने विजय प्राप्त की ऐसी 
मन गढ़न्त कल्पना कर ली गई। 

यहाँ दो बातें अवश्य हो विचारणीय है कि एक तो यह वाद यदि हुआ है तो सिद्धान्तके आधार पर 
न होकर बादमें ऐतिहासिक घटनाकों आधार क्यों बनाया गया । दूसरे कर्णावतीमे बाद न होकर अनहिलपुर- 
पत्तनमें वादको मूर्तरूप क्यों दिया गया | जब कि कुमुदचन्द्र जानते थे कि वर्तमानमें गुजरातका राजा रवेता- 
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म्ब॒रोंका पक्षघर है । उसके पास तक ह्वेताम्बर आचार्योकी पहुँच है साथ ही उसका महामात्य भी रवेताम्बर 
आम्नायको माननेबाला ही है। ऐसी अवस्थामें उस नगरमें जाकर बादमें विजय पाना कैसे सम्भव है। 
इसलिए एक तो निष्कर्ष निकलता है कि यह वाद हुआ ही नहीं । दूसरे हुआ भी है तो दिगम्बर आचाय॑को 
छला गया है । वास्तवमें देखा जाय तो कार्य ही ऐसे थे जिनके कारण जैनघरं न केवल कलंकित हुआ, देव- 
सूरिके अपितु उसका पतन भो हुआ । जिसे इसके कारनामोंको जानना हो उसे कनैयालाल मुनशी द्वारा लिखित 
गुजरातनों नाथ' पुस्तक पढ़नी चाहिये | इसी प्रकार इन्हीके द्वारा लिखी गई 'पाटतनी प्रभुना' पुस्तक 
भी पढनी चाहिये । इनके पढ़नेसे ही ज्ञान हो जायगा कि देवसूरिका जीवन कैसा था और उनके गुरु आनन्दसूरि 
अपनी मोक्ष मार्गकी भूमिकाको छोडकर राजकारणमें पड़कर कैसे अमानुषिक कार्य करनेमें लगे हुए थे। 
एक स्थलपर दूसरेसे बातचीत करते हुए वे (आनन्दसूरि) कहते हैं--मारे हाथे जिन भगवानना शत्रुओं 
ठेकाने थवानाछे' दूसरी जगह वे कहते है--अमारा भ्राबकोए पाठनथी कंटालो चन्द्रावती स्थाप्यु' 
अनेअहींया पण तेमनु चाले तो राजाने उठाडी महाजनानु राज्यस्थाप्यु' ।'" आदि ये है आनन्दसूरि 
के विचार । देवसूरि इनसे भी गये बीते थे। उसमें उदा-सेठका इन्हें बल मिला हुआ था। वह भी इसो 
विचारका था । इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि यह वाद एक नाटक है। जैसे वंसोमें अन्नके लोभसे मछली 
फसती रहती है वैसे ही बादमे न्‍्यायके लोभसे कुमुदचन्द्रको देवसूरिने फंसाया। उद्देश्य इतना हो था कि 
किसी प्रकार पाटन और उसके आस-पासके प्रदेशसे दिगम्बरोंका निष्कासन किया जाय । जिनको परिस्थिति- 
वश् वहाँ रहना पडे उनका इवेताम्बरीकरण किया जाय । 

यह तो इतिहासकी साक्षीसे स्पष्ट ही है कि शाखाबन्ध परवार (पौरपाट) तो बहुत कुछ बहाँसे निकल 
आये थे और धीरे-धीरे वहसि निकल कर चन्देरी और उसके आस-पासके ग्रामोंमें बसते रहे हैं । उनके वहसे 
आनेका यह क्रम १६वीं शताब्दी तक चलता रहा है। इस प्रकार चन्देरीको केन्द्र बनाकर बुन्देलखण्डमें बस 
गये थे । उनमे जो गांगड परवार और सोरठिया परवार बच गए थे उन सभीका ऐसा लगता है कि धीरे-धीरे 
वप्वेताम्बरीकरण हो गया होगा । इनमेंसे बहुतसे भाई अजैन बन गये हो तो कोई आइचय नही, क्योंकि 
प्रतिगाछेखों और ग्रन्थ प्रशस्तियोंके देखनेसे यही निश्चय होता है. कि उक्त दोनों प्रकारके परवार एवेता- 
बरोंके इस मायाजालसे कभी भी नहीं निकल सके ओर उनका इ्वेताबरीकरण होकर रह गये । 
चंदेरी-सिरोंज (परवार) पट्ट ७ 

मुलसंघ वन्दि-आम्नायकी परम्परामें भट्टारक पद्मनन्दीका जितना महत्त्वपूर्ण स्थान है, उनके पट्टघर 
मट्‌टार क देवेन्द्रकी तिका उससे कम महत्वपूर्ण स्थान नहों हैं। इनका अधिकतर समय गुजरातकी अपेक्षा बुन्देल- 
खण्डमें और उससे लगे हुए मध्यप्रदेशमें व्यतीत हुआ है । चंदेरी पट्टकी स्थापनाका श्रेय इन्हीको प्राप्त है । 
श्री मूलचन्द किशनदासजी कापडिया द्वारा प्रकाशित सुंरत और सूरत जिला दिगम्बर जैन मन्दिर लेख संग्रह" 
संक्षिप्त नाम 'मूर्ति लेख संग्रह” के पृष्ठ ३५ के एक उल्लेखमें कहा गया हैं कि 'गंधघारकों गही टृट जानेसे 
सं० १४६१ में भट्टारक देवेन्द्रकीतिने इस गदह्ीको रांदेरमें स्थापित किया ! जिसे सं० १५१८ में भट्टारक 
विद्यानंदीजीने सूरतमें स्थापित किया । किन्तु अभी तक जितने मृ्तिलेख उपलब्ध हुए हैं उनसे इस तथ्यकी 
पुष्टि नहीं होती कि देवेन्द्रकीति १४६१ वि० में या इसके पर्व भट्टारक बन चुके थे। साथ ही उक्त पुस्तकमें 
जितने भी मूर्ति लेख प्रकाशित हुए है उनमें केवल इनसे सम्बन्ध रखनेवाला कोई स्वतन्त्र मूति लेख भी उपलब्ध 


ह १. पाटतनी प्रभुता प० १३, वही पृ० २६ 
है 
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नहीं होता । इसके विपरीत उत्तर भारतमे ऐसे लेख अबश्य पाये जाते है. जिनसे यह ज्ञात होता है कि इनका 
लगभग पूरा समय उत्तर भारतमे हो व्यतीत हुआ था। यहाँ हम ऐसी एक प्रशस्ति जयपुरके एक जैन मन्दिरमें 
स्थित पृण्यास्रव (संस्कृत) की हस्तलिखित ग्रन्थसे उद्धत कर रहे है। इसमें इन्हे भ० पद्मनन्दिका शिष्य स्वीकार 
किया गया है । प्रशस्ति इसप्रकार है : 

सं० १४७३ वर्ष कारतिक सुदी ५ गुरदिने श्री मुलसंघे सरस्वतीगच्छे नन्दिसंधे कुन्दकुन्दा- 
चार्यान्वये भट्टारक श्री पद्मनन्दीदेवास्तच्छिष्य मुनिश्री देवेन्द्रकीतिदेवा.। तेन विजज्ञाया वर्णकिमे- 
क्षयार्थ लिषापितं शुभं | 

इस लेखमे इन्हे मुनि कहा गया है । इसके अनुसार यह माना ज्ञा सकता हैं कि इस समय तक ये 
पहुधर नही हुए होंगे । किन्तु मुनि भी भट्टारकोंके शिष्य होते रहे हैं। इतना ही नही, मुनि दीक्षा भी इन्हीके 
तत्वाबधानमे दी जानेकी श्रथा चल पड़ी थी। मेरा ख्याल है कि वतंमानमे जिस विधिसे मुनि दीक्षा देनेकी 
परिपाटी प्रचलित है वह भट्टारक बननेके पूर्वंकी मुनि-दीक्षाका रूपान्तर है। इसीसे उसमें विशेष रूपसे सामा- 
जिकताका समावेश दृष्टिगोचर होता है! 

जो कुछ भी हो, उक्त प्रशस्तिसे इतना निष्कर्ष तो निकाला ही जा सकता है कि सम्भवत. उस समय 
तक इन्होंने किसी भट्टारक गददीकों नहीं सम्हाला होगा । किन्तु “भट्टारक सम्प्रदाय' १० १६९ के देवगढ़ 
(ललितपुर) से प्राप्त एक प्रतिमा-लेखसे इतना अवश्य ज्ञात होता हैं कि ये वि० सं० १४९३ के पूर्व भट्टारक 
पदको अलंकृत कर चुके थे । 

देवगढ बदेलखण्डमे है और चंदेरीके सन्निकट है। साथ ही इनके प्रमुख शिष्य विद्यानन्दी परवार थे । 
इससे ऐसा तो लगता हैं कि वि० सं० १४९३ के पूर्व ही चंदेरी पट्ट स्थापित किया जा चुका होगा । फिर भी 
उनकी गुजरातमे भी पूरी प्रतिष्ठा बनी हुई थी ओर उनका गुजरातसे सम्बन्ध विच्छिन्न नही हुआ था, सूरतके 
पास रादेर पट्टका प्रारम्भ होना और उसपर उनके शिष्य विद्यानन्दीका अधिष्ठित होना तभी सम्भव हो सका 
होगा । 'भट्ठारक सम्प्रदाय! पुस्तकम चंदेरी पटुकों जेरहूट पद्ध कहा गया है, वह ठीक नही है । हो सकता है कि 
बह भट्टारकोके ठहरनेका मुख्य नगर रहा हो । पर वहाँ कभी भट्टारक गद्दी स्थापित नही हुई, इतना सुनिश्चित 
प्रतीत नहीं होता । 

विद्यानन्दी कब रागेर पट्टपर अधिष्टित हुए इसका कोई स्पष्ट उल्लेख उपलब्ध नही होना । “भट्टारक 
सम्प्रदाय' पुस्तकमे वि० सं० १४९९ से लेकर अधिकतर लेखोंमेसे किसीमे इनको देवंन्द्रकीतिका शिष्य, किसीमे 
दीक्षिताचायं, किसीमे आचाय तथा किसीमे गुरु कहा गया ह । परन्तु भावनगरके समीप स्थित घोधानगरके 
सं० १५११ के एक प्रतिमा लेखमे इन्हें भट्टारक अवश्य कहा गया हैं । बह प्रथम लेख है जिसमे सर्वप्रथम ये 
भट्टारक कहें गए है । इससे ऐसा लगता है कि रादेर पट्टकी स्थापना इसके पूर्व ही हो गयी होगी । 

यदि हमारा यह अनुमान सही हो तो ऐसा स्वीकार करनेमे कोई आपत्ति नहीं कि चदेरी पहुकी 
स्थापनाके बाद ही रादेरसे बदलकर सूरत पटुको स्थापना हुई होगी। ऐसा होते हुए भी बुन्देलखवण्ड और 
उसके आस-पासका बहुमाग चंदेरी मण्डल कहा जाता था, यह उल्लेख वि० सबत्‌ १५३३२ के पर्वके किप्ती 
प्रतिमा लेखमे दृष्टिगोचर नही हुआ । इसमें चदेरी मण्डलाचारय देवेन्द्रकी तिको स्वीकार किया गया हैं । यह 
प्रतिमा लेख हुमें विदिशाके बड़े मन्दिरसे उपलब्ध हुआ है । पुरा लेख इसप्रकार है : 

संवत्‌ १५३२ वर्ष वंशाख घुदी १४ गुरौ श्रीमूलसंघे बलात्कारगणं सरस्वतीगच्छे नंदिसंधे 
कुन्दकुन्दाचार्यान्वये भ० श्रो प्रभाचन्द्रदेव त० श्री पद्मनंदिदेव त० शुभचंद्रदेव भ० श्री जिनचन्द्रदेव 
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भ० श्री सिहकीतिदेव चंदेरीमंडलाच्य श्री देव्यंद्रकीतिदेव त० श्री त्रिभुवन-कीतिदेव पौरपट्टान्वे 
अष्टन्वये सारवन पु० समवेतस्य पुत्र रडत पाये त० पुत्र सा० अजुन त० पुत्र सा& नेता पुत्र सा० 
धौरजु भा० विरेजा पुत्र सघे संघ तु० भा०““सचे”““सचे। 

ठीक इसी प्रकारका एक लेख कारंजाके एक मन्दिरमें भी उपलब्ध हुआ है । इसके पूर्व जिनमें चंदेरी 
मण्डलका उल्लेख है ऐसे दो लेख बिः स० १५३१ के गंजवासोदा और गुना मन्दिरोंके तथा दो लेख बि० सं० 
१५५२ के भी उपलब्ध हुए है। किन्तु वि० मं० १५३१ को चंदेरी मण्डलकी स्थापनाकी पूर्वावधि नही 
समझनी चाहिए । कारण कि ललितपुरके बड़े मन्दि रसे प्राप्त बि० सं० १५२५ के एक प्रतिप्ा लेखमें त्रिभुवन- 
कीतिको मंशलाचार्य कहा गया है । इसमें भ० देवेन्द्रकीतिका नामोल्लेख नहीं है। इससे ऐसा प्रतीत होता हैं 
कि वि० सं० १५-५ के पूवव॑ ही त्रिभुवनकीति चंदेरी पट्टपर अभिषिक्त हो गए थे। साथ ही यहाँ भ० जिनचन्द्र 
और भ० सिंहकी तिकी भी आस्ताय चालू थी यह भी इससे पता लगता है । पूरा लेख इसप्रकार है : 

संवत्‌ १५२५ वर्ष माघ सुदि १० सोमदिने श्री मूलसंघे भट्टारक श्री जिनचन्द्रदेवस्ततपटूटे 
5 गो सिहकी तिदेव मंडलाचाय त्रिभुवनकीतिदेवा गोलापूर्वान्यये सा० श्री तम तस्य भार्या 

इसके पूर्व बडा मन्दिर चंदेरीमे भ० त्रिभुवनकीतति द्वारा प्र तिष्ठित वि० सं० १५२२ की एक चौबीसी 
पट्ठ और है। इसके पूव॑के किसी प्रतिमा लेखमे इनके नामका उल्लेख नही हुआ है । इससे मालूम पड़ता है 
कि वि० सं० १५२२ के आसपासके कालमे ये पट्टासीन हुए होंगे । यतः भ० देवेन्द्रकीति भी चंदेरी मंडलके 
मंडलाचार्य रहे हैं, अत' सर्वप्रथम वे ही चंदेरी पट्रपर आसीन हुए होंगे यह स्पष्ट हो जाता है। बि० सं० 
१५२२ का उक्त प्रतिमा लेख इसप्रकार है : 

सं० १५२२ वर्ष फाल्गुन सुदि ७ श्री मुलसघे बलात्कारगणे सरस्वतीगच्छे पुन्दवुन्दाचार्यन्वये भट्टारक 
श्री देवेन्द्रकीति त्रिभुवन-- ति'''* 

भानुप्राके बड़े मन्दिरके शास्त्र भण्डारमे दशान्तिनाथ पुराणकी एक हस्तलिखित प्रति पाई जाती है ! 
उसके अन्तमे जो प्रशस्ति अंकित है उसमे देवेन्द्रकीति आदिकी भटं।रक परम्पराको मालबाधीश कहा गया है । 
इससे मालूम पडता है कि चंदेरी पट्रको मालवा पट्ट भी कहा जाता था । यह भी एक ऐसा प्रमाण हैं जिससे 
स्पष्टत: इस तथ्यका समर्थन होता है कि चंदेरी पट्के प्रथम भट्टारक देवेन्द्रकीति ही रहे होंगे । उक्त प्रशस्ति 
इस प्रकार है । 

अथ संवत्सरे स्मिन्‌ नृपतिविक्रमादित्यराज्ये प्रवत॑माने संवत्‌ १६६३ वर्ष चेत्र द्वितीयपक्षे शुक्ले 
पक्षे द्वितीया दिने रविवासरे“““सिरोंजनगरे चन्द्रप्रभवेत्यालये श्रीमूलसंघे बलात्कारगण सरस्वती- 
गच्छे श्री कुन्दकुन्दाचार्यान्चये तत्परंपरायेन मालवादेशाधीश भट्टारक श्री श्री श्रो देवेन्द्रकीतिदेवाः 
तत्पट्टे भट्टारकश्री त्रिभुवनकीतिदेवा. तत्पट्टे भट्टारक श्री सहत्नकीतिदेवा: तत्पट्टे भट्टारकश्री पदूमनंदि- 
देवा तत्पट्रे भट्टारक श्री जलक्रीति नामधेया तत्पट्टे भटद्वारकश्री श्री ललितकीतिदेवा. तत्दिष्य ब्रह्म 
बालचन्द्रमिद्रं ग्रन्थ लिण्यतं स्वपठनाथ । 

सिरोंजके टोरीका दि० जैन मन्दिरमें वि० सं० १६८८ का एक प्रतिमा लेख है । उसमें चंदेरी पट्टके 
सहस्नकी्तिके स्थानमें रत्वकीति और पद्मनंदिके स्थानमें पद्मकीति यह नाम उपलब्ध होते हैं। भ० ललित- 
कीर्तिके क्षिष्य भ० रत्नकीतिने इस प्रतिमाकी प्रतिष्ठा कराई थी । उक्त प्रतिमालेल्ल इसप्रकार हैं : 

सं० १६८८ वर्षे फागुन सुदि ५ बुधे श्री मूलसंघे बलात्कारगण सरस्वतीगछे कुन्दकुन्दाचार्या- 
न्वये भट्टारक श्री दवेन्द्रकीतिदेवास्तत्पट्टे भ० श्री त्रिभुवनकीतिदेवा तत्पट्टं श्री रत्नकीति तत्पट्टे भ० 


३१६४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-मन्य 


श्री पदमकीतिदेवा तत्पट्टे भ० यशकीतिदेवा तत्पट्टे भ० श्री लल्तिकीति रत्नकीति देवा तस्थो-- 
मालवदेशे सरोजनगरे गोलाराडचेत्यालये गोलापूर्वान्बये--तस्य प्रतिष्ठायां-प्रतिष्ठितं । 

यहांके दो प्रतिमालेखोंमें भ० रत्नकीतिको मंडलेइ्बर और मंडलाचार्य भी कहा गया है । लेख इस 
प्रकार है : हि 

सं» १६७२ फा० सु० ३ मूलसंघे भ० श्री ललितकीति तत्पट्टे मंडलाचार्य श्री रत्नकीत्यु पदे- 
शात्‌ गोलापूर्वान्चये सं० सनेजा :। 

ये कहाके मंडलाचार्य थे यह नही ज्ञात होता है। ये भी भ० ललितकीतिके पट्रघर थे । यह भट्टारक 
88.33 पुस्तकसे भी ज्ञात होता है । इनके पट्रधर चन्द्रकीति थे इसके सूचक दो प्रतिमालेख यहाँ भी पाए 
जाते हैं । 

रु चन्देरी पट्टके भट्टारकोंकी सूची इस प्रकार हैं। १ देवेन्द्रकीति, *+ त्रिभुवतकोति, ३ सहल्नकी्ति, 

४ पदुमनन्दी, ५ यशःकीति, ६ ललितकीति, ७ धर्मकीति, ८ पद्मकीति, ९ सकलकीति और सुरेन्द्रकीति । जान 
पड़ता हैँ कि सुरेन्द्रकीति चदेरी पट्रके अन्तिम भट्टारक थे । इसके बाद यह पट समाप्त हो गया। 

भट्टारक पश्मचकीतिका स्वर्गवास वि० सं० १७१७ मार्गशीर्ष सुदि १४ बुधवारकों हुआ था ऐसा चंदरी 
खंदारमे स्थित उनके स्मारकसे ज्ञात होता है। सम्भवतः इसके बाद ही इनके पट्टपर भ० सकलकीति आसीन 
हुए होंगे । 'भट्टारक सम्प्रदाय' पुस्तक पु० २०५ में वि० सं० १७१२ और वि० सं० १७१३ के लेखोंमे इनके 
नामके जो दो लेख संगृहीत किए गए है वे दूसरे सकलकीति होने चाहिए ! मेने चदेरी और मिरोज दोनो 
नगरोंके श्री दि० जैन मन्दिरोंके प्रतिमालेखोका अवलोकन किया हैं। पर भ० सुरेन्द्रकीति द्वारा प्रतिष्ठापित काई 
मृति या यंत्र वहाँ मेरे देखनेमे नही आया | हो सकता है इनके कालमे कोई पंचकल्याणक प्रतिष्ठा न हुई हो । 

उक्त दोनों नगरोके मृत लेखोंके अ4लोकनसे प्रतीत होता हैँ कि भ० घर्वकीतिके दूसरे श्षिष्य भ० 
जगत्कीति थे । सम्भवतः सिरोंज पट्की स्थापना इन्हीके निमित्त हुई होगी । इनका दूसरा नाम यश्ञकीति भी 
जान पडता हैं । इनके पट्रधर त्रिभमुवनकीति ओर उनके शिष्य भ० नरेन्द्रकोति थे । नरेन्द्रकीतिके पट्राभिषेक- 
का विवरण सिरोंजके एक गृटिकामे पाया जाता है। उसका कुछ अंश इस प्रकार है : 

मुनिराजकी दिक्ष्याकों परभाव। श्रावक सब मिलि आनिके जेसो कियो चाउ ॥६॥ घनि नरेन्द्रकीति 
मुनिरा । भई जगमे बहुत बढ़ाई ॥ जहाँ पौरपट्ट सुखदाई | परवारवंस सोई आई ॥ वहुरिया मूर तहाँ साई । 
घनि मथुरामल्ल पिताई ॥ माता नाम रजौती कहाई । जाके हैं घनश्यामसे भाई ॥ तप तेज महा मुनिराई । 
कापे महिमा वरनी जाई ॥ ““कहा कहों मुनिराजके गुणणण सकल समाज । जो महिमा भविजन करे भद्टारक 
पदराज ॥ भट्टारक पदराजकी कीरति सकल भवि आई । अलप बुद्धि कवि कहा कहै बुधिजन थकित रहाई ॥ 
विधि अनेक सो सहर सिरोंजमें भयो पट्र अपना चारु | सिंघई माधवदास भवन ते निकमे महा महोच्छव सारु ॥ 

यहांसे वस्त्राभूषणसे सुसज्जित कर चांदा सिंघईके देवालयमे ले गये । वहाँ सब क्स्त्राभूषण उतारकर 
केशलोंचकर मुनिदीक्षा ली । उस समय १०८ कलशसे अभिषेक किया । सर्वप्रथम भेलसाके पुरनमल्ल बडकुर 


आदि ने किया | 
जगत्कीति पद उधरन त्रिभुवनकीति मुनिराई। 


नरेन्द्रकीतिं तिस पट्ट भये गुलाल ब्रह्म गुन गाई ॥ 
शुभकीति, जयकीति, मुनि उदयसागर, ब्र० परसराम, ब्र० भयासागर, रूपसागर, रामश्री आयिका, 
बाई विभोती, चन्द्रामती, पं० रामदास, पं० जगमनि, पं० घनश्यास, पं० बिरघी, पं० मानसिंह, पं० जयराम 
परगसेनि भाई दोनों, पं० मकरंद, पं० कपूरे, पं० कल्याणमणि । 


चतुर्थ खण्ड : ३६५ 


संवत्‌ सत्रहसे चालिस अन इक तह भयों। 
उज्वल फागुन मास दसमि सो मह गयो।। 
पुनरवसू. नक्षत्र सुद्ध दिन सोदयों। 
पुनि नरेन्द्रकीरति मुनिराई सुभग संजम लद्यो ॥ 

वि० सं० १७४६ माघ सुदि ६ सोमवारको चांदखेडीमें हाडा माघोसिहके अमात्य श्री कृष्णदास बघेर- 
वालने आमेरके भट्टारक श्री जगत्कीतिके तत्त्वावधानमे बृह॒त्पंचकल्याणक प्रतिष्ठा कराई थी । उसमे चंदेरी 
पट्टके भट्टारक श्री सुरेन्द्रकीति भी सम्मिलित हुए थे। इस सम्बन्धकी प्रशस्ति चादखेडीके श्री जिनालयमें प्रदेश 
द्वारके बाहर बरामदेके एक स्तम्भपर उत्कीर्ण है। उसमें चंदेरी, सिरोंज और विदिशा (मेलसा) पट्टको पर- 
वारपटट कहा गया है । उसका मुख्य अंश इस प्रकार है : 

॥१॥ संवत्‌ १७४६ वर्ष माह सुदि ५ षष्ठयां चन्द्रवासरान्वितायां श्री मुलसंघे बलात्कारगणे 
सरस्वतीगच्छे कुन्दकुन्दाचार्यान्चये सकलभूमंडलबलयेकभूषण सरोजपुरे तथा चेदिपुर-भदिलूपु र-- 
वर्न॑स परिवारपट्टान्वये भट्टारक श्री धम्मंकीतिंस्तत्पटटे भ० श्री पद्मकीतिंस्तत्पट्टे भट्टारक श्रीसक- 
लकी तिंस्तत्पट्टे ततो भट्‌टारक श्री सुरेन्द्रकीतिं तदुपदेशात्‌*”  ॥ 

मालम पड़ता हैं कि चंदेरी ओर सिरोंज भट्टारक पट्टोंकी स्थापना परवार समाजके द्वारा ही की जाती 
थी, इसलिए इन पट्टोको परवारपट्ट कहा गया हैं। इस नामकरणसे ऐसा भी मालूम पडता है कि हन दोनों 
पट्टोंपर परवार समाजके व्यक्तिको ही भट्टारक बनाकर अधिष्ठित किया जाता था। सिरोंजके लिए पट्‌टाभि- 
घेकका विवरण हमने प्रस्तुत किया ही है । उससे भी इसी तथ्यकी पुष्टि होती है । विदिशामे कोई स्वतन्त्र 
भट्‌टारक गद्दी नही थी किन्तु वहाँ जाकर भट्टारक महीनों निवास करते थे और वह ॒ मुख्य रूपसे परवार 
समाजका ही निवास स्थान रहा चला आ रहा हैं, इसलिए उक्त प्रशस्तिमें भहलपुर (विदिशा) का भी समावेश 
किया गया है । 

चंदेरी पट्टकी अपेक्षा उत्त रकालमे सिरोजपट्‌ट काफी दिनो तक चलता रहा इसकी पृष्टि गुनाके दि० 
जैन मन्दिरसे प्राप्त इस यत्र लेव्से भी होती है । यंत्र ऊँख इसप्रकार हूँ . 

सं० :८७१ मासोत्तममासे माघमासे शुक्लपक्षे तथौ ११ चन्द्रवासरे श्रीमुलसंघे बलात्कारगणे 
सरस्वतीगच्छे कुन्दकुन्दाचार्यान्वये सिरोंजपट्टे भट्टाकंश्री राजकीतिं आचाय॑ देवेन्द्रकीर्ति उपदेशात्‌ 
ग्याति परिवारि राउत ईडरामूरी चौधरी घासीरामेन इदं यंत्र करापित॑ । 

सिरोंज पट्टके ये अन्तिम भट्टारक जान पढ़ते हैं । 
पौरपाट (परवार) भट्टारक 

श्री भट्टारक पद्मनंदीके तीन शिष्य थे--शुभचद्र, सकलकीति ओर देवेन्द्रकीति | इनमेसे भ० देवेन्द्र- 
कीतिने सबसे पहले गाधार (गुजरात) मे भट्टारक पट्ट की स्थापनाकी थी | उसके बाद वे उस पट्टको रादेर छे 
आये थे । यही पर उन्होंने विद्यानंदीको पट्रपर स्थापित करके वे स्वय॒ चंदेरी चले आये थे और यहाँ उन्होंने 
भट्टारक पट्रको स्थापित किया था । इसका विशेष विवरण मूतिलेख संग्रह (मूलचंद किसनदास कापड़ियाने 
बोर सं० २४९० ता० १४-८-६४) गुजराती प्रकाशन देखनेको मिलता है। 

उसके पृ० ३५ पर लिखा है कि वि० संवत्‌ १४६१ में भ० देवेन्द्रकीतिने गाधारसे भट्टारक पट्ट को 
लाकर रांदेरमें स्थापित किया और भ० विद्यानंदी उसी पट्रको वि० संबत्‌ १५१८ में सुरत ले आये । चंदेरीके 


३६६ : सिद्धान्ताचाय॑ पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभितन्दन-प्रन्य 


प्रतिमा लेखोंको देखनेसे यह भी पता लगता है कि श्री भ० देवेन्द्रकेति अठसखा परवार थे। बह लेख इस 
प्रकार है-- 

'संवत्‌ १५३२ वर्ष वेशाख सुदी १४ गुरो श्रीमूलसंघे बलात्कारगणे सरस्वतीगच्छे नंदिसंघे 
कुन्दकुन्दाचार्यान्चये भ० श्री प्रभाचन्द्रदेव तं० श्री पद्मनंदिदेव त० शुभचन्द्रदेव भ० श्री जिनचंद्रदेव 
भ० श्री सिहकीतिदेव चंदेरीमंडलाचार्य श्री देव्यंद्रकीतिदेव त० श्री त्रिभुवनकीतिंदेव पौरपट्टान्वये 
अष्टन्वयेसाखनपु-समवेतस्य पुत्र” |! 


वे परवार थे इसकी पुष्टि चंदेरीके भट्टारक पट्टको परवार भट्टारक पट्ट कहा गया है इस बातसे 
होती है। इसकी पुष्टि प्रमाण हम “चंदेरी-सिरोंज (परवार) पट॒ट' इस लेखमे दे आये है। (देखो पृ० ४२) । 
इससे मालूम पड़ता है कि इस पट्ट पर बैठनेवाले जितने भी भट्टारक हुये है वे सब परवार थे। उनके नाम 
इस प्रकार है--भ० देवेंद्रकीति, त्रिभुवनकीति, सहस्लकीति पदमनंदि, यश-कौोति, ललितकीति, धर्मकी्ति, 
सकलकीति और सुरेन्द्रकीति ! यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि भ० ललितकीतिके एक छिष्यका नाम 
रत्नकीति था और रत्नकीतिके बाद उनके शिष्यका नाम चंद्रकीति था । 


ये दोनों किस पट्टके पट्टधर भट्टारक थे इसका अभी तक मृतिलेखोसे कोई पता नहीं चलता । 
इतना अवश्य है कि सिरोंजके कई मन्दिरोमे ऐसे मूतिलेख अवश्य पाये जाते हे जिनमे इनके नामोंका उल्लेख 
हुआ है । इससे ऐसा भी माना जा सकता है कि बहुत सम्भव हैं कि सिरोजमे जिस परिवार पट्टकी स्थापना 
हुई थी कि बहू इनके द्वारा ही प्रारम्भ किया गया जान पड़ता है । 

वैसे भ० धर्मकीतिके सकलकीतिके सिवाय एक दूसरे शिष्यका नाम जगत्‌कीति था। इसलिये यह 
भी सम्भावनाकी जाती है कि सिरोंज पट्ठकी स्थापना इन्हीके हारा हुई हैं। इनके उत्तराधिकारीका नाम 
त्रिभुवनकीति था | इनके पट्टाभिषेककी एक चर्चा छंदोंके संकलनमे वितेप रूपसे देखनेको मिलती है। इसके 
लिए चंदेरी-सिरोंज (परवार) पट्ट शीर्षकसे लिखे गये लेखमें हमने उद्धृत की हैं। इनके उत्तराधिकारी शिष्य 
उत्तरोत्तर कौन-कौन हुए इसका विशेष उल्लेख इस समय उपलब्ध नही है। किन्तु संवत्‌ १८७१ में राजकीति 
नामक एक भट्टारक हुए है जिन्हें एक प्रतिमा लेखमे सिरोंज पट्टका अधिकारी कहा गया है । बहुत सभव है 
कि ये ही सिरोंज पट्ट के अन्तिम भट्टारक हों । 

इस भट्ठारक परम्परामे जो भट्टारक धर्मकीति नामके हुए है, उन्होंने हरिवशपुराणकी रचना अपभ्रंश 
भाषामे की ही थी साथ ही उनका लिखा हुआ एक धर्मपरोक्षा नामका एक ग्रन्थ भी पाया जाता हँ। 

यहाँ हमें दो बातें ओर विशेष रूपसे कहनी हैं--एक तो भट्भरारक देवेन्द्रकीति शिष्य भट्टारक विद्या- 
नंदिके विषयमें । थे सूरतपट्ठुके दूसरे भट्टारक थे, ये परवार थे, इनकी उस प्रदेशमे बहुत ख्याति रही है । 


सूरतके पास कातार नामका एक स्थान है जहाँपर इनके चरणचिह्न पादुकायं पाई जाती है। साथ ही 
इन्होंने संस्कृतमें सुदर्शनचरित्र नामके एक ग्रन्थकी रचना भी की है। दूसरे भट्रारक त्रिभुवतकीति शिप्य भ० 
श्रुतकी तिके विषयमें कहना है। यद्यपि इनका भट्ट।रक सम्प्रदायग्रथमे उल्लेख तो नही है फिर भी ये अपभ्रंश भाषाके 
असाधारण विद्वान हो गये है । इस भाषामे उनका लिखा हुआ एक पह्मपुराण नामका ग्रन्थ अनेक ग्रन्थागारोंमें 
पाया जाता है। इस प्रकार देखनेस मालूम पडता है कि इन भट्टारकोंने बुन्देलखण्ड क्षेत्रमे धर्मप्रभावनामे अच्छा 
योगदान किया है ! इनके विषयमे त्रिशेष ऊहापोह अगर समय मिल सका तो आगे कभी करेंगे। इस समय तो 
संक्षेपलूप ये परवार भट्टारक हूँ इस रूपमे दिया गया हैं । 


चतुर्थ खण्ड : २६७ 


पद्मावती पुरवाल 

बखतराम शाहुका बुद्धिविलास' ग्रन्थ हमारे सामने है। इसमें ८४ खाँगें (जातियों) का नामोल्लेख 
करते हुए पुर्वार (परवार) जातिके सात भेद किये गये हैं--(१) अठ्सखा परवार, (२) चौसखा परवार, 
(३) छैसखापरवार, (४) दोसखा परवार, (५) सोरठिवा परवार, (६) गांगड़ परवार और (७) पद्मावती 


परवार । उल्लेख इस प्रकार है-- 
अठसक्खा फुनि है चौसक्खा, सेहसरडा फुनि है दो सकक्‍खा। 


सोरठिया अर गांगड़ जानो, पद्मावत्या सप्तम मानो" ॥६८७॥ 

यहापि पौरपाट (परवार) जाति मूलमे एक है और उसके थे सात भेद है, पर ८४ जातियोंकी गणना 
में इन्हे स्वतन्त्र मान लिया गया है। 'प्राग्वाट इतिहास प्रथम भाग” की भूमिका पृष्ठ १४-१५ में जित १६१ 
जातियोका उल्लेख किया गया है उनमे परबार जातिके कुल ५ नामोंका ही उल्लेख दृष्टिगोचर होता है । 
उस सूचीमे गांगड़ और सोरठिया ये दो नाम नही हैं । ८४ जातियाँका नामोल्लेख करनेबाली ३-४ सूचियाँ 
ओर भी हमारे पास हैं । उनमे भी सात नाम पूरे नहीं उपलब्ध होते, किसीमे किन्ही नामोंकों छोड़ दिया 
गया है और किसीमे किन्‍्हीं नामोंको । मात्र पद्मावती नाम यह सब सूचियोंमे है । 

जिस मर जातिसे इस जातिका निकास माना जाता हैं उसे आजसे हजार आठ सौ वर्ष पूर्व 'प्रास्वाट' 
भी कहा जाता था । के० ४० मुंशीने गुजरात नो नाथ'* नामक एक उपन्यास लिखा है, उसमे उन्होंने इस 
जातिके लिये पोरवाल, पुरवाल या परवार (पौरपट्ट) नामका उल्लेख न कर इसे प्राग्वाट' ही कहा है। ऐसा 
लगता हैँ कि पूर्व कालमे इसके लिए 'प्राग्वाट' शब्दका व्यवहार बहुलतासे होता रहा है । 

भट्टारक देवेन्द्रकोतिने सूरतके पास रादेरमें मूलसंघ आ० कुन्दकुन्द आम्नायके जिस भट्टारक पट्टपर 
विद्यानदीको प्रतिष्ठित किया था उन्हें एक प्रशस्तिमे (अष्टशाखाप्राग्वाटवशावतंसानाम्‌) अष्टशाखा प्राग्वाटवंद्षका 
आभू षण'* कहा गया है । स्पष्ट है कि जिस परवार जातिको पहले प्राग्वाट कहा जाता था उसके ही वे ज्ञाति- 
भेद है जिनका हम प्रारम्भसे ही उल्लेख कर आये है । 

तत्काल अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषदने स्व० डॉ० नेमिचन्दजी शास्त्री, ज्योतिषाचायं द्वारा लिखित 
भारतीय सस्क्ृृतिके विकासमे जैन वाइमयका अवदान' ग्रंथ प्रकाशित किया हैं। उसमे पृष्ठ ४५२ से 
लेकर एक पट्टावलि दी हुई हैं। यह पट्टावलि स्व० आचार्य महावीरकीतिके एक गुटिकेसे छो गयी है । 
उससे विक्रमकी चौथी पाँचवी शताब्दीम हुए सर्वार्थसिद्धि आदि महान्‌ ग्रन्थोंके कर्ता आ० पृज्यपाद और 
विक्रमकी दशवी शताब्दीमे हुए आ० माधचन्द्रको पद्मावती पोरवाल उल्लिखित किया गया है । यह भी इस 
तथ्यको सूचित करता है कि पद्मावती पुरवार यह भी उस वंशका एक भेद है जिसे पूर्वमे प्राग्वाट कह्दा 
गया है । 

मु यह तो हम पहले ही लिख आये हैं कि शाह वखतरामने पुरवार या परवार जातिकी जिन सात 

खांपोंका उल्लेख किया है उनमे एक खाप प्मावतीपुरवार भी है। परवार जातिमें १४४ मूर और १२ गोत्र 


प्रसिद्ध है इनमें वासल्ल गोन्नके अन्तर्गत एक पद्मावतों मर भी हैं। 'म्रको' शाख भी कहते है । जैसे अठशखा, 





१. प्रकाशन--राजस्थान प्राच्यविद्या प्रतिष्ठान जोधपुर ! 

२, प्राग्वाट इतिहास प्रकाशक समिति स्टेशन राणी (मारवाड राजस्थान) । 
३. प्रकाशन--सुर्जर ग्रन्थरत्न कार्यालय गांधी मार्ग, अहमदाबाद । 

४, 'मट्टारक सम्प्रदाय पु० १७३' जैन संस्कृति संरक्षक संघ, सोलापुर । 


३६८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य 


चौसला आदि । 'म्र” शब्द 'मुल' शब्दका अपअंश रूप है। गुजरात और उसके आस-पासके प्रदेशमें अपने 
पूर्व पुरुषोंके मूल निवासका ज्ञान करनेके लिये इस शब्दका प्रयोग अब भी किया जाता है। अर्थात्‌ जैसे 
महाराष्ट्रमें अपने पूर्व पुरुषोंके मूल तिवासस्थानका ज्ञान करनेके लिए 'कर' शब्दका प्रयोग किया जाता है । 
जैसे फलटनकर, पंढरपुरकर आदि । उसी प्रकार गुजरात और उसके आस-पासके प्रदेशमे इसी अर्थमे मूल' 
शब्दका प्रयोग किया जाता हैं । परवारोंके जो १४४ 'मूर' प्रसिद्ध हैं वे इसी बातके साक्षी हें । जैसे जिस 
परिवारके पूर्व पुरुष ईडरमे रहते थे वे ईंडरी मर कहे जाते है और जिस परवारके पूर्व पुरुष नारदनगरमें 
रहते थे वे नारदमूरी कहे जाते है । पद्दावती पुरवाल या पद्मावती परवार यह नाम भी इसी तथ्यका द्योतक 
है । इतना अवश्य है कि यह एक स्वतन्त्र जाति बन जानेसे पद्मावती” यह शब्द भी जातिवाची नामके साथ 
जुड़ गया है | यह परवार जातिकी एक स्वतन्त्र उपजाति है । 

ये कतिपय ऐसे प्रमाण है जिनके अनुसार प्राग्वाट जातिके जितने स्वतन्त्र भेद-प्रभेद दृष्टिगोचर होते 
हैं वे सब पूवंकालमे एक जातिके होनेसे सबन्धु रहे है। प्राग्वाट इतिहास पृ० ४४ में इन सबको नो भेदोमे 
विभाजित किया गया हैं। यथा-- 

(१) सोरठिया पौरवाल, (२) कपोला पौरवाल, (३) पद्मावती पौरवाल, (४) गूर्जर पौरवाल, 
(५) जांगडा पौरवाल, (६) नेमाड़ी और मलकापुरी पौरवाल, (७) मारवाडी पौरवाल, (८) पुर्वार और 
(९) परवार । 

प्राग्याट इतिहास पृ० ४६ में इस जातिके इतिहास पर संक्षेपत्ते प्रकाश डालते हुए लिखा है कि 
भिन्‍नमाल और उसके समोपवर्तो प्राग्वाट प्रदेशफर वि० मं० ११११ में जब भयंकर आक्रमण हुआ था, उस 
समय अपने जन-धतकी रक्षाके हेतु इस शाखाके प्रायः अधिकाश कुल अपने स्थानोका त्याग करके मालवा 
प्रदेशमे और राजस्थानके अन्य भागोंमे जाकर बसे थे । इस शाखाके कुल राजस्थानमे बूँदी और कोटा राज्यके 
हाजती, सपाड और ढू ढाइपट्टोंमे, इन्दौर और आस-पासके नगरोमे अधिकाशतः बसते है। लगभग सौ वर्षसि 
कुछ कुल दक्षिणमे वीडशहर, परण्डा नामक कस्बोमे भी जा बसे है ओर वही व्यापार-धन्धा करते है | इस 
शाखामें भी जैन और वैष्णव दोनों मतोके माननेवाले कुल है । जो जैन हैं वे अधिकतर दिगम्बर भाम्नायके 
माननेवाले है । इवेताम्बर आम्नायके माननेवाले कुल इस शाचामे बहुत ही कम है । इस शाखाके कुलोके गोत्र 
पीछेसे बने हैं ।' 

इस शाखामे आरम्भसे ही ऐसे पृण्य पृरंष होते आ रहे है जिनसे इस शाखाका गौरव बढ़ा हैं। पृर्व॑र्में 
हम दो महान्‌ आवचार्योंका नामोल्लेख कर आये है। आगे ऐसे भी श्रावक्र हो गये है जिन्होंने जिन-धर्मंकी 
प्रभावनाके अनेक कार्य विये है। किसीने जिनालयका निर्माण कराया, किसीने जिनबिम्बकी प्रतिष्ठा कराई 
और किसीने ग्रन्थ रचना को । हमारे सामने सेठका कूचा बड़ा मन्दिर्मे विराजमान चौबीसी मृर्तिपद 
(धातु)मे अंकित एक ऐसा लेख है जिसमे टस शाखाक़ो पद्मावती पौरपाटान्ययका कहा गया हैं। पूरा लेख 
इस प्रकार हैं-- 


संवत्‌ १४४४ वर्ष वेशाख सुदो १२ सोमे दिने श्रीचन्द्र वाठदुर्गे चाहवाणराज्ये श्री अभयचन्द्र- 
देव सुपुत्र श्री जयचन्द्रदव राज्ये श्री काष्ठासंधे माथुरान्वये आचार्य श्री अनन्तकोति देवास्तत्पट्टे 
क्षेमकीतिदेवा पदुमावतीपो रपाटान्वये साहु माहण पुत्र सा० देवराज भार्या प्रभा पुत्रा पंच करणसोह 


१. आभास सभागमे भी इस शाखाके कुल बहुतायतसे पाये जाते है। वे सब दिगम्बर है । 


अतुर्थ खण्ड : ३६९ 


नरसीह हरिसिंह वोरसिंह रामसिंह एतैः कमं-कर्मक्षया्थ चतुविशतिकाप्रतिष्ठा कारिता पंडितभास 
शुभ भवतु । गा 
इसमें मूर्तिप्रतिष्शाकारको काष्ठासंघी कहा गया है। परल्तु मूलमे यह शाखा मूलसंघ कुन्दकुन्दान्वयी 
ही रही है। इस धाखके प्रा रम्भमें प्॑मावती विशेषण लगा है, इससे पाठक यह न समझें कि ये पद्मावती 
देवीके उपासक रहे हैं । वस्तुतः इस शाखाका मूल निकाय पद्मावती नगरसे हुआ है इसलिए इस शाखाके नाममे 
पद्मावती विशेषण लगा हुआ है । 
लछितपुरके बड़े मन्दिरके शास्त्रागारमें कविताबद़ चारुदत चरितकी हस्तलिखित एक प्रति पाई 
जाती है । उसकी रचना कवि भारामल गोलालारे और कवि विश्वनाथ पद्मावती पुरवार इन दोनोंने मिलकर 
की थी । अपनी प्रशास्तिमें कवि भारामल लिखते हैं-- 
नगर जहानाबाद रहाई | पद्मावती पुरवार कहाई। 
विश्वनाथ संगति शुभ पाय | तब यह कीनो चरित बनाई ॥ 
यह इस शाखाका संक्षिप्त उपलब्ध पुराना इतिहास है । 





है 


सिद्धक्षेत्र कुण्डलगिरि 


भारतवर्ष आर्यावर्तता बहु भाग है जहाँसे अवसपिणीके चौथे कालमे और उत्सपिणीके तीसरे कालमें 
अनंतानंत मुनि मोक्ष गये हैं व जाते रहते हैं और जाते रहेंगे, इसलिये इस देशके प्राय. सभी प्रदेशोंमे जैन 
सिद्ध क्षेत्रोंका पाया जाना निश्चित है । 
हस कालमें भगवान्‌ महावीर स्वासीके मोक्षणमनके अनन्तर गौतम स्वामी, सुघर्माचार्य और जम्बू- 
स्वामी मोक्ष गये हैं। ये तीनों अनुबद्ध वेवलो थे। त्रिलोक प्रज्ञप्तिके उल्लेदसे माछूम पडता है कि श्रीधर 
नामके एक मुनिराज श्री कुण्डलगिरिसे मोक्ष गये है । ये अननुबद्ध केवली थे, इसलिये अनुबद्ध केवलियोंमे इनकी 
गणना नहीं की गयी है । पूर्वोक्त तीन वेवल्योंसे ये भिन्‍न है। त्रिलोक प्रज्नप्तिका वह उल्लेख इस प्रकार है-+ 
कुण्डलगिरिम्मि चरिमों केवलणाणीसु सिरिधरों सिद्धों। 
चारणरिसोसु चरिमो सुपासचंदाभिघधाणो ये ॥४-१४७०॥ 
“केबलज्ञानियोंमे अन्तिम केबली, श्रीधर मुनि कुण्डलगिरिसे सिद्ध हुए तथा चारणऋद्धिधारी ऋषियोंमे 
अन्तिम सुपाइर्वचन्द्र नामक ऋषि हुए” 
यह त्रिलोक प्रज्ञप्तिका पाठ है। इसकी पुष्टि आहइतनिर्वाण भक्तिके “णिवणकुडली वंदे” (॥२६॥) 
पाठसे भी होती है | इसमे कहा गया है कि निर्वाणक्षेत्र कृण्डलगिरिसे जो मुनि सिद्ध हुए हैं उनकी मैं वन्दना 
करता हूँ । 
इसीके अनुरूप संस्कृत तिर्वाण भक्तिमें भी कुण्डडगिरिकों सिद्धक्षेत्र स्वीकार करते हुए वह गिरि कहाँ पर 
है, इसका भो भले प्रकार निर्देश कर दिया गया है। संस्कृत निर्वाण भक्तिका वह पाठ इस प्रकार है-- 
द्रोणीमति प्रबलकुडलमेंढ़के च वेभारपवंततले वरसिद्धकूटे । 
ऋष्याद्विके च विपुलाद्रिबलाहके च विन्ध्ये च पोदतपुरे वृुषदीपके व ॥९॥ 
द्रोणीगिरि, कुण्डलगिरि, मुक्तागिरि कुण्डलगिरिका तल भाग सिद्धवरकूट ऋषिगिरि, विपुलगिरि, वाग- 
हकगिरि विन्ध्य, पोदनपुर और वृषदीपसे जो सिद्ध हुए उनकी मैं बन्दना करता हूँ । 
यह संस्कृत निर्वाण भक्तका पाठ हैं। इसमे द्रोणगिरि और मुक्तागिरिके मध्यमे कुण्डलिगिरिका नाम 
आया है । आचार्य पूज्यपादका यह कथन सोहेश्य होना चाहिये । उससे निश्चित होता है कि इन दोनो गिरियों 
के मध्यमे कहीं झुण्डलगिरि अवस्थित है । 
इस प्रकार उक्त तीन आगमिक उल्लेखोसे हम जानते है कि इन आगमोंमे जिस कुण्डलगिरिको सिद्ध- 
क्षेत्र स्वीकार किया गया है, वह यहो कुण्डलगिरि है और श्रीवर मुनिराज यहीसे मोक्ष गये है । 
प्रदेशका निर्णय 
इस प्रकार निर्वाण भक्तिके उक्त उल्लेखसे यह तो निर्णय हो जाता हैं कि दमोहके पासका कुण्डल- 
पिरि ही श्रीघर स्वामीका निर्वाण स्थान है । फिर भी अन्य प्रमाणोंमे भी हम यह निर्णय करंगे कि वह कुंडल- 
6 दमोह जिलेमे ही अवस्थित है या उसका अन्य प्रदेशमे होना संभव हैं। आगे इसका सागोपाग विचार 
करते हैं | 


बैतुर्थ संण्ड : ३७६ 


पहले मध्यप्रदेशमें दमोहके पासके सिद्धक्षेत्रकों कुण्डलपुर कहा जाता था, इसलिये भी कुण्डलंगिरि कहाँ 
पर है यह विवादका विषय बना हुआ था । क्योंकि अभीतक कुंडलपुर नाभके चार स्थान स्वीकार किये जाते 
रहे हैं । उनमेंसे प्रकृत कुण्डलपुर कहाँ पर है यह विचारणीय हो जानेसे यहाँ पर विचार किया जाता है । 

१, जहाँ भगवान्‌ महावीर स्वामीका जन्म हुआ था, उसका नाम तो वास्तवमें कुण्डलग्नाम हैं किन्तु 
लोकभाषामें उसे कुण्डलपुर कहा जाता हैं। कुछ आचार्योने भी इसे कुण्डलपुर नामसे स्त्रीकार किया है । 

२. नालन्दाकै निकट बडागाँवकों कुण्डलपुर मानकर, उसे वर्तमानमें भगवान्‌ महावीरका जन्म स्थान 
मानती है । इसलिए वहां एक जिन मन्दिर भी बना हुआ हैं। साधारण जनता बन्दनाकी दृष्टिसे वहाँ पहुँचती 
रहती है । 

३. एक कुंडलपुर सातारा जिलेमें स्थित है। पूनासे साताराबाले रेलमार्गपर किलेस्कर वाड़ीसे ५ मील 
पर यह स्थान स्थित हैं । यहाँ स्थित पहाइपर दो जिन मन्दिर भी बने हुए है, इसलिये यह वोर्थक्षेत्रके रूपमे 
माना जाता हैं । 


४. अध्यप्रदेश दमोह जिलेके अन्तर्गत २५ कि० मी० दूर ईशान दिशामें जो क्षेत्र अवस्थित है उसके 
पास कुंडलपुर नामका गाँव होनेसे, क्षेत्रको भी कुंडलपुर कहा जाता रहा हैं। पर वहाँ स्थित क्षंत्रका नाम 
वास्तवमे कुण्डलगिरि ही है । 

इस प्रकार कुंडलपुर नामके ये चार स्थान प्रसिद्ध है । इनमेसे दो ही ऐसे स्थान हैं जो विचार कोटिमे 
लिये जा सकते है ! एक महाराष्ट्रमें सातारा जिलेके अन्तर्गत कुण्डलपुर स्थान और भम० प्र०में दमोह जिलेके 
अन्तर्गत कुण्डलपुर स्थान । इन दोनों स्थानोंपर जो पर्वत है उन पर जिन मन्दिर बने हुए है। इसलिये 
दोनों ही स्थान क्षेत्रके रूपमे प्रसिद्ध है। अब देखना यह है कि इन दोनों स्थानोंमेसे सिद्धक्षेत्र कोन हो 
सकता है ? 

१. जैसाकि हम त्रिलोक प्रज्ञप्तिका प्रमाण उपस्थित कर आये है, उससे तो यही मालुम पढ़ता है कि 
जो कुंडलाकार गिरि है वही सिद्धल्षेत्र हो सकता है, दूसरा नहीं। और इस बातको घ्यानमें रखकर जब हम 
विचार करते है तो इससे यही सिद्ध होता हैं कि दमोह जिलेमें कुंडलपु रके अतिनिकटका पहाड़ ही कुंडलगिरि 
सिद्धक्षेत्र होना चाहिए । यह गिरि स्वयं तो कुंडलाकार हैं ही, किन्तु इस गिरिसे लगकर कुण्डलाकार गिरियों 
की एक श्र खला चाल हो जाती हैं । दमोहसे कटनीके लिये जो सडक जाती है, उसपर अवरिथित जो प्रथम 
कुण्डलाकार गिरि है वही प्राचीन कालसे सिद्धक्षेत्र माना जा रहा है। इसलिये उस गिरिपर स्थित पूरे सिद्ध- 
क्षेत्रके दर्शन हो जाते हैँ । किन्तु उससे लगकर जुड़ा हुआ जो कुण्डलाकार दूसरा गिरि मिलता है उसबी रचना 
भी ऐसी बनी हुई कि जिसके उससे मध्यमे सड़कसे चार-पाँच जिन मन्दिरोंके दर्शन हो जाते है। यही स्थिति 
तीसरे, चौथे और पाँचवें कुण्डलाकार गिरियोंकी है । मात्र उन गिरियोंपर स्थित जिम भन्दिरोंका दर्शन सड़क 
से उत्तरोत्तर संख्यामे कम होता जाता है। इसलिये इन गिरियोंकी ऐसी प्राकृतिक रचनाको देखकर यह 
निश्चय होता है कि त्रिलोक प्रज्ञप्तिमें जिस कुण्डलग्रि सिद्धक्षेत्रका उल्लेख है वह यही होना चाहिये । 

२. इंडियन एन्टीकवेयरीमे तन्दिसंघकी एक पट्ठावलि अंकित है, जिसे जैन सिद्धान्त भास्कर भाग ! 
ग्रंथ ४ पृ० ७९ स० १९१३ में मुद्रितकी गयी है। यह पट्टावलि द्वितीय पद्रबाहुसे चाल होती है। इसमे 
बतलाया गया है कि विक्रम सं० ११४०में महा चन्द्र या माधवचर्द्र नामके जो पट्टधर आचार्य हुए है उनका 
मुख्य स्थान कुंण्डलपुर (दमोह जिले) था । इनका पट्ट पर बैठनेका क्रमांक ५२ हैं । 


१७२ : सिद्धान्ताचाय॑ पं० फूंछचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य॑ 


यह भी एक प्रमाण है, इसलिए इससे भी यही सिद्ध होता है कि दमोह जिलेमें कुण्हरूपुरके पासका 
कुण्डलगिरि १२वीं शताब्दीमें भी इसी रूपमें माना जाता रहा है । 

यहाँ जिस पट्टावलिका हमने उल्लेख किया है उसका सम्बन्ध सीधा गोतम गणधर तक पहुँचता है । 
यह पद्टावलि गौतमगणघरसे प्रारम्भ होती है फिर भी इस पट्टावलिको जो द्वितीय भद्बबाहूसे प्रारम्भ किया 
गया है उसका कारण यह प्रतीत होता है कि द्वितीय भद्रबाहुके कालमे ही बलात्का रगणकी स्थापना हो गयी 
थी । इसीलिये इस पट्टठावलिको बलात्कारगणकी पट्टावली भी कहा जाता है । 

पहिले तो पट्टघर जितने भी आचार्य होते थे वे सब मुनि ही होते थे। और यह परम्परा १३वीं 
शताब्दी तक अक्षुष्ण चालू रही आई। किन्तु वर्सतकीरति मुनिके कालमें पट्टपर बंठने वाले मुनियों द्वारा वस्त्र 
ग्रहण करना प्रारम्भ हो जानेसे', वे भट्टारक शब्द द्वारा अभिहित किये जाने लगे । इस पटटावलिकों केवल 
भट्टारक पट्टावलि कहना उपयुक्त नहीं है । अतः १२ वी शताब्दीमे कुण्डलगिरिके जो पट्टधर आचार्य महाचन्द्र 
हुए हैं बे भट्टारक न होकर मुनि ही थे, भट्ठारक नही, यह स्पष्ट है। 

हतने विवेचनसे भी निश्चित हो जाता है कि दमोह जिलेका कुण्डलपुरके पासका कुण्डलग्रिरि ही सिद्ध- 
क्षेत्र है। त्रिलोकप्रशप्तिमें जिस सिद्ध कुण्डलगिरिका उल्लेख है वह यही है, अन्य नही, अन्तिम केवली श्रीघर 
मुनिराज यहींसे मोक्ष गये हैं । 

३. कुण्डलगिरि सिद्धक्षेत्र लगभग २५०० वर्ष पुराना है। यहाँ पह।ड पर एक प्राचीन जिनमन्दिर 
हैं। इसे बड़े बाबाका मन्दिर कहते हैं। यहाँ एक कुण्डलपुर ग्रामके परिसरमे और दूसरा कुण्डलगिरि पहाइके 
तलभागमें दो मठाकार प्राचोन जिनमन्दिर भी बने हुए हैं। सरकारी पुरातत्त्व विभाग द्वारा इन मन्दिरोको 
ब्रह्यमन्दिर कहा गया है। ये तीनों धवी शताब्दी या उसके पहलेके है इन्हें सूचित करनेवाला एक शिलापटूट 
दमोह रेलवे स्टेशनयर लगा हुआ है। शिलापट्टमे जो इबारत लिश्वी गई हैं उसका हिन्दी रूप इस प्रकार 
है--दि० जैन तीर्थस्थान आुण्डलपुर । 

जैनियोंका तीर्थस्थान कुण्डलपुर दमोहसे लगभग २० मील ईशानको तरफ है । यहाँपर छठवीं सदीके 
दो प्राचीन ब्रह्ममन्दिर हैं। इनके सिवाय ५८ जैन मन्दिर हैं। मुख्य मन्दिरमे १२ फोट ऊँची पदमासन 
महावीरकी प्रतिमा है । यहांपर हर साल माध महीनेके अन्तमे जैनियोका बड़ा भारी मेला भरता हैं । 
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यह दमोह स्टेशनपर लगे हुए शिल्ापट्टकी अविकल प्रतिलिपि हैं। उसमें ५८ जितमन्दिरोंके साथ दो 
बरह्ममन्दिरोंका उल्लेख कर उन्हें पुरातत्व बिभाग द्वारा छठवी सदीका स्वीकार किया गया है। इतना अवश्य 
है कि ५८ जिनमन्दिरोंमें बड़े बाबाका मुख्य मन्दिर और दो ब्रह्ममन्दिर छठवी सदीके है। शेष जिन मन्दिर 


१. भटटारक सम्प्रदाय पृ० ९३। 


चतुर्थ खण्ड : ३७ है 


अर्वाचीन हैं । इसलिये यहाँ बड़े बाबा' के मुख्य मन्दिर सहित दौ ब्रह्म मन्दिरोंका परिचय दे देना दृष्ट प्रतीत 
होता है । ! 

(क) बड़े बाबा” का जो मुख्य मन्दिर है उसका क्रमांक ११ है । जैसा उसका नाम है, उतना ही वह 
विशाल है। उसका गर्भालय पाषाण निर्मित है। पहले गर्भालयका प्रवेश द्वार पुराने ढंगका बहुत छोटा था । 
और तलभाग बहुत गहरा था | उसमे सिहासनपर विराजमान जो बड़े बाबा को मृति है, उसे कई शताब्दियों 
तक तीथंकर महावीरकी मूति कहा जाता रहा । गर्भालयके बाहर दीवालमे जो शिलापट्ट लगाया गया है, 
उसमे भी उसे भगवान्‌ महावीरकी मूर्ति कहा गया है । किन्तु वस्तुतः यह भगवान्‌ महाबीरकी मूर्ति न होकर 
भगवान्‌ ऋषभदेवको मूर्ति है। क्‍योंकि बड़े बाबाकी मू्तिमे दोनों कंधोंसे कुछ नीचे तक बालोंकी दो-दो छटे 
लटक रही है और आसनके नीचे सिहासनमे भगवान्‌ ऋषभदेवके यक्ष-यक्षि अंकित किये गये हैं । मृति पश्मासन 
मुद्रामे १२ फुट ६ इंच ऊँची है और उसकी चौड़ाई ११ फुट ४ इंच है। इसके दोनों वा्रव भांगोंमे ११ फुट 
१० इंच ऊँचे खड्गासन मुद्रामें ७ फणी भगवान पादर्वनाथके दो जिनविम्ब अवस्थित हैं। साथ ही प्रवेश 
द्वारको छोड़कर तीनों ओर दीवालके सहारे प्राचीन जिनबिम्ब स्थापित किये गये है। मूल नायक बड़े बाबा 
“अर्थात्‌ भगवान ऋषभदेवकों छोड़कर ये सब जिनबिम्ब दोनों ब्रह्ममन्दिरोंस और बर्रट गविसे लाकर यहाँ 
विराजमान किये गये है । (क्षेत्रके अन्य जिनमन्दिरोंमे भी प्राचीन प्रतिमाये अवस्थित है । वे भी इन्ही स्थानोंसे 
लायी गयो जान पडती है)। इस कारण गर्भालयकी श्ञोभा अपूर्व और मनोज्ञ बन गयी है। क्षेत्रकी शोभा 
बडे बाबासे तो है ही, अन्य भी ऐसी अनेक विशेषतायें हे जिनके कारण यह क्षोत्र अपूर्व महिमासे युक्त प्रतीत 
होता हैं। इस कारण प्रत्येक वर्ष वहा माघ माहमे मेला लगता हैँ । 

श्री बलभद्रजी मध्यप्रदेशके जैनतीर्थ” पृ० १८९ में लिखते हैं कि 'घ्यानसे देखनेपर प्रतीत होता है कि 
बड़े बाबा और पाइव॑वर्ती दोनों पाश्वंनाथ प्रतिमाओंके सिंहासन मूलत. इन प्रतिमाओके नहीं हैँ । बड़े बाबाका 
सिंहासन दो पाषाण खण्डोंको जोड़कर बनाया गया प्रतीत होता हैं। इसी प्रकार पादवबनाथ प्रतिमाओंके 
आसन किन्ही खडगासन प्रतिमाओके अवशेष जैसे प्रतीत होते है ।' 

किस्तु यह वस्तुस्थिति नहीं है । बडे बाबाका पृष्ठभाग जिस शिलाकों काटकर यह मूर्ति बनायी गयी 
है, उससे जुडा हुआ प्रतीत होता है और यह हो सकता हैं कि सिहासन दो पाषाण खण्डोंसे बनाया गया है । 
पर मेरी नम्न रायमे उसे उसी स्थानपर निर्मित किया गया है! बारीकीसे देखनेपर जिस आसनपर बड़े बाबा 
विराजमान हैं, वह अन्यत्रसे नही छाया गया हूँ । 


वहां आनेवाले दर्शनार्थियोंका कहना हैं कि सिहासनमें गोलकके लिये एक सुराक बना हुआ था| उस 
सुराकमें रुपया पैसा डालनेपर तलभागमें वह कहाँ चछा जाता था, इसका आजतक पता नही चला; इस 
कारण अब वह सुराक बन्द कर दिया गया है। वह स्थान कुछ भाइयोने हमें भी दिखाया था। इससे तो 
ऐसा ही प्रतीत होता है कि बड़े बाबाका जिनबिम्ब और सिंहासन आदि जो कुछ भी निर्मित हुआ है वह 
बहीं हुआ है। फिर भी हमारी राय है कि पुरातत्वविदों व इंजीनियरोंको बुलाकर इन सब बातोंकी समीक्षा 
एक बार अवदय करा लेना चाहिये ताकि इस सम्बन्धम होनेवाले भ्रमको दूर किया जा सके । 

(ख) प्रथम ब्रह्म मन्दिर कुण्डलगिरिकी तलहटीमे स्थित है । मैं अनेक भाइयोंके साथ उसके अम्यन्तर 
भागका अवलोकन करनेके लिये वहाँ गया था । उनमे समाजके प्रमिद्ध विह्वान्‌ श्री पं० जगन्मोहनलालजी 
शास्त्री भी थे। किन्तु मन्दिरके द्वारपर कुछ भाइयोंने ताला लगा रखा है। इसछिये उसके भीतर प्रवेश 
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करके उसके भीतर क्या है यह हम नहीं देख सके । फिर भी उन भाहयोंका कहना था कि मन्दिरके भीतर 
जो देवीकी मूर्ति है वह पद्मावती देवीकी ही है । 

(प) दूसरा ब्रह्ममंदिर जिसे रुविमिणी मठ भी कहा जाता है, वह भी छठी सदीका है । यह कुण्डलूपुर 
ग्रामके परिसरमें अवस्थित है। इसे रक्मिणी मठ क्यों कहा जाता है, इसके पीछे एक इतिहास हैं| उसकी 
यहाँ विशेष चर्चा न करके मात्र इस मन्दिरका परिचय देना ही यहाँ मुख्य हैं। यह ब्रह्म मन्दिर जीणंशीर्ण 
अवस्थाम हैं । वहाँ पहले जो जिनबिम्ब विराजमान थे, उन्हें यहाँसे ले जाकर बड़े बाबाके मन्दिरमे स्थापित 
क्र दिया गया हैं। इस मंदिरफे मध्य भागमे ३ हाथ ४ अंगुल चौंडा शिलापट्ट है। उसमें अंकित भम्वुक्षके 
मुझमें भगवान नेमिनाथ सहित यक्ष-यक्षिणीकी एक म॒ति प्रतिष्ठित है । यक्षिणीकी गोदीमे बालक है और 
दूसरा बालक आम्रवक्षपर चढ़ता हुआ दिखाया गया है । 

इस भ्रह्ममन्दिर सिरदल रखा हुआ है । उसमे भी जैन मूत्तिया अकित हैं। बड़े बाबाका मन्दिर तो 
समाजके अधिकारमे होनेसे उसकी भले प्रकार देख-रेख होती रहती है । परन्तु इन दोनों बह्म मन्दिरोंकी नहीं 
होती । यद्यपि कुण्डलगिरिकी तलहटीमे जो ब्रह्ममंदिर है, उस पर अन्य भाइयोंने कब्जा अवश्य कर रखा है, 
परन्तु दूस रे ब्रह्म मन्दिरके समान इसकी भी समुचित देखरेख नहीं हो पाती । न तो समाजका इस ओर ध्यान 
है और न पुरातत्त्व विभागका ही । 

(घो बड़े बाबाके मन्दिरका जो गर्भालय हैं उससे लग कर जो मण्डप है उसके मध्यमे एक चबूतरा बना 
हुआ है। उस पर मध्यमे पुराने चरण चिह्न विराजमान हैं। वे कितने प्राचीन है, यह कहना कठिन है । 
पर जिस पाषाण खण्डको काटकर उन्हे बनाया गया है उसे देखते हुए ये चरण चिन्ह हजार आठ सौ वर्ष पुराने 
नियमसे होने चाहिये, ऐसा प्रतीत होता हैं। सम्भव है कि यहाँ पर सन्‌ (१४० में महाचन्द्र नामके जो 
पद्रधर आचार्य हो गये है उनके अनुरोध पर हो, यह निश्चय होनेसे कि यही वह कुण्डलगिरि है जहाँसे 
श्रीघर स्वामी मोक्ष गये है, इन चरणचिह्वोंकी स्थापनाकी गयी है। उन पर “कुण्डलगररौ श्रीघर स्वामी ' 
यह लिखा होनेसे भी यही प्रतीत होता है कि उन्होने ही भ्रीधर स्वामीके इन चरण चिह्लोंकी स्थापना कराई 
होगी । श्री पं? बलभद्रजीने 'मध्यप्रदेशके दिगम्बर जैन ताथ” के पृ० १९३ पर जो इन चरण चिह्नोंको 
१२-१९ रवीं शत्ताब्दीका सूचित किया है, उससे भी इस बातर्की सत्यता प्रमाणित होता है । 

(च) जैसा कि हम पहले सूचित कर आये है कि दोनो ब्रह्ममन्दिरोमे जो प्रतिमाएँ लाई गई थी उनमें- 
से बहुत-सी प्रतिमायें तो गर्भालयमे ही स्थापित कर दी गई हैं। उनके आकार और निर्माण शैलीको देखते हुए 
उक्त कथनको स्वीकार कर लेनेमे हमे कोई आपत्ति नही दिखाई देती । ये सब मूर्तियां पह्मासन संख्यामे १४ है 
और प्रत्येक पृष्पवर्णी देव ओर चरमवाहक है। ये सब मृर्तियाँ कमसे कम उतनी प्राचीन प्रतीत द्वोती है 
जितने प्राचीन ब्रह्ममन्दिर है । 

(छ) इनके सिवाय बर्रट आदि स्थानोंते लाई गई मुर्तियाँ अन्य मन्दिरोमे स्थापित की गई हैँ । उनमें 
खंड्भासन और प्मासन दोनों प्रकारकी प्रतिमायें है। उदाहरणार्थ ८, ९, ११, १३, १४, १६, १९, २०, 
२९, ४० ओर ५० संख्याक जिनमन्दिरोंमे देशी पाधाण निर्मित प्रतिमाये विराजमान है। इसप्रकार ३, ५ 
और ६ संख्यक मंन्दिरोंमे देशी पाषाण निरमित चरणचि-, पधराये गये है । 

(ज) इन सब प्रमाणोंपर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट हो जाता ह कि इस क्षेत्रका निर्माण ६वी सदीसे 
पहले ही हो गया था। यह ठीक है कि यहाँके मन्दिरोंमे बरंटसे देशी पाषाण निर्मित बहुत-सी मूर्तियाँ छाकर 
प्रतिष्ठित की गयी हैं, परन्तु इससे क्षेत्रकी प्राचीनतामे कोई बाधा नही पड़ती । इनमे बहुत-सी मूर्तियाँ अंग- 
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भंग भी है | साथ ही बड़े मन्दिरकी परिक्रमाके पृष्ठ खुले भागमे चबुतरे पर दीवालसे लग कर बहुत-सी 
भृतियाँ यहां बहासे लाकर रखी हुई हैं । इससे भी उक्त तथ्यकी पृष्टि होती है । 

श्री डॉ० दरबा रीलालजी कोठिया न्‍्यायाचार्य ने 'अनेकान्त' वर्ष ८ माह मार्च ९९४६ किरण रे में 
"कौन-सा कुण्डलगिरि सिद्धक्षेत्र है! शीर्षकसे एक लेख लिखा था। उसे पढ़कर पत्र द्वारा मैंने उन्हें ऐसे लेख 
न लिखनेका आग्रह" किया था। उस समय जहाँ तक मुझे याद है, उन्होंने मेरी यह बात स्वीकार भी कर 
ली थी। किन्तु पुनः कुछ परिवर्ततके साथ उसी लेखको जब मैंने उनके अभिननदन ग्रन्थमे देखा तो मुझे बड़ा 
आण्चर्य हुआ ! यही कारण हैं कि मुझे इस लेख पर साग्ोपाग विचार करनेके लिए विवश होना पड़ 
रहा हू । 

डॉ० सा० का प्रथम लेख सन्‌ १९४६ के मार्च माहके अनेकान्त अंकमे प्रकाशित हुआ था| उसमें 
वे लिखते है कि सन्‌ १९४६ के पूर्व विद्वतपरिषद्‌के कटनी अधिवेशनमें क्या दमोह जिलेका कुण्डलगिरि सिद्ध- 
क्षेत्र है इसका निर्णय करनेके छिये ३ बिद्वानोंकी एक उपसमिति बनाई गई थी । उसी आधार पर अपने 
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उनके अभिनन्दन प्रन्थमे लिखे गये उनके एतद्विषयक इस दूसरे लेखमें भी उन्होंने इस विषयको अनु- 
सन्धेय' भाव यह लेख लिखा है । अत इस विषय पर सागोपांग विचार करना क्रम प्राप्त है । 

यह तो त्रिलोक प्रज्ञप्ति ही स्वीकार करती है कि अन्तिम अननुबद्ध केवली श्रीधर स्वासी कुण्डल- 
गिरिसे मोक्ष गये हैं। आचार्य पादपूज्य (पृज्यपाद) ने भी स्वलिखित निर्वाण-भक्तिमे कुण्डलगिरिको निर्वाण- 
क्षेत्र स्वीकार किया हैं | परन्तु यह कण्डलगिरि किस केवलीकी निर्वाणभूमि हैं यह कुछ भी नहीं लिखा है । 
यही स्थिति क्रियाकलाप' में संगृहीत प्राकृत निर्वाण भक्तिको भी है। इस प्रकार इन तीन उल्लेखोंसे यह तो 
स्पष्ट हो जाता है कि कुण्डलगिरि सिद्धक्षेत्र है और त्रिछोक प्रज्ञप्तिकि उल्लेखसे भी यह सिद्ध हो जाता है 
कि कुण्डलगिरिसे अन्तिम अननुबद्ध केवली श्रीधरस्वामी मोक्ष गये हैं । 

अब विचार यह करना है कि वह कुण्डलंगिरि सिद्धक्षेत्र किस प्रदेशमे अवस्थित हैं | आचार्य पृज्यपाव- 
ने अपने रवलिखित संस्कृत निर्वाण भक्तिके २९ या ९ संख्यक ध्लोकमे द्रोणीगिरिके अनन्तर कुण्डलगिरिका 
उल्लेख करके बादमें मुक्तागिरिका उल्लेख किया है । साथ हो इसमे राजगृहीके पाँच पहाड़ोंमेंसे वैभारगिरि, 
ऋषिगिरि, विपुलगिरि और बागहकगिरिका भी उल्लेख किया है और इन सब पहाड़ोंको उस इलोकमे निर्वाण 
भूमि स्वीकार किया है। इसी दलोकमें यद्यपि अन्य सिद्ध क्षेत्रोंका उल्लेख भी दृष्टिगोच र होता है, प्रयोजन 
न होनेसे उन्हें यहां हमने अविवक्षित कर दिया है । 

इस उल्लेखसे यह स्पष्ट हो जाता है कि आचार्य पृज्यपादकी दृष्टिमं राजगुहीके पाँच पहाड़ोंमेंसे चार 
पहाड़ ही सिद्धक्षेत्र हैं, पाण्डुगिरि सिद्धक्षेत्र नही है। उन्होंने अपने दूसरे लेखमे जो यह लिखा है कि पृज्य- 
पादके उल्लेखसे ज्ञात होता कि उनके समयमें पाण्डुगिरि जो वृत्त (गोल) हैँ कुण्डलगरिरि भी कहलाता था' 
सो इस सम्बन्धमे हमारा इतना कहना पर्याप्त है कि इसकी पुष्टिमें उन्हे कोई प्रमाण देना चाहिये था। 
सभी आचार्योने पाण्डुगिरि हो रिखा है । उन्होंने भी बही किया है। इससे यह कहा सिद्ध होता है कि 
उनके समय पाण्डुगिरि कुण्डलमिरि भी कहलाता था। प्रत्युत्‌ उससे यही सिद्ध होता हैं कि उनकी दृष्टि 
स्वृतन्त्र ये दो पहाड़ थे । 

ये चार पहाड़ सिद्धक्षेत्र हैं। इसका उल्लेख आ० पृज्यपाद रचित संस्कृत निर्वाण भक्तिमे ही है । यह 
उल्लेख न तो त्रिलोक-अन्नप्तिमे ही दृष्टिगोचर होता है और न प्राकृत निर्वाण भक्तिमे ही । 
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किन्तु कोटियाजीका विचार है कि जब आ० पृज्यपादने राजगृहके पाँच पहाडोंमेसे चारकों सिद्धक्षेत्र 
माना है तो पाष्डुगिरि भी सिद्धक्षेत्र होता चाहिये और इसे सिद्धक्षेत्र सिद्ध करनेके लिए उन्होंने जो तर्क 
ब्रणाली अपनायी है वह अवश्य ही विचारणीय हो जाती है। आगे इसी बातको ध्यानमें रखकर विचार 
किया जाता है-- 

वे अपने प्रथम लेखमे लिखते है कि 'जिस कुण्डलगिरिका नामोल्लेख पृज्यपाद स्वामी कर रहे है बह 
कौन-सा हैं और कहाँ है ? क्या उसके दूसरे भी नाम है ?' इतना लिखनेके बाद उन्होंने त्रिलोकप्रश्प्ति हरिवंश 
पुराण और धवला-जयघबलाके प्रमाण देकर पाँच पहाड़ोंका विशेष वर्णन प्रस्तुत किया है। त्रिलोक प्रज्नप्ठिके 
अनुसार ऋषिगिरि, वैभारगिरि, विपुलगिरि, छिन्‍्नगिरि और पाण्डुगिरि ये पाँच पहाड़ोंके नाम हैं । धवला व 
जयघव लाके अनुसार पाँच पहाड़ोंके ये ही नाम हैं जो त्रिलोक प्रज्नप्तिमे दिये गये हैं। मात्र हरिवंशपुराणके 
अनुसार छिन्तगिरिके स्थानमे बलाहुकगिरि कहा गया है। छ्षेष चार पहाडोंके नाम वही हैं जो त्रिलोकप्रशप्तिमें 
स्वीकार किये गये है । यहाँ इतना विशेष जानना कि ब्रिलोकप्रज्ञप्तिमें पाण्डगरिरिका कोई आकार नहीं दिया 
गया है, किन्तु शेष उल्लेखोंमे उसे गोल लिखा है । 

एक बात यहाँ ध्यान देने योग्य हैं कि इन सभी प्रन्थोंमे जो ये पाँच पहाड़ोंके नाम आये हैँ वे उनका 
परिचय करानेके अभिप्रायसे ही आये हैं। 4 सिद्ध क्षेत्र है, इस अभिप्रायसे उनका उल्लेख उन ग्रन्थोंमे नहीं 
किया गया है । इसलिए उन ग्रन्थोंका आधार देकर पाण्डुगिरिको सिद्धक्षेत्र टहराना उपयुक्त प्रतीत नही होता । 

और त़्रिलोकप्रज्ञप्तिमें जहाँ कुण्डलगिरिको श्रीघरस्वामीका निर्वाण क्षेत्र कहा गया है वह प्रकरण ही 
दूसरा है । वहाँ यह बतलाया गया हैँ कि भगवान्‌ महावीर स्वामीके मोक्ष जानेके बाद कितने केवली मोक्ष 
गये है । यहाँ इस भारतभूमिमे कितने सिद्धक्षेत्र हे और वे कहाँ-कहाँ है यह नहीं बतलाया गया है। मात्र 
प्रसद्भवश कुण्डलगिरि नामका उल्लेख आया है । इसलिए इसपरसे कुण्डलगिरिको पाण्डुगिरि सिद्ध करके उसे 
सिद्धक्ष त्र ठहहराना उचित प्रतीत नही होता । यह वस्तुस्थिति है । 

इसे दृष्टिओझल करके कोठियाजी प्रथम लेखमे लिखते हैं कि--यहाँ यह ध्यान देने योग्य है कि 
बलाहकको छिन्‍न भी कहा जाता हैं। अतः एक पर्वतके ये दो नाम है ओर उल्लेख ग्रन्थकारोने छिन्‍त अथवा 
बलाहक दोनों नामोंसे किया है। जिन्होंने बलाहक नाम दिया है । उन्होंने छिन्‍्त नाम नहीं दिया और जिन्होंने 
छिल्‍न नाम दिया है उन्होंने बलाहक नाम नही दिया और अवस्थान सभीने एक-सा बतलाया तथा पंच 
पहाड़ोंके साथ उसकी गिनती की है | अत: बलाहक और छिन्म दोनों पर्यायवाची नाम हैं इसी तरह ऋष्यद्विक 
और ऋषिगिरि ये भी पर्याय नाम है ।” आगे वे पुनः लिखते है-- 

अब इघर ध्यान दें कि जिन बीरसेन और जिनसेन स्वामीने पाण्दुकगिरिका नामोल्लेख किया है 
उन्होंने फिर कुण्डल गरिका उल्लेख नहीं किया इसी प्रकार पृज्यपादने जहाँ सभी निर्वाणक्षेत्रोंको गिनाते हुए 
कुण्डछगिरिका ताम दिया हैं फिर उन्होंने पाण्यकगिरिका उल्लेख नहीं किया | हाँ, यतिवृषभने अवश्य पाण्डुक- 
गिरि और कृण्डलगिरि दोनों नामोंका उल्लेख किया है। लेकिन दो विभिन्‍न स्थानोंमे किया है । पाण्डुगिरिका 
तो पाँच पहाडोंके साथ प्रथम अधिकारमे और कृण्डलगिरिका चौथे अधिकारमे किया है। अतएव पाण्डुनिरि 
भिन्‍न कुण्डलगिरि अभीष्ट हो ऐसा नहीं कहा जा सकता । किन्तु ऐसा जान पडता है कि यतिवृषभने पज्यपादकी 
निर्वाणभक्ति देखी होगी और उसमें प्ज्यपादके द्वारा पाण्ड्गिरिके लिए नामातर रूपमें प्रयुक्त कुण्डलगिरिको 
पाकर इन्होंने कुण्डडगिरिका भी नामोल्लेख किया है। प्रतीत होता है कि पूज्यपादके समयमे पाण्डगिरिको 
कुण्डलगिरि भी कहा जाता जाता था । अतएव उन्होंने पाण्डुगिरिके स्थानमें कृष्डलगिरि नाम दिया हे ह 
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इस उल्लेखसे ऐसा लगता है कि पंच पहाड़ोंमें सभी पहाड़ सिद्धक्षेत्र हैं ऐसा मानकर ही कोठियाजी 
कुण्डलगिरिको पाण्डुगिरि समझकर उसे (पाण्डुगिरिको) सिद्धक्षेत्र सिद्ध कर रहे हैं। अपने इस कथनकी पुष्टिमें 
जैसे छिन्नगिरिका दूसरा नाम बलाहकगिरि है बसे ही पाण्डुगिरिका दूसरा नाम कुण्डलगिरि भी है यह सिद्ध 
करनेका प्रयत्न किया है। साथ ही कुण्डलूगिरि कुण्डलाकार है और पाण्डुगिरि गोल हैं यह बता करके भी 
दोनों को एक लिखा है । किन्तु उनके ये तर्क॑तभी संगत माने जा सकते है जब अन्य किसी प्रन्धमें वे पाण्ड- 
पाण्डुगिरिका पर्यायनाम कुण्डलगिरि बता सके । रही कुण्डलाकार और गोल आकारकी बात सो पाण्डुगिरि 
गोल होकर ठोस है और कुण्डलगिरि ऐसा ठोस नही हैँ। बलाहक (छिन्न। पहाड़को अवश्य ही घनुषाकार 
बतलाया गया है। यदि पाण्डुगिरि भी घनुषाकार होता तो उसे गोल नहीं लिखा जाता । इसलिए जहाँ पाण्डु- 
गिरिको कुण्डलगिरि ठहराना तकंसंगत नही प्रतीत होता बहाँ पाण्डुगिरिको धनुषाकार ठहराना भी तर्वासंगत 
प्रतीत नही होता । इसलिए प्रकृतमे यही समझना चाहिये कि कुण्डलगिरि ही सिद्धक्षेत्र है पाण्डुगिरि नहीं! 
भले हो उसकी गणना राजगृहोंके पंच पहाड़ोंमें की गई हो । 

यहाँ इतना विशेष कहना है कि आ० बवीरसेन और जिनसेनने प्रसंगवश पांच पहाड़ोंके नाम गिनाये, 
सिद्ध क्षेत्रोंके नही । इसलिये उन्होंने उन नामोंमें कुण्डलगिरि न होनेसे उसका उल्लेख नही । तथा आ० यतिवुषभ 
बीरसेनसे बहुत पहले हुए हैं । 

आगे परिशि५्ट लिखकर कोठियाजी लिखते हैं कि जब हम दमोहके पाएर्व वर्ती कुण्डलगिरि या कुण्डल* 
पुरकी ऐतिहासिकतापर विचार करते है तो उसके कोई पुष्ट प्रमाण उपलब्ध नहीं होते । केवल विक्रम की 
१७वीं शताब्दीका उत्कीर्ण हुआ एक शिलालंख प्राप्त होता है जिसे महाराज छत्रशालने वहाँ चैत्यालयका 
जीर्णोद्वार कराते समय खुदबाया था । कहा जाता है कि कुण्डलपुरमें भट्टाकरकी गही थी । उस गद्दीपर छत्र- 
शालके समकालमे एक प्रभावशाली मन्त्रविद्याके ज्ञाता भट्टारक कब प्रतिष्ठित थे तब उनके प्रभाव एवं 
आशीर्वादसे छत्रशालने एक बड़ी भारी यवन सेनापर काबू करके उसपर विजय पाई थी । इससे प्रभावित 
होकर छत्रशालने कुण्डलपुरका जीर्णोद्चार कराया था, आदि ।' 

उनके इस मतकों पढ़कर ऐसा लगता है कि वे एक तो कभी कुण्डलपुर गये ही नहीं और गये भी हैं 
तो उन्होंने बहाँका बारीकीसे अध्ययन नहीं किया है | वे यह तो स्वीकार करते है कि छत्रशालके कालमें वहाँ 
एक चैत्यालय था और वह्‌ जी हो गया था । फिर भी वे कुण्डलगिरिकी ऐविहासिकताको स्थ्रीकार नहीं 
करते । जबकि पुरातत्त्व विभाग कुण्डलगिरिकी ऐतिहासिकताकों ८वों शताब्दी तकका स्वीकार करता गया है । 
उसके प्रमाण रूपमें कतिपय चिह्न आज भी वहाँ पाये जाते है । ओर सबसे बड़ा प्रमाण तो भगवान्‌ ऋषभदेव 
(बड़े बाबा) की मूर्ति ही है। उसे १८वी सदोसे १०० वर्ष पुरानी बताना किसी स्थानके इतिहासके साथ 
न्याय करना नहीं कहा जायगा । 

जिन छोगोंका क्षेत्रसे कोई सम्बन्ध नहीं, जो जेनघर्मके उपासक भी नहीं, वे पुरातत्वका भछे प्रकार 
अनुसन्धान करके क्षेत्रको छठी शताब्दीका लिखें और उसके प्रमाणस्वरूप दमोह स्टेशनपर एक शिलापट्ट द्वारा 
उसकी प्रसिद्धि भी करें और हम है कि उसका सम्यक प्रकारसे अवलोकन तो करें नहीं। वहाँ पाये जानेवालछे 
प्रायीन अवशेषोंको बुद्धिगस्य करें नहीं फिर भी उसकी प्राचीनताको लेश्ों द्वारा संदेहका विषय बनावें यह 
प्रवृत्ति अच्छी नही कही जा सकती । 

कोठियाजीने अपने दोनों लेखोंमें प्रसंगत: दो विषयोंका उल्लेख «कया है। एक तो िर्वाणकाण्डके 
विषयमें चर्चा करते हुए उन्होंने लिखा है कि प्रभाचन्द्र (११वीं शती) और श्रुतसागर (१५वों-१६वीं शती)के 

है 
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मध्यमें बने प्राकृत निर्वाणकाण्डके आधारसे बने मैया भगवतीदास (सं० १७४१) के भाषा निर्वाणकाण्डमें जिन 
सिद्ध व अतिषाय छीन्रोंकी परिगणना की गई है उसमें भी कुण्डलपुरकी सिद्ध क्षेत्र या अतिगय क्षे श्रके रूपमे 
परिगणित नहों किया गया । इससे यही प्रतीत होता है कि यह सिद्धक्षेत्र तो नहीं है अतिशय क्षत्र भी १५ 
बीं-१ ६वीं शताब्दीके बाद प्रसिद्ध होना चाहिये ।' 

यह कोठियाजीका वक्तव्य है। इससे मालम पडता है कि उन्होंने निर्वाणकाण्डके दोनों पाठोंका सम्पक्‌ 
अवरतोकल नही किया है। निर्वाणकाण्डका एक पाठ ज्ञानपीठ पूजाजलिमे छपा हैं। उसमे कुल १ गाघाएँ हैं। 
दूसरा पाठ क्रियाकलापमे छपा है। उसमे पूर्वोक्त २१ गाथाएँ तो हैं ही उनके सिवाय ८ गाथाएँ और हैं । 
इसलिये कोठियाजीका यह लिखना कि निर्वाणकाण्डमे कुंडलगिरिका किसी भी रूपमे उल्लेख नहीं है, ठीक प्रतीत 
नहीं होता । निर्वाणकाण्डका जो दूसरा पाठ मिलता है उसकी २१+५ - २६वी गाथामे 'णिवणकुंडली बंदे' इस 
गाथाओे चौथे पाद (चरण) द्वारा निर्वाण क्षेत्र कुण्डलगिरिकी ही वन्दना की गई है । यहाँ 'णिवण' पद निर्वाण 
अधथंको सूचित करता है और 'कुण्डली' पद कुण्डलगिरि अर्थंको सूचित करता है। 'विवण” पदमे आइम- 
ज्ञतवण्णसरलोवो' इस नियमके अनुसार व्‌! व्यजत और आ' का लोप होकर णिवण' पद बना हैं जो 
प्रकृतके नियमानुसार ठीक है । रही भैया भगवतीदासके भाषा निर्वाणकाण्डकी बात सो उन्हें २! माधावाला 
निर्वाणकाण्ड मिला । इसलिये यदि उन्होने भाषा निर्वाणकाण्डमे किसी भी रूपमे कुण्डल'गरिका उल्लेख नहीं 
किया तो इससे यह कहाँ सिद्ध होता है कि वह॒निर्वाण्क्षेत्र नही हैं। आप प्राकृत या भाषा निर्वाणकाण्ड 
पढिये, उनमे यदि राजगृहीके पाँच पहाडोंमेंसे वैभार आदि चार पहाडोको सिद्धक्षेत्र रूपमें स्वीकार नहीं किया 
गया है तो क्या यह माना जा सकता है कि उक्त चार पहाड़ सिद्धक्षेत्र नही ही है । वस्तु. सिद्धक्षत्रो या 
अतिशय क्षेत्रोंके निर्णय करनेका यह मार्ग नहीं हैं | किन्तु इस सम्बन्धम यह मान कर चला जाता है कि जिन 
आचार्यको जितने सिद्धक्षेत्रो या अतिशय क्षेत्रोके नाम ज्ञात हुए उन्होने उतने सिद्धक्षेत्रो और अतिशय क्षेत्रो- 
का संकलन कर दिया । 

दूसरे सोनागि रिके विषयमें चर्चा करते हुए उन्होंने अपने प्रथम लेखके अन्तमें छिवरा है कि 'अतः मेरे 
घिचार ओर खोजसे कुण्डलगिरिको सिद्धक्षेत्र घोषित करने या करानेकी चेष्टा की जायगी तो एक अनिवार्य 
भ्रान्त परम्परा इसी प्रकारकी चल उठेगी जेमी कि वर्तमान केरीसिदीगिर और सोनागिरकी चल पड़ी है । 

उसीमे हेर-फेर करके जो उनका दूसरा लेख उनके अभिनन्दन प्रन्थम छपा है उसके अन्तमे वे लिखते 
हैं कि 'अत. मेरें विचार और खोजसे दमोहके कुण्डलपुर या कुण्डलगिरिको सिद्धक्ष त्र घोषित करना जल्दबाजी 
होगी ओर एक भ्रान्त परम्परा चल उठेगी ।' 

इसप्रकार कोठियाजीके ये दो उल्लेख हैं। पहले उल्लेखमे तो उन्होंने वर्तमान केरीसिदीगिरि और 
सोनागिरको भी ले लिया है और दूसरे उल्लेखमे इन दोनोको छोड दिया है । 

इन दो उल्लेखोसे ऐसा लगता हैं कि पहले तो व केरीरिदीगिर, सोनागिर और कुण्डलूगिरि इन तौनोंको 
सिद्धक्षत्र नहो मानते रहे | और बादमे उन्होने केरीसिदीगिर और सोनागिरको तो सिद्धक्षेत्र मान लिया हूँ । 
मात्र अम्ब्ल गा री सिद्धक्षत्र माननेमें उन्हें ब्रिवाद हैं। पर किस कारणसे उन्होंने केरीसिदीगिर और सोना- 
ग्रिको सिद्षक त्र मान लिया है इस सम्बन्धमे वे मौन है। मात्र कुण्डलगिरिको सिद्धक्षेत्र न माननेमें 
उन्होंने जो तर्क दिये है वें कितने प्रमाणहीन है यह हम इसी लेखमे पहले ही स्पष्ट कर आये है । अतः हमारे 
लेखमें दिये +ये तथ्योंके आधारपर यही मानना शेष रह जाता है कि सब ओरसे विचार करनेपर कुण्डलगिरि 
भी सिद्धकत्र सिद्ध होता है । | 


शतुर्भ सष्ड : ३७९ 


अब केवल बड़े बाबाके गर्भाल्यके बाहर दौवालपर एक शिलापट्टमें जो प्रशस्ति उल्कीर्ण है उसे अबि- 
कल देकर उससे जो तथ्य सामने आते हैं उनपर प्रकाश डाल देना क्रमप्राप्त है। प्रशस्तिका वह रूप इस 


प्रकार है-- 


सम्बत्‌ १७५७ वर्ष माघसुदी १५ सोमवासरे । 
संबत्सरे पब॑त-वाणयुक्ते सप्तशते चैव सहस्नमेके ॥। 
श्रीमाघमासे सितपुणिमाया श्रीचन्द्रवारे व मघानक्षत्रे ॥१॥ 
याते थदा विक्रमराज्यकाले तदान्वये श्री जिनमन्दिरे वे । 
कृत समाप्त बहुपुण्यहेतु: श्रीवर्धेभानस्य जगदुगुरोः हि ॥॥२॥ 
मूलसंधे बलात्कारगणे गच्छे सरस्वत्या:। 
यो बभूव मुनिः श्रीमान्‌ कुन्दकुन्दों मुनिश्वर: ॥३॥ 
तस्यान्वये च संजातो ज्ञानवान गुणसागरः । 
मनस्वी संघसंपृज्यों यशःकीतिमहामुनि- ॥४॥। 
पट्ट तदीये ललितादिकीरति: ज्ञानी सुधी: श्रीजिनतत्ववेदी । 
संसारभीतोीं जिनमार्गदेशी सुराधिपैपुजितपादपद्म: ॥५॥। 
तत्पट्रघारी जिनधर्मनिष्ठ: श्रीधर्मकीर्ति: शुभज्ञानमूर्ति:। 
श्रीरामदेवस्य पुराणकर्त्ता ज्ञानी विवेकी च हितोपदेशी ॥६॥ 
तत्पट्टपकेरूहे भानुमूति: पद्मयालय: श्रीमुनिषद्मकीत्ति : । 
दमी ब्रती सत्त्वहितोपदेशी संसारपाथो निधितारसेतु: ॥॥७॥ 
तत्पुण्यभोक्ता गुणवान सुधीर: श्रीशब्दशब्दार्णवपारप्राप्त: । 
सुधी: तपस्थी सुसुरेन्द्रकी तिः दयावगाही च क्षमी मनस्वी ॥८।॥। 
तच्छिष्ययातो सुचन्द्रकीति. दमी क्षमी श्री" गणोय: । 
सुरेन्द्रकीत्ति स्वगुरोपदेशात्‌ आदाय भिक्षाटनद्रव्यमारम्‌ ॥९॥ 
कारापितं तेन जिनेश्वरस्य श्रीसन्‍्मते: मगलकारणस्य । 
जीर्ण समालोक्य महामनोज्ञम्‌ श्रीनृतनं पृण्यविव्धनाय ॥१०॥ 
धमंसागरो यदा टीलाग्रामे स्वायु:क्षयं कृत्वा किचित्‌ वेदिकादिक न्यूनं चेत्यालयं विहाय 
स्वर्ग गतः तदा त्वागत्य नभिसागरेण ब्रह्मचारिणां विदुषा स्वधर्मस्य गुरुवेईधुना वेदादिक सर्व पूर्ण 
कारापयित्वा इदम्‌ संवत्सरम्‌ लिखित्वा स्थापितम्‌ ॥। 
श्रीमहा राजाधिराज्ञ: काशीश्वरगहिरिवारान्वयस्य प्रचण्डशासनस्य अखिलावनी भृतृशतखंड- 
करणस्य सकलप्रवलावनीपालसमृहमस्तकातिमालाचुंबितच रणारविदस्य जिनधर्ममहिमानि रतचेतस: 
प्रबल्तरकठो रभुजदण्ड-विशिष्टनिजविग्रहस्य षट्दर्शनविशिष्टाम्यासागमसंभाषणकरणसद्ध मंसंभाषण- 
समर्थस्य याजिन: श्रवीरस्य देवशास्त्रगुरु: (पूजन) तत्परस्य श्रीसमशासनस्य सकलसंयतसंयुक्तप्रजा 
(जनस्य) चैत्थालयस्थ नि्म[पितं । शुभम्‌ भवतु मंगलम्‌ । 


जिसे भद्वारक सम्प्रदाय ग्रन्थमे जेहरटशाला कहा गया है बहू वास्तवमे जेहरटशाखा न होकर चंदेरी 


शाखा है । 


यह शाखा भट्टारक देवैन्द्रकीतिसे प्रारम्भ होती है । इसके छठे पद्रधर भट्ठारक ललितकीति थे 


उसी पट्टपर बैठनेबाले ७वें भट्टारक धर्मकीति और ८वें भट्टारक पद्मकीति हुए हैं । धमंकीतिने ही श्रीरामदेव 


३८० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-अ्न्य 


पुराणकी रचना की है। यह पट्ट मूलसंघ कुंदकुंदाम्नायके अन्तगंत सरस्वतीगच्छ बलात्कारगणके आम्नायको 
माननेवाला था । चादखेड़ीके एक शिलालेखमे इसे परवार भट्टारक पट्ट मी कहा गया है। श्री भट्टारक 
पद्मकीरतिके समकक्ष दूसरे भट्टारकका नाम भी चन्द्रकीति था | सम्भवतः ये ( )के पट्टघर भट््‌टारक थे । 
चंदेरी पटके १०वें भट्टारक श्रो सुरेन्द्रकीति थे । उन्होंने ही अपने गुरु श्री सुरेन्द्रकीतिके उपदेशसे भिक्षाटत 
द्वारा बड़े बाबाके मन्दिरका जीर्णोद्धार करानेका विचार किया था । बादमें उनकी आयु पूर्ण हो जानेपर जो 
बैदी आदिका कार्य थोड़ा न्‍्यून रह गया था उसे नमिसागर ब्रह्म चारीने पूरा कराया । 

जिस समय यह कार्य सम्पन्न हो रहा था बुन्देलखण्डके प्रसिद्ध राजा छत्रसाल वही रह रहे थे । 
कारण कि मुसलमानोके आक्रमणसे त्रस्त होकर वहाँ उन्हे बहुत काल तक रहना पड़ा । इससे प्रभावित होकर 
उन्होंने कुण्डलगिरिके तलभागमे एक विशाल सरोवरका निर्माण कराया और श्री मंदिरके लिये अनेक उपकरण 
भेंट किये । उनमे दो मनका पीतलका घण्टा भी था । 

बड़े बाबाके मंदिरके बाहर दीवालमे लगे हुये विशालपट्टका यह सामान्य परिचय हैं! इससे इतना 
ही ज्ञात होता है कि वहाँ कुंडडगिरिके ऊपर एक प्राचीन जिनमंदिर था, उसमे जो बड़े बाबाकी मूर्ति 
विराजमान थी उसे ब्रह्मचारी नमीसागरने भगवान्‌ महावीरकी मूति समझकर इस शिछ्लालेखमे बड़े बाबाको 
भगवान्‌ महावीरकी मूत्ति कहा है। यह जिनमंदिर और दोनो ब्रह्ममदिर इस लेखस मालूम पडता हैं कि उसी 
कालमे प्रसिद्धिमे आये है और उसके फलस्वरूप वहाँ जनताका आना-जाना प्रारम्भ हुआ है । 


इस लेखका सार यह्‌ है कि बडे बाबाका मंदिर और दोनो ब्रह्ममन्दिर ६वी शताब्दी या उसके पूर्वके 
हैं । फिर भी क्षेत्ररूपमें उनकी प्रसिद्धि यद्यपि १२वीं शताब्दीमे हो गयी होगी तो भी घोर जंगछ होनेसे 
वहाँ जनताका आना-जाना रुका हुआ था। बादमे जब बुन्देलखण्डके प्रसिद्ध महाराजा छत्रसालको मुसलिम 
साम्राज्यपर विजय पानेके लिये कुछ कालतक यहाँ रहना पडा तबसे यह क्षेत्र प्रसिद्धोमि आया और वन्दनाकी 
दृष्टेसि जनताका आना-जाना प्रारम्भ हुआ | क्षेत्रपर जो मन्दिर निर्मित हुए हैं उनके बादमे अननेका यही 
कारण है । 





अहार क्षेत्र : एक अध्ययन 


मैं काफी समय पूर्व मवई ग्रामसे बैलगाड़ी द्वारा श्री अतिशयक्षेत्र अहारजीकी वन्दनाके लिए गया 
था। श्रीयुत पं० श्रीजगन्मोहनलालजी शास्त्री और मेरे बहनोई सा" के लघु आता श्री लाला 
परभानन्दजी सर्राफ मेरे साथ थे । क्षेत्रकी सुषमा अवर्णनीय है। इससे थोडी दूर पर मदनेशसागर नामसे 
प्रसिद्ध एक बृहत्‌ सरोवर है। क्षेत्रके चारों ओर वनराजि फैली हुई है। इससे इस क्ष त्रकी शोभा द्विगुणित 
हो गई है । इस बीच इतना अधिक काल बीत जाने पर भी क्षेत्रका मनोहारों वह भव्य स्वरूप इस समय भी 
प्रत्यक्षसा भासित हो रहा है । 
१. अन्वय या जाति परम्परा 

इस क्षेत्रपर वर्तमानमे जितने भी मूतिलेख उपलब्ध है उनमे जातिके भर्थमे तीन नाम आये हैं--१. 
अन्वय, २, वश और ३. जाति । इनमेंसे प्रायः अधिकतर लेखोंमे अन्वय शब्द बहुतायतसे पाया जाता है । 
वि० सं० १५२४ के एक लुंखमें बंद शब्द आया है तथा वि० सं० २०वीं शताब्दीके कई लेखोंमें जाति शब्द 
आया है। छूगता है कि प्राचीन कालमें जातीय अहंकारके विषसे धामिक क्षेत्रको अछूता रखनेके अभिप्रायसे 
जातिशब्दका व्यवहार नहीके बराबर होता रहा है । 

यहाँके लेखोंमें अन्वय या जातिवादी जिन नामोंका उल्लेख हुआ है वे हैं--१. गृहपति (गहोई), २. 
मेडवाल--मइकतवाल, मड़वाल, या मेंडलवाल, ३. पौरपाट (परवार), ४. पुरवार, ५. खंडेलबाल, ६. माधुव, 
७. लंबकंचुक, ८. गोलापूर्व, ९. गोलाराड, १०, जैसवाल या जायसवाल, ११. गर्गराटू, १२. कुटक, १३. 
अवधपुरा, १४, वेश्य, १५. माथुर, १६. देवा और १७. सोहितवाल । 

इतमें कई नाम तो ऐसे हैं जिनके अस्तित्वका अब पता ही नहीं चलता । जैसे माधु, कुटक, वैश्य, 
माथुर, देखवाल और सोहितवाल । हम देवगढ़के विषयमे तो कुछ भी लिखनेकी स्थितिमे नही है । मुख्यतया 
ललितपुरका समाज उसकी देख-रेख करता है। वहाँका ऐतिहासिक सर्वेक्षण कराकर वहां शिल्लापट्रोपर और 
मू्तियोपर पाई जानेवाली लेख आदि सामग्रीको संकलित कराकर वह प्रकाशित कर दे इस दिशामें थोडा भी 
सक्रिय नही जान पड़ता । एक जर्मनी विद्वानने वहाँका गहरा अध्ययनकर जर्मनी भाषामें एक अनुसंधान प्रन्थ 
अवदय लिखा हैँ। हमने प्रयत्न भी किया था कि बह हुमें मिल जाय तो उसका अनुवाद कराकर प्रकाशित करा 
दें, पर उसमें हुम सफल नहीं हो सके । 

गृहपत्ति--पहले जिन अन्ययोंका हम नाम निर्देश कर आये है उनमें एक जाति गृहपति है । इस 
जातिके गृहस्थों द्वारा प्रतिष्ठित कराये गये कई जिनबिम्ब यहाँ विराजमान है । उनकी लेखाक संख्या २, ९, 
३७, ४६, ५१, ५३, ५५, ६२, ६४ ओर ६६ है । यहाँ भ० शान्तिनाथकी खड्भासन जो विशालकाय प्रतिमा 
बिराजमान है उसकी प्रतिष्ठा भी इसी अन्बयके परिवार द्वारा कराई गई है । यहाँसे नातिद्र बानपुर नगरके 
बाह्य परसिरभे जो भव्य रचना निर्मित हुई है उसे मुर्तरूप देनेवाला भो यही परिवार है । इस अन्वयमे जो 
गोत्र प्रचलित है उनमेंसे अधिकांश वही हैं जो पोरपाट (परवार) अन्वगमे पाये जाते है । गृहपति यह शब्द 
भर्थ गर्भ प्रतीत होता है । पाणिनिने अपने व्याकरण शास्त्रमें इस शब्दका प्रयोग गृहस्थके अरथंसे किया है। 
किन्तु उत्त र कारूमें इसका प्रयोग जातिके अर्थमें होने लगा है । 
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(२) दूसरी जैसवाल जाति है। १२८ लेखोंमेसे इस अन्वयके क्रमाक १२, १५, २०, (२) २१, २४, 
२६, २९, ४३, ४४, ५२ (२) ६२ और ११२ कुल १५ मूततिलेख है। क्रमाक १५ संख्याक मूतिलेखमे इस 
अन्वयका दूसरा नाम जायसवाल भी अंकित है । वर्तमानमे इस अन्वयका एक भी घर बुंदेलखण्डमें नही पाया 
जाता । हो सकता है कि ११वीं, १२वी झताब्दिसें इस अन्वयका मुख्य निवास आगरा सम्भागके समान 
बुन्देखखण्ड भी रहा होगा । 

(३) ठीसरी जाति गोलापूर्व है । इस अन्वयके अहारजीमे क्रमाक ११, २२, २५, रेरे, २४, २८, 
४०, ४१, ५८, ६०, ६४, ८०, ९०, १०१, १०८, १११, आदि २५ मृतिलेख है। इन मूतिलेखोंमे 
३२ संख्यांक लेख बि० सं० १२०२ का और ११ संख्याकः लेख वि० स० १२०३ का है। बहोरीवन्द गाँवमे 
भ० शान्तिनाथके पादपीठपर जो लेख अंकित है वह भी लगभग इसी समयका है । इससे इतना तो स्पष्ट ज्ञात 
हो जाता है कि लगभग १२वीं-१३वी शताब्दिसे यह सम्भाग इस अन्वयका मुख्य निवास स्थान बना चला 
आ रहा है। दक्षिणका एक प्रदेश पुराने कालमे गोल्लदेशके नामसे प्रसिद्ध रहा है। यदि इस अन्वयका 
निकास राजनेतिक या घाभिक-क्रान्तिवश उसी प्रदेशसे हुआ निश्चित हो जाता हैँ तो १०बी, ११वीं शताब्दिके 
आस-पास इस अन्वयके परिवार वहाँसे आकर महोवा सम्भागमे आकर बसे होंगे यह माना जा सकता है । 
अभी यह अनुसन्धानका विषय है । ऐतिहासिकोंको इस ओर ध्यान देना चाहिये । 

(४) चौथी जाति ४ण्डेलबाल हैं। इस क्षेत्रपषर इस अन्बयके ६, १६, ४८, ६५, ७० और ९७ 
संख्याक छह प्रतिमा लेख पाये जाते है। १६ सख्याक एक प्रतिमालेखमे तो इसे खण्डेलान्वबय नामसे भी 
अभिहित किया गया है। इससे इस अन्वयका विकास खण्डला नगर और उसके आस-पासके प्रदेशसे हुआ है 
यह निश्चित करनेमे सहायता मिलती है । जिस समयके ये लेख हे, उस समय व्यापारादिके निमित्तसे इस 
अन्वयके परिवार इस सम्भागमे आकर बस गये होंगे ऐसा प्रतीत होता है । 


(५) पाँचवी जाति पौरपाट (परवार) है। इस क्षेत्रपर ले० ५, ४२५० और १०२ छेख ऐसे हैं 
जिनमे इस अन्वयका पुराना नाम पौरपाट ही अंकित है । इनके सिवाय ११५ संख्याक एक प्रतिमाछेख ऐसा 
अवद्य है जिसमे इस अन्ययका वर्तमानमे प्रचलित नाम परवार लिखा गया हैं । इन प्रतिमा लेखोमे १०० 
और १०२ संख्याक दो लेख ऐसे अवद्य है जिनमे क्रमशः पुरवार ओर पौरवाल नाम उल्लिखित है । इन दोनों 
शब्दोंका अर्थ परवार अन्वयके अर्थमे भी हो सकता है। वैसे पुरवार और पौरवाल नामसे प्रख्यात दो अलग 
जातियाँ बन गई है । कहोके किन्ही परिवारोंने यहाँ आकर जिनबिम्ब प्रतिष्ठा कराकर यही विराजमान 
कर दी हों यह भी सम्भव है। वैसे परवार, पोखाल पद्यमावतीपुरवाल, पुरवार और जांगडा पोरबाल मलपे 
एक अन्वयके ही नाम है। इस अन्वयका मूल निवास स्थान गुजरात और मेवाडका कुछ भाग प्राग्गवाट देश 
था, इस कारण इसका पुराना नाम प्राग्वाट भी रहा है । यह वाहरसे आकर मुख्यतया चदैरी सम्भागमे 
भाकर बसी है । इसी कारण इस अन्वयके बहुत ही कम लेख अहारक्षेत्रम पाये जाते है, क्योंकि टीकमगढ़ 
और उसके आसपासके प्रदेशमे इस अन्वयका फैलाव बादमे हुआ है । ; 


(६) एक जातिका नाम मेडवाल है। इसके लिए लेखक ४ मे मेडवालान्बय, लेखाक २७ से मइडत- 
बालान्यय, लेख ३३ में मेडतवंश और ले० ४९ में मडवालान्वय अंकित है। सम्भवतः ये चारो नाम एक ही 
अन्ययके लिए आये जान पढ़ते हैं। खंडवाके जिनमन्दिरकी छतपर बि० मं० १२४२ का एक खण्डित जिन- 
बिम्ब रखा हुआ है। उसकी आसनपर “मइडतवालगुर्जरान्वें' *कित है । इससे इस अन्वयका मूल नाम मेडत 
था मइड़त नामके साथ इसका सम्बन्ध गुजरातसे भी जान पड़ता है। है 


चतुर्थ क्ष्ड : ३८३ 


मारवॉडमें एक नगरका नाम मेडता है। इसलिए जान पड़ता है कि इस नगरके नामपर ही इस 
अश्वयका नाम मेड तबाल पढ़ा होगा ओर दस अन्वयके जो परिवार गुजरातमे बसते होंगे उनकी गुजरात 
अन्वयके अस्पर्गत परिगणना होने रगी होगी | परवार अन्बयके जो गोत्र प्रचलित हैं। उनमें एक गोत्रका नाम 
माडिल्ल गोत्र है। वर्तमानमें कोई मेडतवाल नामकी जाति तो दृष्टिगोचर होती नही । यदि ये माडिल्लगोत्री 
परवार ही मेडनवाल हों तो कोई आश्चर्य नहीं है । यह अनुमानमात्र है। माढिल्लगोन्रका सम्बन्ध माड़्से भी 
हो सकता है । 

(७) इस पुस्तिकामें ले० १७ गर्गरटान्बय और ले० ७१में गर्गराटान्वय ये दो नाम आये हैं। “गर्ग! 
यह अग्रोतक (अग्रवाल) अन्वयका एक ग्रोत्र है । गर्ग! इस नामका पाणिनि व्याकरणमें भी उल्लेख हुआ है । 
गर्ग! नामके साथ 'राट्‌ शब्द जुड़नेका यह कारण प्रतीत होता है कि जिस प्रदेशमे मुख्यतया इस गोत्रके 
परिवार निवास करते होगे उसे ही इन छेखोंमे गर्गराट कहा गया है । 

(८) इस पुस्तिकामें ले० २३, ७६ और ७८ ऐसे ३ प्रतिमालेख उपलब्ध होते हैं जिनमें अवध- 
पुरान्‍्वय यह नाम अकित है । अवधपुरान्वयके नामसे एक जाति अवश्य रही है । सम्भवतः वर्तमानमें जो श्री 
जिनतारणतरणके अनुयायी अयोध्यावासी अन्चयके परिवार बुन्देलखण्डम बसते है वे पहले कभी अवधापुरा 
नामसे पुकारे जाते रहे हो तो कोई आइंचर्य नहीं । 

(९) इस पुस्तिका गालाराड्‌ अन्वय (गोलात्वारे) का ले० १२ संख्याक एक ही प्रतिमालेख उपलब्ध 
होता है । इस अन्वयका मुख्य निवास स्थान भिण्ड-सदावर सम्भाग हैं। इस कारण इस अन्वयके अधिक 
प्रतिमालछेख इस क्षेत्रपर नही पाये जाना स्वाभाविक हैँ, क्योंकि इस अन्वयके बहुत ही कम परिवार धीरे-धीरे 
इस प्रदेशमें आकर बसते गये है । 

इस पुस्तिकामे छे० ७ और ५० में माधुवान्ययका, ले० ३५ में कुटकान्वयका, ले० २९ ओर ५१ में 
क्रमश: वैश्यान्वयय और वैश्यवालान्वयका ले० ५६ में माथुरान्‍्वयका और लेख १२९ में सोहितवालान्वयका भी 
उल्लेख दृष्टिगोचर होता है । इन अन्वयोंके ये ऐसे नाम हैं जो इस समय अनुसन्धानके विषय बने हुए है । 
पुराने कालमे जितने अन्वय (जातियाँ) प्रचलित रहे है. उनमेंसे वर्तमानमें कितने अन्वयोका अस्तित्व है और 
कितने नामशेष हो गये इस और व्यक्तिका तो छोड़िये किसी सस्थाका ध्यान भी नहीं गया है। सम्भवतः 
भे वष्यमे इस कमीको अनुभव करके समाजका ध्यान इस ओर चला जाय । यदि ऐसा हो सके तो यह समाजको 
बहुत बडी सेवा होगी ऐसा में मानता हूँ । 

२, भट्टारक परम्परा 

(१०) बुन्देलखण्डमे भट्टारक परम्पराका बहुत बादमें उदय हुआ है, अत' जिन प्रतिमा-लेखोंमेंसे जिनमें 
इस परम्पराका उल्लेख दृष्टिगोचर होता हैँ उनमेसे ऐसे ४६ ही लेख उपलब्ध होते हैं । उदाहरणाय॑ लेखाँक 
७३मे भट्टारक माणिक्यदेव और गुण्यदेवके नाम आये है। इन्होने बि० सं० १२१३ से इस क्षेत्रपर एक जिन- 
क्म्बकी प्रतिष्ठा कराई थी। ये दोनों किस स्थानके पट्ट पर अवस्थित थे यह कहना कठिन है । ले० ९७ और 
१०९ में भ० जिनचन्दका नाम आया हैं। ये मुलसंघ कुन्दकुन्द आम्तायकी दिल्‍ली-जयपुर शाखाके पद्टाघीश 
थे । बिम्बप्रतिष्ठा आदि कार्यों द्वारा धर्मप्र भावतामे इनका बडा योगदान रहा है । इन्होंने सिद्धान्तसार भ्रन्थकी 
रचना भी की है । लेखाक १०७ में भ० धवलकीतिका नाम आया है । 

उक्त प्रतिमालेख बि० सं० १७१३ का है। इस पुस्तिकाके अनुवादकने इस नामके साथ सकलकीतिका 
नाम और जोड़ दिया है । ऐसा उन्होंने किस आधार पर किया है यह कह सकना कठिन हैं । सकलकीति चंदेरी 
पट्टके भट्टारक थे । हो सकता है कि प्रतिमा छेखमे असावधानीसे यह नाम छूट गया हा। लेखांक १२५ में 
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धर्कीति तथा उनके शिष्य, प्रशिष्य शीलसूत्र और ज्ञानसूत्रके नाम आये है। भ० धर्मकीर्तिके प्रशिष्य ज्ञानसूत्रने 
ध्ि० सं० १६४२ में पैराजाबादम मूलसंघ कुन्दकुन्द आम्नायके अन्तर्गत चौकोर यन्त्रकी प्रतिष्ठा कराई थी । 
ले० “५ में भ० जगन्द्पेणता नाम आया है। ये वि० सं० १६८८ में अवस्थित थे । लेख त्रुटित हो जानेसे 
विशेष जानकारी नहीं मिल सकी | ले० १२७ में भ० धर्मकीतिका नाम आया है । जिस बिम्ब पर यह लेख 
है उसकी प्रतिष्ठा वि० सं० १६८३ में हुई थी । स्पष्ट है कि थे उस समय चंदेरी परवार भट्टारकपट्ठुके पट्टा- 
घीद थे । अपअ्रंशमें लिखित एक हरिवंशपुराण इनकी अमर कृति है । ले० १२५ में भ० सकलकीरतिका नाम 
आया है ये भी चंदेरी परवार भट्टारक पट्ट के पट्टाधीश रहे है । इन्होंने ही विः स० १७२० में इस बिम्बको 
प्रतिष्ठा कराई थी। ले० १२८ में विशालकीति और उनके शिष्य भ० पद्मकीतिका नाम आया है ये दोनों 
भद्टारक मूलसंघ कुन्दकुन्द आम्नायके अन्तगंत लालूरशाखाके पट्टाषीश थे । 


३. मुनि, आधिका, पण्डित ५रम्परा घ 
(११) इस पुस्तिकाके लेख २६ मे मिद्धान्तश्री सागरसेन आयिका जयश्री, रिषि रतनऋषि ये तीन नाम 


आये हैं। यह लेख वि० सं० १२१६ का है। लेख ३१ में पण्डितश्री विद्यालकीति आयिका त्रिभुवनश्री शिष्यणी 
पूर्णश्ली और धर्मश्रीके नाम आये है । इनमे विशालकीति किसी भट्टारकके पंडित मालुम देते हैं । ले० ३५ में 
पण्डित लक्ष्मणदेव शिष्य आयंदेव आयिका लक्ष्मश्री ऐलिका चारित्रश्नीके ताम आये है । इनमे लक्ष्मणदेव और 
आयंदेव कहीके भट्टारक पंडित मालूम देते है। ले० ३६ में पण्डित श्रीजसकीरति तथा शीलदिवाकरनी पद्मश्री 
और रललश्रीके नाम आये है। इनमे भी जसकीति कहीके भट्टारक पंडित जान पडते है। ले० ४४ मे सिद्धान्तश्री 
सागरसेन आयिका जयाश्री और दयाश्रीके नाम ओये है। इनमे सागरसेन मुनि होने चाहिये । ले० ७७ में 
पण्डित महुवर्म्म और आशिका श्रीमती शिवणीके नाम आये है। तथा ले० ८८ मे सिद्धान्ती देवश्रीका नाम 
आया है। ये मुनि होने चाहिये । ये सब लेख वि० सं० १२१५ के आसपास के है । इससे पता छुगता है कि 
उस कालमें भट्टारकोंके आश्रयसे मुनि और आयिका और पंडित रहते रहे हैं और वे जिनबिम्ब प्रतिष्ठा आदि 
कार्योमें सहयोग करते रहे है । 
४. आम्नाय 

(१२) इस पुस्तिकामें सन मिलाकर १२८ लेख सकलित है । कुछ लेख ऐसे भी है. जिनपर क्रमाक 
अंकित नही है। इन सब लेखोंमें सबसे प्राचीन लेख वि० सं० ११०८ का है। इसमे ऐसे बहुत कम लेख है 
जिनमें आम्नायका उल्लेख किया गया है ॥ फिर भी इस प्रदेशमें चिरकाल्से मूलसघ कुन्दकुन्द आम्नाय ही 
प्रचलन रहनेसे यहाँ अन्य आम्तायका कभी भी प्रचार नही हो सका । अब काल बदला हुआ है । समाजमें 
अपने मूलसंघ आम्नायका गौरव घटता हुआ प्रत्तीत होता है। कई ऐसे विद्वान्‌ भी देखे जाते है जो तत्कालीन 


प्रतिष्ठा और लाभको सामने रखकर मूलसंघ आम्नायको भूलसे गये है । कलिकाल है, आगे क्या होगा, कहा 
नहीं जा सकता । 


यह प्राचीन शिलालेख' पुस्तिकोके आधारपर लिपिबद्ध किया गया अहारक्षेत्रका यह संक्षिप्त 
इतिहास है । इसका पुराना नाम मदनेशसागरप्र (ले० १) मालूम पडता है । इस छेखमें वानपर आनन्दपुर 
और बसुहाटिका ये तीन नाम और आये है । इस क्षेत्रका नाम अहारजी कैसे प्रचलित हुआ यह कहना कठिन 
है । इस पस्तिकामें इस नामका उल्लेख करनेवाला सबसे पहला प्रतिमा लेख वि० सं० १८८१ का है । इसका 
देलांक *१ हैं। इस लेखमें 'अहारमें ये” मद्रित हुआ है । गृल पाठ 'अहारमष्ये' होना चाहिये ! अस्तु अब इस 
क्षेत्रक सवगीण विकासकी ओर पूरे समाजका ध्यान आकृषित हुआ है यह प्रशंसा योग्य है। यह हमारा 
पुराता सांस्कृतिक वैभव है । इसकी भले प्रकार सम्हाल करनी चाहिये । ७ 


श्री जिन-तारण-तरण और उनकी कृतियाँ 


श्री जिन तारण-तरण बुन्देलखण्ड और मध्यप्रदेशकी विभूति थे। जब चन्देरी नगरमें भटटारक परम्परा- 
का उदय हुआ, इनके उदय ओर धर्म प्रचारका वही समय है। वे प्रतिमाशाली, भगवान्‌ कुन्दकुन्द द्वारा 
प्ररूपित वीतराग मार्गका अनुसरण करनेवाले थे। अपनी दिव्य वाणी द्वारा व्यवहार-निशचयम्वरूप बीत राग 
मोक्षमार्गंका वे अपने जीवनके अन्तिम क्षण तक प्रचार करते रहे । इसी तथ्यको सूचित करते हुए वे पष्डित 
पूजाके अन्तमें कहते है-- 

एतत सम्थक्त्वपृज्यस्थ, पूजा पूज्य समाचरेत | 
मुक्तिश्रियं पथं शुद्धं व्यवहार-निश्चय शाश्तं ॥३२॥ 

इस गाथामें वे मुक्तिश्रीकी प्राप्तिके व्यवहार-निश्चयस्वरूप शाश्वत शुद्ध मोक्षमार्ग पर चलनेका उपदेश 
देते हुए कहते है कि सब प्रकारके मल-दोषोंसे रहित पूज्य सम्यग्दृष्टिके योग्य पूजा करनी चाहिए । 

जो वर्तमानमे मुद्रित उक्त गाथा मिलती है उसे हमने थोड़ा परिवर्तन करके लिखा है, क्योंकि तीनों 
ठिकानेसार ग्रन्थोंके अवलोकनसे यह आभास मिलता है कि उत्तर कालमें भाषा और मृर विषयसे अपरिचित 
लेखकोंकी कृपासे मृलू ग्रन्थोंमें भाषाकी दृष्टिसे भारी परिवतंन हुआ हैं। इसमें सन्देह नहीं कि वे ग्रन्थ अभी 
तक सुरक्षित बने रहे । भारी छानबीनके बाद भी इनकी रचनाओंकी प्राचीन प्रतिथाँ हम उपलब्ध नही कर 
सके । अस्तु, 

इसमें सन्देह नही कि स्व० ब्रह्मचारी श्री शीतलप्रसादजीने प्रत्येक ग्रन्थका ही नही, प्रत्येक गाथाका 
शब्दानुवाद करके जैन समाजका असाधारण उपकार किया है। शिक्षा, धर्म, साहित्य, वर्तमानपत्र और समाज 
ऐसा कोई अग नही जिसे उन्होंने अपने लेखन और प्रचारका अंग न बनाया हो । वे कर्मठ कार्यकर्ता थे। सोते- 
जागते उनके जीवनका प्रत्येक क्षण प्रत्येक अंगको पुतिके लिये निश्चित था। श्री जिन तरण-ता रणस्वामीको 
प्रकाशमे लानेका अधिकतर श्रेय भी उन्हीको हैँ । वर्तमान कालीन साधारण मत-भेदकों गौण करके देखा जाय 
तो उनका ही सर्वप्रथम ध्यान श्री तरण-तारणस्वामीजी रचित इस अमूल्य सम्पत्तिकी ओर गया और उनके 
माने गये १४ ग्रन्थोमेसे ९ ग्रन्थोंका शब्दानुवाद करके उन्हें प्रकाशमे लाये | वे वर्तमानकालमे हमारे बीचमे 
नही हैं। पर उनकी पुनीत स्मृति चिरकाल तक बनी रहेंगी इसमे सन्देह नही है । 

२. तोन ठिकानेसार ग्रन्थ 


स्वामीजीकी रचनाओंसे उनके जीवन पर कुछ प्रकाश पड़े इसके लिये तो उनकी कृतियोंका सृक्ष्म 
अध्ययन आवश्यक है । छद्यस्थवाणीमें जो कुछ गृढ़ भाषामे कहा गया हैं उसका ऊहापोह हम श्री ज्ञान समुच्चय- 
सारकी प्रस्तावनामें कर आये हैं। किन्तु उनकी रचनाओंका इस दृष्टिसे अभी भी सम्यग्‌ अध्ययन आवश्यक है । 

जो तीन ठिकानेसार ग्रन्थ उपलब्ध होते है उनमें जो-जो सूचनाएँ की गई है उनपर विस्तृत प्रकाश तो 
योग्य समय आनेपर ही कर सकेंगे । तत्काल तीन बत्तीसीयोंके सम्बन्धभे जो सूचनाएँ की गई है उनकी सागो- 
पांग चर्चा यहाँ हम कर देना चाहते हैं । 

१. हमे इस ग्रन्थकी एक प्रतिकी उपलब्धि श्रीयत्‌ ब्र० गुलाबचन्दजीके पाससे मल्हारगढ़ निसईजीसे हुई । 
यह गुटका ग्रन्थ है। इसकी रूम्बाई लगभग १९ अंगुल और चौड़ाई १० अंगुल है। पत्र संख्या १३८ है। 

४९ 
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ठिकानेसार ७९ पत्रसे भी आगे है । ८०वें पत्रसे १०८ तक सची तथा विश्वेष विवरण है। १०९ पत्रसे १३८ 
पत्र तक ठिकानेसार सम्बन्धी तथा दूसरे विषयोंका संकलन है । इसकी लिपि द्वि० भादों मुदी १४ शनिवार सन्‌ 
१८९०को कुन्डावासी ठीकारामने की हैं । 
२. दूसरा ठिकानेसार गंजबासौदामे प्राप्त हुआ । इसकी रम्बाई १९ अंगुल तथा चौडाई ९ अंगुल है । 
कुछ पन्न संख्या ४२ है । इसकी लिपि जेठ सुदी ८ सम्बत्‌ १९६९ में को गई है । े 
३ तीसरा ठिकाने सारकी प्राप्ति खुरई (सागर) चैत्यालयसे हुई। इसकी लम्बाई लगभग ३ अंगुल, 
चौड़ाई ९ अंगूल और पत्र संख्या ९८ है। पत्र संख्या ८ मे विवरण व सूची है । शेप पत्रोंमें विशेष विषयोंका 
संकलन है । इतपर पत्र संख्या अंकित नही हैं। इसके लिपिबद्ध होनेकी वही तिथि सम्वत्‌ है जो मल्हारगढ़ 
निसईके गुटिकाकी है। लेखकका नाम भी वही है । 
इन तीनों ठिकानेसार ग्रन्थोंमें विषयका संकलन एक क्रमसे नही है। किन्तु खुरई चैत्याछय और मल्हार- 
गढ़ निसईजीसे प्राप्त दोनों ठिकानेसार ग्रन्थोंकी लिपिकी तिथि और लिपिकार ये एक ही है | इससे इस बात- 
का तो पता चलता है कि सम्भव है खुरई चैत्यालयकी प्रतिको देखकर मल्हारगढ निसईजीके गुटिकाकी प्रति- 
लिपि की गई है क्योंकि खुरई चैत्यालयका गुटिका कुछ प्राचीन लगता हैं । इतना अवश्य है कि विषयके संकलन- 
में छिखानेवालेकी रुचिको ध्यानमें रखा गया है । जिस ठिकानेसारके आधारसे ये तीनो प्रतियाँ तैयार की गई है 
बह कहीं हैं या नहीं इसका अभी तक कही पता नहीं चल सका । ये तीनों प्रतियाँ किन्‍्ही प्राचीन प्रतियोंकी 
लिपि है, इसका लिपिकारने एक दोहा लिखकर उल्लेख भी किया हैं । दोहा इस प्रकार है-- 
जैसी प्रत देखी हमन, तेसी लई उतार। 
हमको दोष न दीजिये, बुधजन लीजो सुधार ॥ 


३, तीनों बत्तीसियोंके विषयमें 

तीनों ठिकानेसार ग्रन्थोंमे तीनों बत्तीसियोके विष्यमें जो उल्लेख मिलते हैं उनकी चर्चा करना यहाँ दृष्ट 
हैं । मुद्रित बड़े गुटिकामे प्रथम बत्तीसी मालारोहण छपी हैं। इसके बाद पण्डित पूजा और इसके बाद कमल- 
बत्तीसी छपी है। मालारोहणका श्री जिनतारण-तरण स्वामीके अनुयायियोम विशेष स्थान है। विवाहकी 
सम्पन्नता इसीके पाठ्से की जाती है। इसकी सूचना गजबासौदाकी प्रतिसे होती हैं । इसमे कहा गया है-- 

माला करेसं रजपृत्र व्याहण चले नृत्यरंज तिनिके समय मालारोहिणी उत्पन्न भई । पत्र सं, ३५ । 

इससे पता चलता है कि किसी राजपृत्रके विवाहके समय मालारोहिणी बत्तीसी लिखी गई थी । 

किन्तु मल्हारगछ७ निसईजीकी प्रति पत्र समं० १२ में यह उल्लेख मिलता है--- 

खिमलासे पश्मकमलको बेटी मंनसिरिमाला उत्पन्न भई । परवर मैडीसी चौधरी नाऊनपुरको | ३६ । 

साथ ही इसी गुटिकाके पत्र संख्या ११५ में यह उल्लेख मिलता है-- 

अस्थान खिमलासो पद्म कमनजू कौ प्रसाद भयो | सुहगसि रमन फूलना पहली गाथा प्रसाद पदुमकम- 
लकौ । आचरी की गाधामें सुहगावती रुइया जिनकौ प्रसाद ॥११॥ 

किन्तु यह फूलनाओंके समयके निर्णयका प्रसंग है, इसलिये गंजबासौदाका उल्लेख विशेष प्रामाणिक 
लगता है, क्योंकि इसके विरुद्ध खुरई चैत्याउयकी प्रतिमे यह उल्लेख है-- 

अस्थान खिमलासो पद्ूमकमलकौ प्रसाद भयौ सुहगंति रमन फूलता पहिली गाथा प्रसाद पद्मकमछजूको 
आचरीको गाथा मैं सुहगावति रुदया जिनकौ प्रसाद ॥११॥ हे 
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लगभग इसी प्रकारका उल्लेख गंजबासौदाकी प्रतिमें भी देखनेको मिलता है-- 

स्थान खिमलासा पदुमकमल जू के निवति सूहिगम्य रमण फूलना उत्पन्न भयो। 

खुरईके ठिकानेसारमें पाँच मतियोंका निरूपण हुआ है। वे हैं--विचारमति, आचारमति, सारमति, 
ममलमति और केबलमति ! यथा-आचारमतिमे श्रावकाचार उत्पन्न भयो । विचारमतसों तिनईबत्तीसी छांनवे 
माषंड जिने ॥९६।॥ सारमतमे तीन सार कहिये १-स्य|यसमुच्चयसार । २-तअभंगीसार । ३े-उदसिघसार (उप- 
देशसार) उत्पन्न भए | ममलमतमे॑ खिपनक १-ममलपाहुड ग्रन्थ । २-चौबीसजानो | केवल्मतिमें प्रन्‍्य ५-- 
छदमस्तवानी १, नाममाला २, खातिकाविद्ेष ३, सिघ१भाव ४, सुनसुभाव ५ । 

इस उल्लेखसे पता चलता है कि तीनों बत्तीसियोंका विचारमतमें समावेश होता है । स्वयं जीवनमें 
कैसा चिन्तवन और अनुभव करनेसे यह जीव ज्ञानमार्गका अनुसरण कर अन्तमे मोक्षका पात्र बनता है तथा 
निराकुल लक्षण स्वाश्रयी अनन्त सुखका पात्र बनता है | इन बत्तीसियोंम खासकर ऐसे निरूपणपर ही विशेष बल 
दिया गया है । यहाँ इन पाँच मतोंमे मति और मत इन दोनो शब्दोंका प्रयोग किया गया है! हमने जहाँ जैसा 
पाठ है वही रखा है । आम तोरसे ये पाँचों मत कहे जाते हैँ, मति नही । फिर भी हमने उक्त ठिकानेसारके 
पाठकी सुरक्षाकी दृष्टिसे उक्त पाठमे परिवर्तन नहों किया है । मूल पाठ उद्धृत कर दिया है । 

प्रसंगसे यहाँ यह उल्लेख कर देना आवदयक प्रतीत होता है कि तीनों ठिकानेसार प्रन्थोंमे मूल ग्रन्‍्थोंके 
परिचयमे तो थोडा बहुत भेद है ही। शेष विषयोंके मंकलनमे काफी फरक है । इससे ऐसा भी लगता है ये तीनों 
प्रतियोंके मूल आधारभूत मूल ठिकानेसार ग्रन्थ भी अनेक रहे हैं तथा अन्य कई विषयोंका समावेश भी बादमें 
कर दिया गया होना चाहिये । इस समय सब अंधकारमे हैं । स्वयं उनके अनुयायियों द्वारा इस विषयमे हमें 
उपेक्षा होती हुई जान पडती है। आदरणीय श्रीमन्‍्त सेठ श्री भगवानदास शोभालालजी तथा उनके बड़े पत्र 
भी धीमन्त सेठ श्री डालचन्दजी ऐसे महानुभाव हैं, जो कुछ हो रहा है वह उनके प्रयत्नविशेषसे ही हो रहा 
है । अस्तु, 

आगे तीनों बत्तीसियोंमें क्या विषय हैं इसपर ऊहापोह करंगे। उनमे प्रथम मालारोहणपर विचार 


करते हैँ -- 
मालारोहण 
जैसा कि हम पहले लिख आये है, स्वामीजीने इसकी रचना एक विवाहके अवसरपर की थी | यह बात 
तो समझमे इसलिये आती है कि उस प्रसंग पर समाजके अनेक प्रतिष्ठित और अप्रतिष्ठित स्त्री-पुरुष सम्मिलित 
होते है अतएव स्वामीजीने अपने अध्यात्म-प्रचारका सबसे अधिक उपयुक्त समय यही समझा होगा । यह शुद्ध 
अध्यात्मकी प्रूपणा करनेवाला ग्रन्थ है । प्रारम्भमे मंगलाचरणके बाद आत्माके विशुद्ध गुणोके रूपमे मालाके 
इस ग्रन्थकी रचना हुई। भले ही इसमें ३२ गाथाएँ हों पर सभी गाथाएँ अध्यात्मके रससे भरपुर है । 
भाषाकी दृष्टिसे जिसरूपमें यह्‌ उपलब्ध होता है, ठीक उसी रूपमे स्वामीजीने इसकी रचनाकी हो या 
नहीं इसमें संदेह है। इसकी प्रथम गाथाकों ही लीजिये-- 
उंवकार वेदंति सुद्धात्म तत्त्वं प्रममामि नित्य तत्त्वार्थसाथ । 
न्यानंमयो सम्यकदश नित्यं संमिक्त चरण चेतन्यरूपं ॥१॥। 
थोड़ा बदलकर इसका परिमाजित रूप यह हो सकता हैँ 
उ>कार बेदंति शुद्धात्मतत्त्वं, प्रणमामि नित्य॑ तत्त्वाथंसाथ । 
ज्ञानमयं सम्यक्दर्श नित्यं, सम्यक्त्वचरणं चेतन्यरूप॑ं | 


३८८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थे 


अस्तु, यह अनुपम ग्रल्थ है । इस प्रथम गाथामे ओंकार स्वरूप पंचपरमेष्ठीको द्रव्य-्भाव नमस्कार 
किया गया है, जो पंचपरमेष्टी शुद्ध आत्मस्वरूपको प्राप्त हुए या उसकी स्वानुभ्तिसे सम्पन्न हैं, सभी पदार्थो्मे 
वे सारभृत हैं, निरन्तर ज्ञाममय है, सम्पग्दर्शन और सम्यकचारित्रके साथ जो आत्मस्वछूपको प्राप्त हुए 
हैं ॥१॥ दूसरी गाथामें अन्तिम तीर्थकर भगवान महावीरको द्रव्य-भाव से नमस्कार किया गया है, जिनके 
धनन्त चतुष्टय पूर्णरूपसे व्यक्त हो गये है। साथ हो मैं (स्वामीजी) सभी केवलियों और अनन्त सिद्धोंको 
नमस्कार कर तुम्हारे प्रबोधके लिए गुणमालाका कथन करूँगा ॥२॥ आगे शुद्ध सम्यर्दृष्टि कैसा होता हैं इसका 
निरूपण करते हुए लिखा है--जिसका आत्मा शरीरप्रमाण है, जो भावमे निरजन है, जिसका लक्ष्य निरंतर 
चेतन आत्मा पर बता रहता है, भावसे जो निरन्तर ज्ञानस्वरूप हैं, यथार्थ बीयंके धारी वे शुद्ध सम्यर्दृष्टि 
हैं ॥:॥ जो मनुष्य संसारको दुःखरूप समझकर उससे विरक्त है वे शुद्ध समयसार है ऐसा जिनदेवने कहा है । 
जो मिथ्यात्व, आठ मद और रागादिभावोंसे आत्मभावको दुर कर चुके है, सभी तत्त्वार्थोमे सारभूत वे शुद्ध 
सम्यरदृष्टि है ॥४॥ आत्माके शुद्ध स्वरूपको बतलाते हुए स्वामीजी कहते हैं कि--जो तीन शल्योंगे रहित है 
जिसने अपने चित्तका निरोध किया है, जो निरन्तर अपने हृदयमे जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित वाणीकी भावना 
करता रहता है और जो झूठे देव, गुर और धर्मसे अत्यन्त दूर है ऐसा सभी तत्त्वा्थोमे सारभूत आत्माका शुद्ध 
स्वरूप है ॥ ॥। जो कोई मनुष्य मुक्ति सुखके साथ शुद्ध सम्यग्दर्शनका घारी है, जो पृष्य-पाप और रागादि- 
भावोंसे विरक्त है, जो निरस्तर इस भावनासे सम्पन्न है कि मेरा आत्मा स्वभावसे ध्रुव शुद्ध और ज्ञान-दर्शन 
स्वभाववाला है ॥६॥ केवलज्ञान सदा काल समस्त पदार्थोकों जानतेवाला है और शुद्ध प्रकाश स्वरूप है । 
क्षभेददृष्टिसे शुद्ध आत्मतत्त्व है । वह आत्मतत्त्व सम्यकदर्शन-ज्ञान-चारित्र और अनन्त सुखका भोकता है ऐसा 
सभी तत्तवाथोंमे सारभूत शुद्ध आत्माकी तुम निरन्तर भावना करो ॥७॥ 

शुद्ध सम्यग्दर्शन मेरे हृदयमे अर्थात्‌ आत्मामे सदा प्रकाशित रहो । उसकी गुणमाला ग्‌थनेमे वीर्य 
समर्थ देवाधिक अरहन्तदेव, निर्ग्रन्थ गुर, वीतरागवाणी, सिद्ध परमेष्ठी, अहिंसा धर्म और उत्तम क्षमा यह गुण 
उसके मोती या मणि है ॥८॥ यथार्थ तत्त्वोका तुम निरन्तर मनन करो, जिससे २५ मलदोषोंमे रहित शुद्ध 
सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति होवे। शुद्ध ज्ञान, शुद्ध चारित्र और वीर्यगुण युक्त शुद्ध आत्मतत्त्वको में द्रव्य-मभाव 
नमस्कार करता हूँ ॥९॥ देबोंका देव श्रुतज्ञान स्वरूप आत्मतत्त्व हैं जो सात तत्त्व, छह द्रव्य, नव पदार्थ, पाँच 
अस्तिकाय, सामान्य-विशेषगु ण, चेतन आत्माके वर्णनसे युक्त हैं तथा विश्वको प्रकाशित करनेबाला और तत्त्वोंम 
सारभूत तत्त्व आत्माकों अनुभवने वाला है ॥१०॥ देव, गुरु, ज्षास्त्र, सिद्ध, सोलहकारण, धर्म, सम्यर्दर्शन, 
सम्यशज्ञान और सम्यकचारित्रके गुणोंसे यह माला गूंथी गयी है जो सदा प्रशस्त है ॥११॥ 

ग्यारह प्रतिमा, सात तत्त्व, चार निश्षेप, बारह ब्रत, सात शील, बारह तप, चार दान, शुद्ध सम्यक्‍त्व- 
शान-चारित्र, मलरहित शुद्ध सम्यग्दर्शन, आठ मृलगुण इनका यथासम्भव विशुद्ध रीतिसे पालन करते हैं और 
जो अत्यन्त शुद्ध ज्ञानके धारी हैं वे शुद्ध आत्मस्वरूपके अनुभवने वाले शुद्ध सम्यरृष्टि है ॥१२-१३॥ सम्यस्जानी 
जीव शंकादि आठ दोष और आठ भेदोंके अहंकारसे मुक्त होता हैं। उसके तोन मृठता, मिथ्यात्व और माया- 
शल्य नहीं देखी जाती इससे बह निदानसे रहित होता है ऐसा भी समझ लेना चाहिये । अज्ञान, छह अनायतन, 
पच्चीस मलका वह त्यागी होता है | वह सदोष कर्मका भी त्यागी होता हैं ॥१४॥॥ 

रत्नत्रयधारी मुनि शुद्ध आत्मतत्त्वरूप शुद्ध प्रकाशका घारी होता है, आाकाशके समान निरावरण विदव- 
स्वरूपका धारी होता है, यथार्थ तत्त्वार्थकी बहुत भक्तिसे युक्त होता हैं ॥१५॥ 

जो घ॒र्ममे लीन हैं, आत्मगुणोंका चिन्तन करते है: वे समस्त दुःखोंसे मुक्त 


शुद्ध सम्यरदृष्टि है । 
उसीसे आत्मतत्त्वका पोषण होता है वे ज्ञानस्वरूप हुए है तथा क्षणमात्रमें भोक्षकों प्राप्त रे 


रेगे ॥१६॥ जो जुद्ध 
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सम्यर्दशशनके धारी शुद्ध सम्यरदृष्टि हैं. तथा जिनके गछेमें अर्थात्‌ कण्ठमें आत्मगुणोंकी माला झूछ रही है और 
जो सत्यार्थस्वरूप आत्मतस्वकी भावना करते हैं वे संसारसे मुक्त होकर तिराकुल सुख और अनन्त बोयंके 
धारी सिद्ध होते हैं ॥१७॥ ज्ञानगुणको जिस मालामें हैं आत्मन्‌ तेरे अनन्त गुण गूथे गये है वह प्रद्मस्त 
रत्नत्रयसे अलंकृत है। इस प्रकार श्री जिनेन्द्रदेबने यथार्थ तत्त्वका निरूपण किया ॥१८॥ श्री बीरनाथकों 
देखकर श्रेणिक राजा, धरणेन्द्र, इन्द्र, गन्धर्व, यक्ष, राजाओंका समूह तथा विद्याधर शानमय सुशोभित मालाकी 
प्राथंना करते हैं ॥(९॥ अनेकविध अनन्त रत्नोंसे क्या प्रयोजन, अनेक प्रकारके धनसे भी क्‍या प्रयोजन, 
राज्यका त्याग कर यदि वनवास लिया तो भी क्या लाभ हुआ, अनेक प्रकारके तप तपे तो उससे भी क्या कार्य 
साधा ॥२०॥ श्री वीर भगवान्‌ श्रेणिक राजासे शुद्ध मन-बचन-कायसे मालाके गुणोंको प्राप्त करनेके छिये हमारे 
कथनको सुनो ! यदि तुमने गुणमाला नहीं देवी तो इन रत्नोंसे क्या प्रयोजन, इस धनसे भी क्या लाभ, यदि 
राजा हुए तो क्‍या हुए, यदि तुमने तप तपा तो भी वह किस कामका ।!२१॥ अर्थसे क्‍या प्रयोजन ? उससे 
आत्माका क्‍या कार्य सधा ? बड़े भारी राज्यसे कया प्रयोजन ? कामदेवके समान रूप मिला तो वह किस 
कामका ? सम्यग्दर्शनके बिना तप सपनेसे क्या सधा ? ॥२२॥ 

जिनेन्द्रदेवने कहा कि यदि गुणमालाका अनुभव नहीं किये तो नाना प्रकारके इन्द्र, धरणेन्द्र, गन्धर्व, 
यक्ष आदि पदोसे क्या लाभ ॥२३।। समस्त तत्त्वार्थो्में सार्थक जो निदचय सम्यरदर्शन सहित शुद्ध सम्यर्दृष्टि 
हैं और जो आशा, भय, लोभ और स्नेहसे रहित हैं; उनके हृदयमें और कण्ठमे ही गुणमाला सुशोभित होती है 
ऐसा जिनेन्द्रदेवनें कहा है ॥२४॥ नाना प्रकारकी समृद्धिसें युक्त तथा निश्चय सम्यरदृष्टि शुद्ध दृष्टि है उन्होंने 
ही हृदय और कण्ठमे सुशोभित गुणमालाको जाना है--ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ॥।२५॥ जो मिथ्यात्व, लण्जा, 
भय और तीन गारवोंसे विरक्‍त होकर शुद्ध सम्यग्दृष्टि हैं उनके हृदय और कण्ठमे गुणमाला सुशोभित होती 
है । वास्तवमें वे ही मुक्तिगामी हैं ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है ।।२६॥ जो शुद्ध दर्शन-ज्ञान-चारित्रसे सम्पन हैं 
मिथ्यात्व, रागादि दोष और असत्यका त्याग कर चुके हैं उन्हीके हृदयमे-गलेमे गुणमाला सुशोभित होती है । 
वास्तवमे वे सम्यग्दृष्टि मिथ्यात्व आदि कमसि रहित हैं ॥२७॥ जो पदस्थ, पिण्डस्थ, रूपस्थ और रूपातीत 
ध्यानसे युक्त है तथा जिन्होंने रौद्र और आर्त्तध्यानसे रहित होकर आठ मद मानका त्याग किया है उन्हीके 
हृदय और कण्ठम गुणमाछा सुशोभित होती है ॥२८॥ 


उपशमभाव और क्षायिकभावसे शुद्ध जिनदेवने जो मार्ग कहा है उसपर चलनेवाले तथा तीनों प्रकारके 
भिथ्यात्व, मलदोष और रागसे मुक्त है उन्हींके हृदय और कण्ठमें सुशोभित माला देखी जाती है ॥२९॥ जो 
चेतना तत्त्वको चेतते है, अचेतन विनाशिक हैं और असत्य हैं, उन्होंने उसका त्याग किया है, जिन्हे जिनेन्द्रदेव 
कथित सार्थक तत्त्वोंका प्रकाश मिला है उन्होंके हृदय और कण्ठसे माला स्वयं अनुभूत होती है ॥३०॥ जिन्हें 
प्रशस्त रूप शुद्ध-बुद्ध गुण उपलब्ध हुए हैं तथा जिन्हें धर्मका प्रकाश हुआ है वे ही मोक्षमे प्रवेश करते हैँ तथा 
उनके हृदय और कण्समें माला निरन्तर डोलती रहती है !!३१॥ जिन्होंने सिद्ध होकर अनन्त मुक्तिमे प्रवेश 
किया है, स्वरूपभत शुद्ध अनन्त गुणोंसे गू थी हुई माला उन्हें प्राप्त होती है जो कोई भव्यात्मा शुद्ध सम्यरदर्शंन- 
के धारी हैं वे मोक्षको प्राप्त होते हैं ऐसा जिनेन्द्रदेबने कहा है ॥।३२॥। 
उपसंहार 

यह गृणमालाका भावानुवाद है। इसमें उन सभी अवस्थाओं और गृणोंका निरूपण हुआ है जिन गुण- 
रूपी फूलोंसे यह माला पिरोई गई है । इसमें बहुलतासे माला शब्दका प्रयोग हुआ है । तीन गाथाएंँ ऐसी हैं 
जिनमें गुणमाला दब्द आया है । स्वामीजीकी दृष्टिसे यह इसका पूरा नाम है । इससे सर्वत्र हृदय केन्द्र 
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सलिति' शब्द आया है । कप्ठ और गलेमे अन्तर है । कण्ठ गलेका भीतरी अवयव है और गला बाहिरी । इससे 
स्वासीजीके समग्र जीवनपर प्रकाश पड़ता हैं। मालम पडता है कि वे हृदय द्वारा स्वभावभूत अनन्त शुणोंसे 
सुशोपित आत्माका निरन्तर चितन करते रहते थे और कप्ठ द्वारा उनका गुणनगान करते रहते थे। उनके 
द्वारा रचित शास्त्र उन्ही दोनोंके कष्ट और हुदयके उच्छवासमात्र हैं। यह उनका २४ घण्टोंका प्राकृतिक 
जीवन बन गया था। उन्हें इसकी चिन्ता नही कि कौन उनका समर्थन करता है और कौन उनका विरोध 
करता है। उन्होंने बाह्ममे विधि-निषेघसे अपनेको परे बना लिया था! इतना अवश्य हैं कि जो उनसे अनु- 
प्राणित होते थे उन्हें उनकी बाह्य परिणतिके उपदेशके साथ ही अध्यात्मका घूट पिलाते थे। जो जिसका 
अनुषंगी है उसका उपदेश वे अवश्य देते थे । वे किसी वेशके पुजारी नही थे, आत्मधर्मके पुजारी थे। घर-बार 
छोड़ना और बात है, अध्यात्मका पुजारी होना और बात है । 

गुणमाला बत्तोसीके अन्तमे ग्रन्थ समाप्ति वचन आया है । यथा-- 

इति श्री मालारोहण जी नाम ग्रन्थ जिन तारण तरण विरचित समुत्पन्नता ॥ 

लोकमे इसे मालारोहण भी कहते है । स्वामीजीने इसे गुणमाला” कहा है | मेरे ख्यालसे यह ग्रन्थका 
उपयुक्त नाम है । स्वामीजीने इसमे इसी नामका उल्लेख किया है । अस्तु । 


श्री पण्डित पूजा 
उपोदघात 
यह स्वामीजी द्वारा रचित दूसरी बत्तीसी है । खुरई चैत्याल्यके ठिकानेसारमे ग्रन्थका परिचय मात्र 
दिया है । लिखा है-- 


पंडित पुजाकी विधि--पंडित पूुजाकी पहचत्तरि पुंजनिरूपणं । ओंमकारमे पंच परमेष्ठी देवकी पूजा 
पंच अधिर (अक्षर) संयुकता गाथा चारलो ४, श्रुतपूजा पंचई गाथा ५, छठी गाथा गुरुपूजा वारा पुंज पूरे । 
सातइ गाथा संभिक्‍त विज सिद्धको जंत्र त्रिलोक॑ लोकीन धव॑अरिहंतकौ जंत्र र॒त्न॑ त्रय मय सुधं ये तीन जन्र 
साधुके गाथा ७, आठई गाथामें धर्म सुंधं च वेदंते आचाज उपायदेवकौ जंत्रु । 

मल्हारगढ निसईजीकी प्रतिमे पण्डित पूजा बत्तीसीके विषयमे लिखा है--5“कारमे पंच परमेष्ठीदेवकी 
पूजा पंच अधिर संजुक्त ।। गाथा चार लो ।।४॥ श्रुतपूजा ॥ पंचेइ गाथा ॥५॥ छटि गाथा गुरुपुजा ॥ बारह 
पुंज पूरे ।' सातइ गाथा ॥ संभिक्‍त बीजुं ॥ सिद्धको जंत्रु ॥ सातइ गाथा ॥ त्रिलोक लोकीत॑ श्र॒वं ॥। अरहंत- 
को जंत्र, ।। सातई गाथा मैं र॒त्लंत्रयं मये सुधं ॥ ये तीन जत्र्‌ू साधुके गाथा सातई ॥७॥ आठई गाथाईँ धर्म 
सुखं च बेदंते | आचाय॑ उपायदेवको जंत्र, ॥। पूजा जंत्र की विधि । 

पंडित पूजाके ठिकाने गंज बासोदा--चार गाथा देवकी पूजा पूजा पंच परमेष्ठी संयुक्त ।४॥ पाचई 
गाथामैं श्र तपूजा चारनियोग संयुक्त ।५। छठई गाथामें गुरुकी पुजा तीन रत्नसंयुक्‍्त ।६। बारह पुंज संयुक्त । 
सातई गाथामें सम्यकत्व वीय॑ सिद्धिकौ जंत्र अष्टगुण संयुक्त सिद्धके ।!। बत्रिलोक लोकन्त ध्र्वं। अहंन्तको 
जंत्र येक ।१। सोलहि कारण संयुक्त ।१६। रत्लत्रियमयं युधं साधुके तीनि जंत्र दर्शंणके अंग । न्थाणके अंग ।८। 
तेरहि विधि चारित्र । साधु जंत्र संयुक्त । सातई गायामें धर्म शुद्ध: व्यंवन्दतेः उपादेव आचार्यको जंत्र दसविधो 
धर्म संयुक्त । गाया अठाईमें ॥८॥ नमई गाथामे स्नापतिकी जुक्ति कही चार विधको जल नोमैं प्रवाहुजल 
कहो, ध्यानसेमे ब्रोवरजल कहौ ॥ गाथा दसईमैं न्‍्याणंभयजल शुद्ध । व्यापक जल कहो । गाया ग्यारहिमैं 
सम्यबत॑-जलं-गु््ध कूप जल कहो | वारहि गायामैं ॥१२॥ आत्मसौधन दृष्टिसोधन तेरही गाधामें प्रक्षालक्षी 
जुबित कही पन्‍्द्रबी गाधामें वस्तरिकी जुक्ति कहो । पाग पिछौरी धोती अंदोगी वस्त्रभेद ॥४॥ सोरही गायामै 


चतुर्थ खण्ड : ३९१ 


आभरणकी जुक्ति कही । चारित्र संयुक्त मुद्रको जुक्ति कही । सीलि सम्यक्‌ सप्राणि मुद्रका मुकटं । पंश्च न्यांण 
सिर्मुकटि सोहै सतरही अठारही गायामे दृष्टि युद्धनः दृष्टि निपजे तो मिथ्यादृष्टी चः त्यक्तयं । उनीसबीं 
ग़ाथाम वीसबी गाथामै पच्चीस मलकौ भरतिय कहो ।॥।२५॥ इकईस गाथार्म वेदिकाकी जुक्ति कही । बाइसबों 
गाथामे उन्नारणकी जुक्ति कही । ऊध्वंगुणके शुद्धिगुण तेईसवीं गाथाम अविकास । चौबीसइ गाथामे आकार 
पूजाका स्थृल पूजा कुगुरुके लक्षण कहियौ पच्चीसई गाथामै अविकास कहियो छब्बीसई गाथामे। इन्द्रपति 
इन्द्रकी जुक्ति कही सताईसवीं गाया दाताकी जुक्ति कही । अट्ठाईस गाथाम अवकास उनतीसई गाथामै चार 
संगकी विधि कही । तीसई गाथाम सताई तत्त्वकी विधि कही | तत्त्व आराघन भेदचारा सत्वई तत्त्व दर्पणके 
निर्णय । नव पदार्थ न्याणके निर्णय षट्द्रव्य चारिश्रके निर्णय । पंचास्तिकाय तपके निर्णय । दर्शंणदृष्टि न्‍्यांणा- 
कषे । तप हृदया चारित्र कमल गाथा ॥३०॥ इकतीसई गाथामें मिथ्यात्वक्त कुन्याण त्यक्त । बत्तीसई गाथा 
औकास ॥३२॥ इति श्री पण्डित पूजा सम्पूर्ण ॥६॥ 

ये तीनों ठिकानेसार ग्रन्थोंमें पंडित पूजाके विषयमें जो कुछ लिखा उसे अविकल यहाँ दिया गया है । 
इसकी उत्पत्तिके विषयमे गंजबासौदाकी प्रतिमे लिखा है--पंडित पूजाकौँ समय उत्पन्न भयोौ ॥ अनुवृत समार्थ 
षिपकि विष्ष्य ।। न्‍यांण प्रयोजन ॥ अहार हो कित जओऔ । माहि किति उपज्जै हो कब बुलायों हो किनि 
जायौ । मोहि किनि उपजै हो किनि बुलायों ॥ अवरिकी जाई। अबरिकी जाई उपज अबरकी बुलाय । इति 
अनुवृत्तिकी परीक्षा तारण तरण कही !। 

यह तीनों ठिकानेसार ग्रन्थोंमे पंडित पुजा बत्तीसीके विषयमे जो कुछ लिखा गया हैं उसका अविकलू 
उल्लेख है। इसपर तत्काल कुछ टीका-टिप्पणी नहो करेगे । आगे पण्डित पुजा भावानुवाद दे रहे हैं जिससे 
उसके अध्यात्मस्वरूपको समझनेमें पाठकोंको सुगमता होगी । 

संपादकीय नोट--पंडित पूजा सम्बन्धी जो विशेष विवरण गंजबासौदाकी ठिकानेसारमे मिलता है, 
उसको देखनेसे स्पष्ट ज्ञात होता है कि प्राचीन कालमें जिन तारणतरण समाजमे द्रव्य-भावरूप पूजाका प्रचलन 
रहा है । 

पण्डित पूजाका भावान॒वाद 

ओंकार मंत्र ऊब्वलोकके सबसे ऊपर ओंकारके बिन्दु समान शाश्वत सिद्ध परमेष्ठी विराजमान हैं जो 
निरन्तर ज्ञानभावके साथ ध्रुव है ॥१॥ निश्चयसे वे युद्ध आत्मतत्त्वको जानते हुए वर्तते हैं। मेरा आत्मा 
स्वभाव शुद्ध है ध्रूव है ऐसा अनुभवना नि*चय नमस्कार हैं ॥२॥ ओंकार स्वरूप आत्माको योगीजन अनुभवते 
है । जो विवेकशालिनी बुद्धिवाले पण्डित है वे ही उसे अनुभवते है। उसके द्वारा ही देव-पूजा परमार्थ पूजा 
है ॥३।॥ ज्ञानके अस्तित्व रूप ह्वीकार है और ओंकार भी ज्ञानस्वरूप है। वह अनुभवका विषय है । ऐसा 
अरहन्त सर्वज्ञदेवने कहा है। यह अचलक्षुदर्शन पूर्वक मतिज्ञान-श्रुतज्ञानका विषय हैं ॥४) जिसके सम्पूर्णरूपसे 
मतिज्ञान-श्रुतज्ञान होता है वह नियमसे पाँचबें ज्ञान केवलज्ञानमे स्थित होता है । इसे पण्डितजन भले प्रकार 
जानते है वे ज्ञानस्वरूप शास्त्रकों नियमसे पूजते है ॥५॥ ओकार और श्रीकारका अनुभवन ही भव ज्ञान- 
स्वरूप है। देव-झ्ास्त्र और गुरु, सम्यक्चारित्र और शाश्वत सिद्ध परमेष्ठी हैं ॥६॥ शुद्ध वीय॑ ध्रुव तीन 
लोकके ज्ञाता सिद्ध परमेष्ठीकी उत्पत्तिका मूल है। जो सिद्ध परमेष्ठी शुद्ध रत्नश्रयस्वरूप है । पण्डितजन ऐसे 
गृणवाले सिद्धोंकी सच्ची पूजा करते हैं ।।७॥! जो सच्चे देव, गुरु और शास्त्रकी बन्दना करते हैं वे ही घुद्ध 
धर्मको अनुभवते हैं। वे ही रत्लत्रयके धारी हैं। यही उनका शुद्ध जलूस स्नान है ॥!८॥ चेतना लक्षण धर्म 
है, बु धजन सदा अनुभवते हैं। ध्यान हो शुद्ध जल है। ऐसे जलसे ज्ञानरूप स्नान करते हैं ॥९॥ पंडितजन 


३६२ : सिद्ध न्ताचार्य पं० फूलचन्द्र धास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


शुद्ध आत्मतत्त्वको अनुभवते हैं, तीतलोक तालाब स्वरूप है, ज्ञानसे वह भरा हुआ है, ऐसा ज्ञानमय शुद्ध 
जल हैं। ज्ञानभावसे परिणत पण्डितोंका यही स्नान है ॥१०॥ सम्यग्दर्शन शुदूघ जल है, आत्माू्पी तालाब 
उससे पुरी तरह भरा हुआ हैं। ऐसे जलमें स्तान करके गणधर देव उसीका पान करते हैं। ज्ञानहपी तालाब 
अनन्त और झ्ुव है ॥११॥ आत्मा शुद्घ चेतनास्वरूप है, वह शुद्ध सम्यग्दर्शनके समान ध्रूव है। ऐसे शुद्ध 
आावमें स्थिर होकर पण्डितजन उस ज्ञानभावरूप स्नान करते है ॥१२॥ तोन प्रकारका मिथ्यात्व, तीन शल्य, 
कुजञान और राग-द्ेषरूप होना यह सब अशुद्ध भावता है ॥१३॥ ऐसी भावनावालेने अनन्‍्तानुबन्धी चार 
कषायोंका पालन किया, पृण्य-पाप भावका पालन किया तथा दुष्ट आठ कर्मोका पालन किया । किन्तु इसके 
विपरीत पंडितजन ज्ञानभावरूप स्नान करते है ॥१४॥ अशुद्ध भावनावालेने चपल मनको पोषा, द्रव्यकर्म, 
भावकर्म और नोकमकों पोषा । किन्तु पण्डितजन कँसे बस्त्रोंका परिधान करते हैं। उनके आभरण और 
अलंकार कैसे होते हैं ।।१५॥ घर्मका होना ही उनके वस्त्र हैं रत्नत्रय ही आभरण है, समभावसे मुद्रित होना 
मुद्रिका है और भू व ज्ञानमय मुकुट है॥१६॥ 


शुद्ध दृष्टिका अनुभव कार्यकारी है, मिथ्यादृष्टि और असत्यसे दूर रहना चाहिए । अचेतन पदार्थोमे 
हृष्टानिष्ट बुद्धि न करे ॥१७॥ शुद्ध स्वरूपका अनुभव करना चाहिए, वही प्रूव और जुद्ध सम्यग्दशन है, 
बह पूर्ण शानमय है इस प्रकार बुद्धिमान जनोकी श्रदा निर्मल बुद्धि होती है ॥१८॥ लोक मूढता, देव मृढ्ता 
और पाखण्ड मूढतासे सदा दूर रहे । अज्ञान, शरीर आदि आठ मद और शंकादि आठ दोपोंका सेवन न करें 
॥१९॥ छुद्ध और प्रयोजवीय आत्मपद ही अनुभवने योग्य है; शंकादि मलोंसे रहित सम्यग्दर्शन ही अनुभवने 
योग्य है | शानमय आत्मा शुद्ध सम्यम्दर्शन हैं। बुद्धिमान जनोंकी दृष्टिमें ऐसा व्यक्ति ही पण्डित है ॥२०॥ 
जो आत्माको सदा रागादि परिग्रहसे रहित और तीनलोकमें एक शुद्ध आत्माको अनुभवते है ऐसा अनुभव 
करनेवाले जो पण्डित है वे अनुभवियींमें अग्रस्थानीय हैं ॥२१॥। केवल पंच परमेष्ठीयोंकी ही स्तुति करनी 
चाहिए तथा शुद्घ आत्मतत्त्वकी भावना करनी चाहिए । जो लोकपूज्य पंच परमेष्ठी है, पण्डित जन उन्हींको 
आराष्य मानते हैं । ऐसे पण्डितोंने ही जिन समयक्री पूजाकी ॥२२॥। जिनेद्रदेव द्वारा कथित आगमकी जिसने 
पूजाकी वह पण्डित सदा पूजित होता हैं। उसीने शुद्घ आत्माकी पूजाकी-अनुभव किया, क्योंकि वही मोक्ष 
प्राप्तिका अपूर्व साधन है ॥२२॥ अपूज्य, अदेव, अज्ञान, तीन मृढता और अगुरुको पूजना मिथ्यात्व है यह 
सकल जन जानते है, ऐसी पूजा अवन्त संमारका कारण हैं ॥॥२४॥ शुद्ध तत्त्वका प्रकाशन ही शुद्घ पूजा है 
ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा हैं। पण्डितक्नी बन्दना पूजा है ऐसा पण्डित नियमसे मोक्ष जाता है इसमें सशय नहीं 
है ॥२५॥ जिस+ शुद्धात्माकी शुद्ध भावना है वही परिपूर्ण शुद्ध आत्मा है, वही शुद्घ अर्थरूप शुद्ध समय 
है । उसीने शुद्ध आत्मा-अनुभवा ॥२६।॥ जो समीचीन दाता हैं, जिसका शुद्ध हृदयसे दिया गया दान है, 
शुद्ध भावना सहित पूजा है तथा जिसके हृदयमे शुद्ध सम्यग्दर्शन है उसीकों शुद्घ आत्माकी भावना होती 
है ॥२७॥ जो कार्यकारी ज्ञानमय और ध्रुव सम्यग्दर्शनको अनुभवता है, आराध्य शुद्ध आत्मतत्त्वकी आरा- 
घना करता है, क्योंकि ऐसी वन्दना करने योग्य है ॥२८॥ चारसंघ, शुद्ध आत्मा और शुद्ध समयकी भावना 
करता है उसे जिनेन्द्रदेवने प्रयोजनीय कहा है ॥२९॥ प्रयोजनीय सात तत्त्व, छह द्रव्य, पाँच अस्तिकाय तथा 
श्रुव निवप्चयस्वरूप चेतन आत्मा इनकी प्ररुपणा केवलीजिननेकी है ॥३०॥ तीन प्रकारके मिथ्यात्वका त्याग 
और तीन प्रकारके कुज्ञानका त्माग होना चाहिये तथा शुद्ध आत्माकी शुद्ध भावना होनी चाहिये । जो 
भव्यजव ऐसा करते हैं उनका जीवत सफठ है ॥३२१॥ ऐसे यथार्थ पज्य पंच पप्रेष्ठोकी शदध पजा करनी 
चाहिये । यह शाश्वत मोक्षश्रीको प्राप्त करनेके लिये व्यवहारनिश्चय स्वरूप मोक्षमार्ग है ॥३२॥ 


चतुर्थ खण्ड : ३९३ 


उपसंहार 
पण्डित पूजा भावना रूपसे जीवममें चरितार्थ करनेके लिये यह अत्युपयोगी बत्तीसी है। इसके अन्तर्मे 


व्यवहार और निश्चय दोनों मोक्षमार्गोका स्पष्ट उल्लेख किया गया है| निरुचय मोक्षमार्ग वश्तुका स्वरूप है 
और व्यवहार मोक्षमार्ग सकपाय जीवकी सालम्त्रन मन-वचत-कायकी बाह्य प्रवृत्तिूप है ! अतः निश्चय 
मोक्षमार्गका अनुगामी होनेसे या सहचर होनेसे बह आत्माकै स्वाभाविक स्वरूपकी अपेक्षा मोक्षमार्ग नहीं है । 
परमार्थसे उसे मोक्षमार्ग मानना परमार्थकी अवहेलना करना मात्र है । इतना अवश्य है कि स्वानुभूति या णुद्धो- 
पयोगके कालमें बाह्य मन-बचन-कायकी प्रवृत्ति न होने पर अप्रत्याख्यान आदि कषायोंका सदभाव बना रहता 
है, इसलिये ज्ञानो मोक्षमार्गी जीवके सविकल्प अवस्थाके समान निविकल्प अवस्थामें अबुद्धिपृ्वक शुभभाव 
स्वीकार करके इस अपेक्षासे सकषाय अवस्थामे सालम्बन व्यवहार मोक्षमार्गको स्वीकार किया जाता है । 

इस बत्तीसीमें पण्डित पूजाकों स्पष्ट किया है । सर्वप्रथम पंचपरमेष्ठी और देव, गुरु तथा शास्‍्त्रका 
संक्षिप्त स्वरूप बतलाकर स्वानुभूतिसे सनाथ जो व्यक्ति इन तीनोंकी उपासना करता है बहू पण्डित है यह 
स्पष्ट किया गया है क्‍योंकि भावके बिना द्रव्यका कोई स्थान नहीं है। फिर भी पूजकके अन्तरंग और बहि- 
रंग बेशका इसमे बड़ी ही अध्यात्म शैलीमें समर्थन किया गया है। इसके द्वारा अन्तरंगमे आत्माके रत्लत्रय 
धर्मको स्नानका शुद्ध जल बनाया गया है, साथ ही ध्यानको शुद्ध जल और ज्ञानभावको स्नान बताया गया है । 
तीनलोकको जाननेवाले ज्ञानको तालाब भी बताया गया है । शानरूपी शुभ जलमे अवगाहन करना ही स्नात 
है। यही सच्चा अंतरंग स्नान हैं । ऐसे पण्डितके तीनों प्रकारके मिथ्यात्व, कुज्ञान, राग-द्वेष, अप्रत्याख्यानादि 
कपाय, अशुद्ध भावना आदि सब दोष दूर हो जाते हैं, यही उत्तम वस्त्रका धारण करना है, यहों आभरण, 
आभूषण और मुकुटका पहनना है ऐसे पण्डित ही देव, गुरु और शास्त्रका सच्चा पूजक है । ऐसे पण्डितके तीन 
लोक मृढता, कुदेव और कुगुरुकी पूजा, आठ म5 आदि दृष्टिगोचर नही होते । ऐसे जिनेन्द्र कथित जिनमार्ग पर 
चलनेवाला ही पण्डित हैं वह स्वयं लोकमे सदा पुजित होता है। इस प्रकार इस ग्रन्थमे भाव प्रूजाका सुन्दर 
विवेचन किया गया है । उससे अनुगत द्रव्य-पृजा कैसी होती है इसका भी इसमे संकेत किया गया है । 

स्वामीजीने इसमे अदेव और अगुरुकी पूजाकों मिथ्यात्व बतलाया है। मालूम पड़ता है कि उनके 
कालमें शासन देवताके नाम पर व्यन्तरादि देबोंकी पूजा प्रचलित होने छगी थी और सुगुरुके नाम पर अगुरु 
स्वरूप भट्टारक पूजे जाने लगे थे । उन्हीकी पूजाका निषेध करनेके लिये स्वामीजीने यहाँ अगुरु और अदेव 
जैसे शब्दोका प्रयोग क्रिया गया निश्चित जान पड़ता है। मेरा तो यह भी अनुमान है कि इन गुरु कहलाने- 
वाले भट्टा रकोंने समाजकों भड़काकर समाजसे उनका बहिष्कार तक करनेका निर्देश किया होगा। किन्तु वे 
अध्यात्मके रसिया महापुरुष थे। उन्होंने बहिष्कृत होना तो स्वीकार किया किन्तु अपनी दृढ़ श्रढ्यासे अणुमात्र 
भी विचलित नही हुए । इससे वे जगत्‌ पूज्य बत गये इसमें सन्देह नहीं । 


कसलबतीसीका भावानुवाद 

परम भावको दिखानेबारू परमात्मा ही सब तत्तोंमें श्रेष्ठ परम तत्त्व है। वे ही जिन है, वे ही 
परमेष्ठी है ऐसे परम देवके देव जिनदेवकी मैं भाव-द्रव्य वन्‍दना करता हूँ ॥१॥ जो जिनवचनका श्रद्धान है 
उसीसे कमलकी शोभावाला रागादि मलसे रहित आत्मभाव प्राप्त होता है, उसीको आजंव भाव कहते है । 
इस आजंबभावसे समभावरूप मुक्तिकी प्राप्ति होती है ॥२॥ ज्ञानस्वभाव आत्मा ही अनुमोदतीय-“उपासना 
करने योग्य, रागादिमल रहित ज्ञानस्थभाव सब रल्नोंमें श्रेष्ठरत्त है, ऐसे रागादि मल रहित अपने निर्मल 
झानस्वभाव अर्थात्‌ ज्ञानस्थभाववाले आत्माफो उपासनाके फलस्वरूप सिद्ध पदको प्राप्ति होती है ॥।र॥ तीन 

५० 
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प्रकारके योग ठारा तौन प्रकारके मिध्यात्वकों जीतना चाहिये, अव्नरतभाव और असत्यरूप परयायिका ग़लाना 
चाहिये, कुजनको गलाना चाहिये तथा सब प्रकारके कर्मोको भी गलाना चाहिये ॥४। चेतन-आत्मानन्दस्व- 
रूप है आनन्दस्थरूप है और सहजानन्दस्वरूप है । इसके आलम्बनसे संसार पर्यायका अन्त कर देना चाहिये । 
अपने सहज ज्ञान द्वारा ज्ञान ही उपासना करने योग्य है। समस्त कर्मोंका क्षय ज्ञानसे ही होता है ।५७ 
कर्मोका स्वभाव ही क्षय करने योग्य है ॥६॥ जिसकी दृष्टि उत्पाद-व्ययमे समभावरूप है और चेतनभावसे 
युक्त है उसके उसी दृष्टिसे तीनों प्रकारके कमोंका बन्ध गल कर विलीन हो जाता हैं ॥॥७। मन स्वभावसे क्षय 
करने योग्य है, संसारकी परिपाटी भी स्वभावसे क्षय करने योग्य हैं, ज्ञानबलसे विशुद्ध हुई निर्मल उपासना 
कर्मोका क्षय करनेमे समर्थ है ॥८॥ लोकका अनुरजन करनेवाले रागभावसे रहित शरीरकों अनुरजन करने- 
बाल द्वेषभावसे मुक्त और मतको रंजायमान करनेवाले तीन प्रकारके गारबसे रहित होने पर तीन प्रकारका 
वैराग्य उत्पन्न होता है ॥९%॥ दर्शनमोहरूपी अंधकारमे रहित और राग-द्वेष तथा पद्रेन्द्रियोके विषयोंसे रहित 
आत्माका निर्मल स्वभाव उत्पन्न हुआ वह अनन्त चतुप्टयकी प्राप्त करनेमे समर्थ हैं ॥१०।॥। 

रत्नश्रयसे हो शुद्ध आत्माका दर्जन है, पाँचो ज्ञानोंमे पंचम ज्ञान ही परम दृष्ट हैँ तथा पंचाचारह्प 
सम्यकचारित्र है। यही सम्यग्दर्शन सम्यग्जञान और सम्यकचारित्र है ।॥११॥ यही सम्यर्दर्शन-झान-चारित्र- 
स्वरूप है वही देवोमे परमदेव है, वही गुरुओमे परम गुरु है "और वही समभावसे युक्त धर्मोंमे परम धर्म 
है ॥१२॥ पाँचवे ज्ञानस्वरुप आत्माके अस्थिर योगको जीतने पर तथा ज्ञानभावमे पूर्ण ज्ञान होने पर स्वभावसे 
निर्मलस्वभावरूप सिद्धिकी प्राप्ति होती है ॥१३॥॥ आनन्दस्वभाव और आनन्दमय चिदानन्दका चितवन करना, 
यही स्वभावसे मलस्वरूप कर्मोका क्षय करना है वह स्वभावरो अनुमोदन करनंरूप तथा निर्मल है ॥१४॥ जो 
परसे भिन्‍न स्वात्माको अनुभवता है, रवाप्मास भिन्‍न पररूप पर्यायोसे तथा तीन प्रकारकी शब्योसे मुक्त है वह 
शुद्ध ज्ञानस्वबभाव और पर निरपेक्ष शुद्ध चारित्ररूप आत्माको प्राप्त करता हैं ।|१५॥। अब्रह्मका सेबन नही 
करना चाहिये, चारों प्रकारकी विकथा और सातों प्रकरारके व्यसनोका त्याग कर देना चाहिये, क्योंकि ज्ञायक- 
स्वभाव आत्मा ज्ञानरवभाव हूँ ऐसा निर्मल समयका सह॒कार ही उपासने योग्य है ।।१६।॥॥ जिनवचत स्वभावरूप 
है अर्थात्‌ वस्तुस्वभावका दर्शन 'करनेम्ते समर्थ हैं। उसीके अनुगमनमसे मिथ्यात्व कषाय और कर्मोंको जीतो । 
इसीसे यह आत्पा शुद्ध आत्मा और परमात्माका निर्मल दर्शन होता है ॥१७॥ 

इष्ट अर्थात्‌ जो मोक्षमार्गम उपादेयभूत जो शुद्ध आत्मा है उसी पर जिनदेबकी दृष्टि है, अथवा 
जिसका जिनदेवने उपदेश दिया है वही हमारा इष्ट शुद्ध आत्मा है । उस दुष्टमे उपयोगको युवत करना चाहिये 
और अनिष्ट जो संसारके प्रयोजन है उनका बुद्धिपूर्वक त्याग कर देना चाहिये जो इृष्ट हैं वह सदा दृष्ट 
स्वरूप है। वह निर्मल स्वभाव है अतः उसमे उपयुक्त होनेसे कर्मोंका स्वयं क्षय होता है. ॥१८॥ अज्ञानसे जो 
अत्यन्त दूर है, क्योंकि ज्ञानस्वभावसे अनुयम और निपंल स्वभाववाला है । ज्ञानपर्याय दृष्टिका विषय नहीं 
है, क्योंकि वह पर्यायदृष्टि है, अत' अति थीकज्र अन्तर दृष्टि होना चाहिये १९॥ आत्मा आत्मस्वरूप है, 
आत्माके शुद्धात्मा होने पर वही विमठ परमात्मा हो जाता है क्‍योंकि आत्मा स्वभावसे परमस्वरूप हैं बह 
वाह्य रूपसे रहित है और निर्मल ज्ञानस्वरूप है ॥२०॥ वह निर्मल है, निर्मलस्वभाव है, ज्ञान-विज्ञानस्प हैं । 
सम्यम्शानको उत्पत्तिका हेतु है। यह जिनदेवने कहा है, यही जिनदेवका वचन है। क्योंकि जिनदेवकों निभित 
कर मोक्षकी प्राप्ति होती हैं ।२१॥ षट्काय जोबों पर विमछभाव को निष्तित्त कर कृपा करनो चाहिये, 
क्योकि प्राणीमात्रके जीव समान ज्ञान-दर्शन स्वभाववाले है । श्िलिष्ट जीवों पर वह कृपा भी विमल भावष्प 
होनी चाहिये ।।२२॥ अत्यन्त अनिष्ट वस्तुका संबोग होने पर विमल शुद्ध स्वभावफ़ बलसे मब्यस्थ हो जाना 
चाहिये । जीव स्वभावसे शुद्ध कहा गया हैं ऐसी शुद्ध दृष्टि होनेसे कर्मोका स्वयं क्षय होता है ॥॥२३॥ सब 


चतुर्थ खण्ड : १९५ 


संसारी जीव क्लिष्ट-दू:खी हो रहे हैं। उसकी अनुमोदनार्क निमित्तसे दुर्गतिमें गसन होता है। जो विरोध 
स्वभाववाले जीव हैं वे दुःखरूप मार्गपर चलते हुए संसार परम्परामे पड रहे है ॥॥२५॥ सुखमय भर्धात्‌ आत्मा 
ज्ञानस्वभाव है, ज्ञानस्वभावकी उपासना करने पर उसके योगसे निर्मल अवस्थाको प्राप्त हो जाते है। ज्ञान सदा- 
काल ज्ञानस्वरूप है। उससे निर्मल विद्धिकी प्राप्ति होती है ॥२६॥ जो परम दृष्ट है वहो इष्ट है, इष्टकौी 
उपासना वह अनिष्ट अर्थात्‌ संसार प्रयोजनये रहित है। वह पर द्रव्योंकी पर्यायमे रहित है, क्योंकि 
ज्ञानस्वभावसे कर्मोपर विजय प्राप्त होती है ॥२७॥ जिनवचन शुद्धने भी शुद्ध है, उसकी उपासनासे विविधकर्म 
रहित णुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है। आत्मा स्वभावसे निर्मल है, निर्मलस्थरूप है, क्योंकि जो रत्न होता 
है वह रत्नस्थरूप ही होता है ॥२८॥ सुगुणोंकी उ-पत्ति श्रेष्ठ है, उनके निमित्तसे क्मोंका क्षय होता हैं यह 
श्रेष्ठ कायं हैं । कमल अर्थात्‌ आत्मा श्रेष्ठ ओर इष्ट दोनों है। यह आत्मा कमलकी शोभावाला है और 
कमलक समान कोमल तथा निर्मल होता है ॥२९॥ जिनवचनके निभित्तसे मिथ्यात्व, अज्ञान और तीनों 
शल्योंका अभाव होता है । विषय और कषायोंका अभाव होता है तथा उसीसे सम्यग्ज्ञानक्नी उत्पत्ति होती 
है और कर्मोका क्षय होता है ॥३०॥ आत्मा आत्मस्वरूप है, वह षटकमल, रत्नत्रय और निर्मल आनन्द 
स्वरूप हैं। दर्दशानज्ञानस्वरूप है। वही निर्मल चारित्र हैं तथा कर्मोक्रा क्षय करनेवाला है ॥३१॥ जिसने अपने 
ज्ञानस्वभावस संसारपरिपाटीकी ओर दृष्टि नही की तथा संसारी मलिन पर्यायक्री ओर दृष्टि नही दी है 
ऐसा कप्रलके समान निर्मल जो ज्ञान है वही निर्मल ज्ञान-विज्ञान उपासने योग्य है ३२॥ जिनदेवके कहे 
वचनका थ्द्धान करनेसे यथा निमंल शुद्ध आत्मा और परमात्माकी श्रद्धा करनेसे परमभावकी उपलब्धि होती 
है, इस प्रकार धर्मस्वभावकी प्राप्ति होनेपर नियमसे कर्मोक' क्षय होता है ॥३३।। जिनदेवने कहा है कि 
शुद्ध दृष्टिकी प्राप्ति होने पर तीन प्रकारके योगसे तीनों प्रकारके कर्मोका क्षय होता है । अनुपम ज्ञान ही 
विज्ञान हैं । वह निमंलस्वरूप है और उससे मुक्तिकी प्राप्ति होती हैं ।।३०॥ 


उपसंहार 
यह कमलबत्तीसीका भावानुवाद है। इसकी मात्र दो-चार गाथाओमे कमल शब्द आया है। कमल और 


आत्मा दोनोंके अथथंमे इसका उपयोग हुआ है । एक गाथामे षट्कमल शब्द आया है। गंजबासोदाके ठिकानेसार 
ग्रन्थ पत्र सं० १४ में कमलोंका उल्लेख है--१. मसुठो लवनु (मसूडे), २. इष्ट उष्ट (ओठ), ३. इष्ट कठु 
उत्पन्न कंट, २. इष्ट तालु उत्पन्न तालु, २ इष्ट दर्श उत्पन्न दर्श। गंजबासौदा श्री निसईजीके ठिकानेसार 
पन्न सं० २१ में चतुमुख भगवान्‌के चारमुखोंके लिये उत्पन्न कमल, देवकमल, दत्तकमल और तारकमल ये 
चार नाम आये हूँ । मल्हारगंज श्री निसईजीके ठिकानेसार पत्र स० ३२ में इष्ट कण्ठ, उत्पन्त कण्ठ, दृष्ट 
तालु, उत्पन्न तालु, इष्ट लखि नेत्र), उत्पन्न लखि (नेत्र), इष्ट गमि (चरण), उत्पन्त गंसि चरण ये नाम 
आये हैं। इत सबको कमलके भेद कहा गया है । अभी तक तीनो ठिकानेसार प्रन्थोंमें पट्कमछका उल्लेख 
मेरे देखनेमे नहीं आया । किन्तु बत्तीसीम यह शब्द आत्माके विशेषण रूपम॑ आया हे। मालृम पढ़ता हूँ 
इससे स्वामीजीने ज्ञायकस्वभाव आत्मा और पाँचों परमेष्ठी इन छहुको ग्रहण किया है। इनमंसे ज्ञायक आत्मा 
स्वभावसे निर्मंड और पाँच परमेष्ठी कमलके समान निर्मल परिणामवाले होते हैँ, सम्भव है इसीलिये इनका 
घट्‌ कमल शब्द द्वारा स्वामीजीने उल्लेख किया है । जो हो, उनके जीवन अध्यात्ममें ऐसे रम गया था जेसे 
कमलमे सुगंध । उन्होंने अपने प्रन्थोंमें आत्माको नन्‍द, आनन्द, चिदानन्द, सहजानन्द और परमानन्द स्वरूप 
बतलाया है। इस बत्तीसीमें भी आत्माके अर्थमें एकादि अन्दको छोग्कर इन शब्दों द्वारा तत्स्वरूप 
बतलाया है । वे इष्ट क्या है और अनिष्ट क्‍या है, इस संसारी जीवको देव, शास्त्र और गुरुका या मुख्यतः 
से अपने आत्माका विशद्रूपसे विवेचन करते हैं और अनिष्टरूप संसारके प्रयोजनोंसे दूर रहनेका उ पदे्ष देते 
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हैं। उनकी वाणीमें जादू है। उन्होंने अध्यात्मको जीवनमे उत्तारकर तथा अपने उपदेशों और ग्रन्थरचना द्वारा 
ऐसे बातावरणका निर्माण किया जिससे इस प्रदेशमें पुराने काछसे चली आयी शुद्ध व्यवहार निश्चय स्वरूप 
तेरापंथ रूप अध्यात्मप्रवृत्ति की पुष्टि हुई । 

मुझे तो ये तीनो बत्तीसियों तीन रत्न प्रतीत हुए । जैसे रत्नोंका हार गले और छातीकी शोभा बढ़ाता 
है बैसे ही थे तीनो बत्तीसियों कष्ठ और हृदयमें घारण करने लायक है । जिनागमसे इनमे व्यवहार निश्चय 
स्वरूप किसी प्रकारका विरुद्ध कथन किया हो ऐसी कल्पना करना अपने अज्ञानको ऊजागर करना मात्र है । 
इनका सभी स्वाध्यायप्रेमी मनन और अनुगमन करे ऐसी भावना है । 

ज्ञानसमुच्चयसार 
(अ) जिन उबएस सारं, किचितु उवएस कहिय सद्भाव । 
त॑ जिन तारन रहयं, कम्मक्षय मुक्तिकारनं घुद्ध ॥९०६॥ 

श्री जिनेन्द्रदेवका जो साररूप उपदेश है उसके कुछ अंशको लेकर 'जिन तारन' नामसे प्रसिद्ध इस 
अ््थकी मैंने रचना की हैँ। भगवानका यह उपदेश कर्मक्षयके साथ मोक्ष प्राप्िका निमित्त है और पूर्वापर समस्त 
दोषोंसे रहित हैँ ॥९०६॥ 

(आ) आगे इसी ग्रन्थकी पुष्पिकामे उनका पूरा नाम जिन तारनतरन दिया हैँ | यधा-- 

इंति ज्ञानसमुच्चय सार ग्रन्थ जिन तारण तरण विरचित समुत्पन्निता । 

(६) प्रत्येक ग्रन्यकी अंतिस पुष्पिकाके समान छद्मस्थवाणीके अतिम अध्यायमे भी स्वामीजीके पूरे 
नामका इसप्रकार उल्लेख दृष्टिगोचर होता है । 

“जिन तारण--तरण शरीर छटो 

इन सबको देखनेसे विदित होता है कि प्रक्ृत ग्रन्थके रचयित्ताका पुरा नाम 'जिन तारण' न होकर 
जिन तारण-तरण” ही प्रचलित था । उनका 'जिन तारण' यह संक्षिप्त नाम है । 

ठिकानेसार ग्रन्थके देखनेसे विदित होता हैं कि आम जनता इनको 'स्वामीजी' इस नामसे विशेष रूपसे 
सम्बोधित करती रही है । 

(१) मालुम पड़ता है कि उनका 'जिन तारण तरण” नाम जन्मनाम न होकर ग्रन्थ-रचनाकालम या 
प्रन्यरचताके पूर्व ही ध्यान-अध्ययनसे ओतप्रोत उनकी अध्यात्मवृत्त अवस्थाको देखकर साधारण जनताके द्वारा 
रखा गया होना चाहिये । 

(२) यह भी सम्भव है कि अपनी रचनाओंमे स्वामीजीने जिनदेव और जिन गुरुके लिये 'तारण- 


तरण” पदका बहुलतासे प्रयोग किया है, इसलिये अपना गुरु मानकर उन्हे भी जनता द्वारा जिन तारण-तरण' 
नामसे सम्बोधित किया जाने लगा हो । 


जो कुछ भी हो, इतना स्पष्ट है कि अपनी विपुल रचनाके पूर्व ही वे 'जिन तारण तरण' इस नामसे 
जाने माने लगे होंगे! यही कारण है कि अपनी कई रचनाओंके अन्तमे उन्होंने 'जिन तारण विरहय!' तथा 
मुक्ति श्री फूलनामें 'मन हरषिय हो जिन तारण' इस रूपमें अपने नामका स्वयं उल्लेख किया है । 
जन्मतिथि निर्णय 


हमारे सामने तीन ठिक्ानेसार उपलब्ध है। उन सबमें भगवान मे हावीरके कालसे छे 
23 28 _ महावीरके पे लेकर इसप्रकार 


“बीरनाथकी आयु वर्ष बहत्तर, काय हाथ सात एवं काल चौथी | पंचमौ कालकी आवंलि 


इकीस हजार वर्ष | कालि कौ नाम दुधमा | मनुष्यकी काया हाथ साढ़े तीन ; 
वर्षकी वीसा सौ, तामे घटि बड़ । उन्नीस सौ पचहत्तरि वर्ष गये ते 'तार काल' न न 
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जहाँ तक मेरा अनुमान है कि ठिकानेसारके उक्त उल्लेखमें 'तार काल” पदसे उसके रचयिताको 'जिस 
तारण तरण काल' ही दृष्ट है । बह मानते हैं कि वीर-निर्वाणसे १९७५ वर्ष गठ होने पर स्वामीजीकां जन्म 
हुआ । जैसा कि पट्टावलियोंसे ज्ञात होता है कि वीर जिनके निर्वाणलाभके बाद ४७० वर्ष गत होने पर विक्रम 
सम्बत्‌ प्रारम्भ हुआ। अतः १९७५ वर्षमेसे ४७० वर्ष कम कर देने पर वि० सं० १५०५ में स्वामीजीका 
जन्म हुआ यह निश्चित होता है । १९७५-४७० * १५०५ वि० सं० को जन्म । 

अब इस सम्बत्‌के किस माहकी किस तिथिकों स्वामीजीका जन्म हुआ, यह देखना है। ७छद्मस्थवाणीमें 
स्थामीजीके शरीरत्यागके विषयमें यह उल्लेख आता है-- 

“संवत पन्द्रह सौ बहत्तर वर्ष जेठ वदी छठकी रात्रि सातएँ शनिवार दिन जिन तारण तरण 
शरीर छूटो।” 

इससे इतना तो स्पष्ट हो जाता है कि ध्वामीजीने जेठ वदी ७ शनिवार बि० सं० १५७२ को इह- 
लीला समाप्त की । 

अब यह देखना कि इस तिथि तक स्वामीजीका कितना काल वर्तमान पर्यायमें व्यतीत हुआ । इसके 
लिये इसी छद्यस्थवाणीके प्रथम अध्याय पर" दृष्टिपात करनेसे विदित होता हैँ कि स्वामीजी कुल ६६ दर्ष पाँच 
माह पन्द्रह दिन तक वर्तमान पर्यायमें रहे । इसलिये इस कालको शरीर-त्यागके कालमेसे घटा देने पर जन्मकालू 
अगहन सुदी ७ गुरुवार बि० सं० १५०५ आ जाता है । क्योकि अगहन सुदी ७ से जेठ बदी ७ तक गणना 
करने पर कुल ५ माह १५ दिन होते है । तथा उक्त जन्मतिथिसे शरीरत्यागकी तिथि तक वर्षोकी गणना करने 
पर ६६ ब्ष होते हैं । 

यद्यपि अग॒हन सुदी ७ से जेठ बदी ७ तक कुल ५ माह १६ दिन होते हैं । परन्तु स्वामीजीने जेठ बदी 
के की रात्रिम ही शरीर त्याग कर दिया था, इसलिये छद्मस्थवाणीमें जो ५ माह १५ दिनका उल्लेख है बह 

कहे । 
छद्यस्थवाणीमें एक यह उल्लेख दृष्टिगोचर होता है-- 
सिद्ध धुव उन्नीस सौ तेंतीस वर्ष दिन रयनसे तीन उत्पन्न | 

इसमें प्रथम अंश 'सिद्ध धुव' है, द्वितीय अंश उन्नीक्ष सौ तेंतीस वर्ष दिन रयनसे' है और तीसरा अंश 
'तीन उत्पन्न” है । 

स्वामीजीका जन्म वीर नि० सम्वतसे १९७५ वर्ष गत होने पर हुआ था, यह हम पहले ही बतला 
आये हैं तथा प्रकृत वचन उन्नीस सौ तेंतीस वर्षका उल्लेख करना है | इसलिये प्रइन होता है कि किस सम्बतूसे 
१९३३ वर्ष बाद ? विक्रम संबतसे तो हो नहीं सकता, क्योंकि विक्रम सम्बतसे १९३३ के कई शताब्दी पूर्व ही 
स्वामीजी का जन्म हो चुका था । अत. परिशेष न्‍्यायसे इस कालकी गणना वीर निर्वाण सम्बत्से ही को जानी 
चाहिये । उक्त उल्लेखमें प्रथम अंश सिद्ध घुव' हैं। माठूम पडता है कि छद्मस्थवाणीमे “सिद्ध धुव” पद 
द्वारा वीर जिनका निर्वाण ही अपेक्षित है । अत पूरे उल्लेखका यह अर्थ हुआ कि वीर निर्वाण सम्बत्से १९३३ 
बर्ष गत होने पर स्वामीजी उत्पन्न हुए । १९७५ मेसे १९३३ कम करनेपर ४२ हरूब्ध जाते हैं। अतः इस 
उल्लेखमें जिन तीनके उत्पन्न होनेका निर्देश किया गया है वे तीन स्वामीजीके जन्मसे ४२ वर्ष पूर्व उत्पन्न हुए, 
यह निश्चित होता है। पर बे तीन कौन ? यह प्रइन फिर भी शेष रहता है । 

यदि स्वामीजीके जन्मके समय माता-पिताकी आयु लगभग ४२ वर्षकी थी, यह अर्थ लिया जाता है तो 
यह प्रइन होता है कि वह तीसरा कौन व्यक्ति होगा जिसका स्वामीजीने जन्मसे ४२ वर्ष पृर्व जन्म हुआ होथ। 








१. श्री ता० त० अध्यात्मकाणी पु० ४०९ । 
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तीसरे व्यक्तिके रूपमें स्वयं स्वामीजीको तो गिना नहीं जा सकता, क्योंकि स्वामीजीका जन्म वीर नि०्संबत्‌ १९३३ 
से ४२ बर्ष बाद हुआ था । अतः मालम नड़ता है कि छद्मस्थवाणीके उक्त उल्लेखमें किन्‍्हीं महत्वपृर्ण अन्य 
तीनका उल्लेख किया गया होना चाहिये । इस विषयमे अनुसन्धान होना चाहिये । इससे अनेक ऐतिहासिक 
तेध्योंपर प्रकाश पडना सम्भव है। मेरी रायमें तो वे तीन महान्‌ विभूति ईडरके प्रथम भट्टारक दिल्ली जयपुरके 
प्रथम भट्टारक और गुजरात और बुन्देलखण्डके प्रथम भट्टारक देवेन्द्रकीति ही होने चाहिये । ये तीनों भद्रारक 
मूलसंघ कुंदकुंद आस्नायके अनुसार सरस्वततीगच्छ बलात्कारगणके अन्तगत क़मसे ईडर, गुजरात-बुन्देल 
खण्ड और दिल्लो-जयपुर पट्टकी स्थापना करनेवाले थे । 


स्वामीजीका जन्म अगहन सुदी ७ गुरुवार वि० सबत्‌ १५०५ को हुआ था। इसका निर्णय छद्मस्थ- 
वाणीसे हो जाने पर भी उससे उनके माता-पिताका नाम क्‍या था ? जाति, कुल, गाँव क्‍या था ? किस नगरी 
मे उन्होंने जन्म लिया था ? इत्यादि बातोंपर कोई विशेष प्रकाश नहीं पड़ता । एक आध्यात्मिक पुरुष अपने 
वर्तमान जीवनकी लोकिक घटनाओं आदि पर लिखता बैठे यह सम्भव भी नहीं है । अत इन बातोंके निर्णयके 
लिए “निर्वाण हुण्डी' रचना ही एकमात्र सहारा है । इसकी भाषा मिलछी-जुलो है । उसमे स्वामीजीकी माताका 
नाम वीरक्षी” और पिताका नाम 'गढ़ा राह” बतलाया हैँ । उसमे यह भी बतलाया है कि वे जातिसे गाहा- 
मरी वासल्ल गोत्र परवार (पौरपट्ट) थे । जन्म नगरीका उल्लेख करते हुए लिखा है कि वे पृष्पावती नगरीमे 
जन्मे थे । इस विषयमे स्व० ब्रह्मचारो शीतलाप्रसादजीको छोड़कर अन्य सभोका मत है. कि कटनीके पास 
“बिलहरी' ग्राम ही पुष्पावती है । पूर्व कालमे पुरातत्त्वकी दृष्टिसे यह एंतिहासिक स्थान रहा है, इसलिए 
पृष्पावतीका नाम बदलकर उत्तरकालमे बिलहरी हो गया है, यह बहुत कुछ भम्भव है । 


निर्वाण हुण्डीसे इन बातोके सिवाय उनके दोष जीवनपर उल्लेखनीय प्रकाश नहीं पडता । हाँ, 
छद्यस्थवाणी (प्रथम अध्याय) में कुछ वचन ऐसे अवश्य ही लिपिबद्ध हुए है जिनसे उनके जोवनकी खास-खास 
घटनाओं पर प्रकाश पढ़ना सम्भव है । इस बचनोंका सम्बन्ध स्वामीजीके जीवनसे होना चाहिए । यह इसलिए 
भी ठीक लगता है, क्योकि इन बचनोंके बाद उनके सं० १९७२ में शरीर त्यागका उल्लेख किया गया है) 
वे समग्र वचन इस प्रकार हैं-- 


सहजादि मुक्त भेष उत्पन्त ॥१६॥ मिथ्याविलि वर्ष ग्यारह ॥१७॥ समय मिथ्या विलि वर्ष 
दस ।१८।॥ प्रकृति मिथ्या विलि वर्ष नो ॥१९।॥ माया विलि वर्ष सात ॥२०॥ मिथ्या विलि वर्ष सात 
॥२१॥ निदान विलि वर्ष सात ॥२२॥ आज्ञा उत्पन्न वर्ष दो ॥२३॥ बेदक उत्पन्न वर्ष दो ॥२४॥ 
उपदम उत्पन्न वर्ष तीन ॥२५॥ क्ष्यायिक उत्पस्न वर्ष दो ॥२६॥ एवं उत्पन्न वर्ष नौ ॥२७॥ उत्पन्न 
मेष उवसग्ग सहन वर्ष छह मास, पाँच दिन, पंच दम, पन्द्रह सौ ब हत्तर गत तिलक 


सहज ही नग्न (बाल) रूपमें स्वाभमीजीका जन्म हुआ ॥१६॥ ११ वर्षकी उम्रमें मिथ्यात्व (गृहीत 
मिथ्यात्वका) विलय हुआ ॥१७। उसके बाद १० बंधे समय (जीवादि पदार्थ या आत्मा विषयक ) मिथ्यात्वका 
विलय हुआ ॥१८॥ उसके बाद नौ वर्षमें प्रकृति (आन्तरिक रुचि विषयक) भिध्यात्वका विलय हुआ ॥१९॥ 
उसके बाद २१ वर्षमे क्रमसे माया, मिथ्यात्व और निदान इन तीन शल्योंका विलय हुआ ॥२०-२२॥ उसके 
बाद गृहीत ब्रतोंको उत्तरोत्तर जिनाज्ञाके अनुसार पालन करते हुए अपने परिणामोंमें मुनिषदके योग्य विशद्ध 
उत्पन्त की ॥२३-२६॥ उसके बाद उपसर्गोंको सहन करनेक्े माथ छह बर्ष, पांच माह और पन्‍द्रह दिन तक 
'उत्पन्त भेष' अर्थात्‌ मुनिपदका पालन करते हुए वि० सं० १५७रमे इहलीला समाप्त की । 


चतुर्थ खण्ड : ३९९ 


यह छद्मस्थवाणीके उक्त वचनोंका आशय हैँ । इस आधार पर स्वामीजीके समग्र जीवनको पाँच 
भागोंमें विभकत किया जा सकता है :-- 

(१) बाल जीवन (२) शास्त्राम्यास जीवन (३) स्वात्मचिन्तन-मनन जीवन (४) ब्रद्माचर्य सहित निरति- 
जार ब्रती जीवन (५) मुनि जीवन । 


१, बालकाल 

बाल जीवनमें स्वामीजीके ११ वर्ष व्यतीत हुए। इस कालमें स्वामीजीने लौकिक और प्रारम्भिक 
धामिक शिक्षा द्वारा एतद्गिषयक मिथ्यात्व (अज्ञान) को दूर किया । हो सकता है कि वे ५ वर्षकी अवस्थामे 
अपने पिताजीके साथ अपने मामाजीके यहाँ गये हों और गढ़ौला ग्राममे उनकी चम्देरी पटटके अधीशष भ० 
देवेन्द्रकीतिसे मेंट” हुई हो । यह भी सम्भव है कि उस भेंटके समय भ० देवन्द्रकीतिने यह अभिमत प्रकट किया 
हो कि आपका यह बालक होनहार है । इसके शारीरिक चिह्न और हस्तरेखायें ऐसी हैं ओो स्पष्ट करती है कि 
यह बालक महान तपस्वी होकर लाखोंका कल्याण करेगा" । 

प्रसंगसे यहाँ मैं यह स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि भ० श्रुतकोति भ० देवेन्द्रकीतिके प्रशिष्य और भ० 
जिभुवनकीतिके शिष्य थे । उन्होंने स्वयं इस तथ्यका उल्लेख वि० मं० १५५२ में स्वरचित हरिवंश पुराणकी 
प्रशस्तिमे किया है।' और भ० त्रिभुवनकीति स्वाभीजीके जन्म समयके पूर्व या बाद वि० सं० १५०१ से लेकर 
वि० सं० १५२२के मध्य कभी चन्देरी पट्धके मंडलाचार्य बने, क्योंकि ललितपुरके वि० सं० १५२२के एक 
प्रतिमालेखमें उनका मंडलाचार्य रूपमें उल्लेख है। इससे पूव॑ंका हमें ऐसा कोई प्रतिमालेख या प्रशस्ति नहीं 
मिली है जिसमें भ० त्रिभुवनकीतिका इस रूपमें उल्लेख किया गया हो । अतएव स्वामीजीके बाल-जीवनके 
समय या शास्त्राभ्यासके समय श्रुतकीतिका मुनि या भट्टारक होकर विचरना सम्भव ही नहीं दिखाई देता । 
वि० सं० १५२२ के पूर्व जब भ० त्रिभुवनकीति चन्देरी पट्टपर बैठे होंगे, उसके बाद ही कभी श्रुतिकीतिने 
उनसे दीक्षा ली होगी । श्रुतकीति स्वामीजीके शास्त्राभ्यासके कालमें सहाध्यायी रहें हों ओर परस्पर मिलकर 
तत्त्वचर्चा करते रहे हों यह सम्भव है । 

यहाँ इस बातका संकेत कर देना चाहता हूँ कि भट््‌टारक सम्प्रदायमे जिस भट्टारक परम्पराका 
जेरहटशाखाके रूपमें उल्लेख है वह वारतवमें चन्देरों शाखा थी। चन्देरीमे इस शाखाके अनेक भद्टारकोकी 
छतरी बनी हुई हैं तथा चन्देरी ललितपुर आदिके कई प्रतिमालेखो और चांदखेड़ीके स्तम्भ लेखमें भ० 
देवेन्द्रकीतिसे लेकर इस शाखाकों चन्देरी शाखा या पट॒ट कहा गया है। यह अवश्य है कि “जेरहट होकर 
भट्टारकोंका कुण्डलगिरि (कुण्डलपुर) आना-जाना होता रहा है, इसलिए भ० श्रुतकीति किसी कारणवश वहाँ 
चले गये और अपनी साहित्यरचना जेरहटमें की । यह दमोह जिलेके अन्तर्गत एक ग्राम हैं । 

इन्हों सब बातोंका विचार कर हमने स्वामीजीकी बालकालमे भ० देंवेन्द्रकीतिसे भेट हुई, यह अभिमत 
प्रगट किया है । 
२. शास्त्राभ्यास काल 

स्थामीजीकी भेंट भ० देवेन्द्रकीतिसे या त्रिभुवनकीतिसे तो पहले ही हो गई होगी और उन्होंने अपने 
कानोंसे अपने विषयमें उनका अभिमत भी जान लिया होगा, इससे सहज ही स्वामीजीका मन उनके (भ० 





१, भट्टारक सम्प्रदाय ग्रन्थमें इन्हें सूरत पट्टका लिखा है। किन्तु उस समय तक वे चेंदेरी आ गये थे । चंदेरो 
पट्टकी स्थापना उन्होंने ही की थी और वे उस पट्टके प्रथम भट्टारक दुए थे । 

२. विमलवाणी पृष्ठ १७। 

है, भट््‌टारक सम्प्रदाय लेखांक ५१३ 


४०० : सिंद्धास्ताचर्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्रन्थ 


देवेन्द्रकीतिके) सम्पर्कमें रह कर शास्त्राभ्यास करनेका हुआ हो तो इसमें कोई आश्चर्य नहीं | अतएव छात्ा 
हैँ कि ११ बर्षके होनेपर वे अपने परिवारसे विदा होकर उनके पास श्षास्त्राभ्यासके लिए चले मये 
होंगे । समय शब्द, छह द्रव्य नोपदार्थ और द्रव्य श्रृत दोनोंके अर्थमें आता है । अतः समय मिथ्या विलो वर्ष 
दससे प्रकृतमें यही अर्थ फलित होता है कि ११ वर्षके होनेपर २२ वर्षकी उम्नके होगे तब स्वामीजीने अपने 
दिक्षागुरुकी शरणमें रहकर णास्त्रीय अभ्यास द्वारा अपने शास्त्र विषयक मिध्या“व (अज्ञान) को दूर किया । 
४. स्वात्मचिन्तन मनन जीवन 

स्वामीजीका जीवन तो दूसरे साचेमें ढलता था, उन्हें कोई भट््‌ठारक तो बनना नहीं था, इसलिये लगता 
है कि वे २१ वर्षकी उन्न होनेपर अपने शिक्षा रुका सानिध्य छोड़कर सेमरखेडी अपने मामाके घर चले आये 
होंगे और बहाँके शान्त निज॑न प्रदेशको पाकर एकान्तमे स्वात्मचिन्तन मननमे लग गये होंगे । यहाँ सेमरखेड़ीसे 
कुछ दूर पहाड़ी प्रदेश है, उसके परिसर और ऊपरी भागमे चार गुफाओंके सन्निकट एक पहाडी नदी है । प्रदेश 
बड़ा मनोहर और चित्ताकर्षक है । सम्भव है छद्मयस्थवाणीका प्रकृति मिथ्या विली वर्ष नो' यह वचन इसी 
अर्थंकों सूचित करता है कि स्वामीजीने ऐसा एकान्त निर्जन प्रदेश पाकर ध्यान, चिन्तन, मनन द्वारा अपनी 
उत्तर-कालीन जीवन-रेखा यहीपर स्पष्ट और पुष्ट की | उनके ग्वभावमें मार्गके निर्णय विषयक जो अस्पष्टता 
थी उसे भी इन नो वर्षोके चिन्तन-मनन द्वारा दूर किया । अब उनके सामने एक स्पष्ट ध्येय था, जिसपर 
चलनेके लिये वे बलपरिपक्व हो गये । 

बैसे तो ठिकानेसारकी तीनो प्रतियोंमे स्वामीजीके अनेक स्थानोंपर विचरनेका उल्लेख मिलता है, उनमें 
एक सेमरखेड़ी भी है. पर उन सब उल्लेखोंस सेमरखेड्ी विषयक उल्लेत्र्म अन्तर हैं। यह उनके मामाका 
निव्रासस्थान भी था! इससे लगता है कि स्वामीजोके निवासका सेमरखेंढी खास स्थान रहा होगा ? और वहीं- 
से थे धर्मकी प्रभावना निमित्त अन्य ग्रामो या नगरोंमे जाते रहे होंगे । मात्र इसलिये हमने उनके सेम रखेड़ीके 
निर्जन प्रदेशमें गिरि गुफाओंमें स्वस्थचित्त हो ध्यान-अध्ययन करनेका विशेष रूपसे उल्लेख किया है । 
४. ब्रह्मच4॑ सहित निरतिचार ब्रतो जीवन 

जैसा कि हम पहले बतला आये हैं अपने जन्म-समयसे छेकर पिछले ३० वर्ष स्वामीजीको शिक्षा और 
दूसरे प्रकार अपनी आवश्यक तंयारीमें लगे । इस बीच उन्होने यह भी अच्छी तरह जान लिया कि मूल सघ 
कुन्दकुल्द आम्नायके भट्‌्टारक भी किस गलत मार्गसे समाजपर अपना वर्चस्व स्थापित करते हैं । उसमे उन्हें 
मार्मविरुद्ध क्रियाकाण्डको भी प्रतीति हुई । अतः उन्होने ऐसे मार्गंपर चलनेका निर्णय लिया जिसपर चलकर 
भट्टारकोंके पूजा आदि सम्बन्धी क्रियाकाण्डकी अयथार्थकों समाज हृदयंगम कर सके । किन्तु इसके लिये उनकी 
अब तक जितनी तैयारी हुई थी उसे उन्होंने पर्याप्त नही समझा । इन्होने अनुभव किया कि जब तक में अपने 
वर्समान जीवनको सयमसे पुष्ट नहीं करता तब तक समाजको दिशादान करना सम्भव नही है । यही कारण है 
कि ३० वर्षको जवानीकी उम्रमें सर्वप्रथम वे स्वयंको क्रती बनानेके लिये अग्रसर हुए । छद्मस्थवाणीके “मिथ्या- 
विली वर्ष सात' हत्यादि वचनोंसे ज्ञात होता है कि उन्होने मिथ्यात्त, माया और निदान इन तीन शल्योके 
त्यागपूर्वक इस उम्रमे ब्रत स्वीकार किये । जिनमे उत्त रोत्तर विशुद्धि उत्पन्न करते हुए वे इस पदपर सात ब्षं 
तक रहे । 

उन्होने अपनी रचनाओंमे जनरंजन राग, कलरंजन दोष और मनरंजन दोष और मतरंजन गारवको 
त्यागनेका पद-पदपर उपदेश किया है। यहां  जनरजन रागप्ते चारों प्रकारकी विकथाये छी गई है । कलरंजन 
दोषसे दस प्रकारके अश्नह्मको ग्रहण किया गया हे और मनरंजन ग़ारवसे सम्यक्त्वके २५ मल" डिये गये है 


१. ठिकानेसार (ब्र० जी) 


घतुर्थय लण्ड : ४० 


इससे मालूम पड़ता हैं कि अपने ब्रती जीवनमें उन्होंने इन सब दोषोंके परिहारपूर्वक पूर्ण ब्रह्मचयंका भी 
सम्यक प्रकारसे पालन किया । 
५, मुनि-जीवन 

स्वयंको अध्यात्ममय सांचेमें ढालनेके लिए और अपने संकल्पके अनुसार समाजको मार्गदर्शन करनेके 
लिए उन्हें जो भी करणीय था उसे वे ६० वर्षकी उम्र होने तक सम्पन्न कर चुके थे । संयमके अभ्यास द्वारा 
उन्होंने अपने चित्तको पूर्ण विरक्त तो बना ही लिया था, अतः वे अन्य सब प्रयोजनोंसे मुक्त होकर पूरी तरहसे 
आत्मकार्य सम्पन्न करनेमे जुट गये (१) ठिकानेसार (खुरई) पत्र २२१ (३) ठिकानेसार (अ० जी०) पत्र ८५ | 
अर्थात्‌ उन्होने श्रावक पदकी निवृत्ति पूर्वक मुनि पद अंग्रीकार कर लिया। छद्मस्थवाणीके उत्पन्न भेष 
उबसग्ग सहन इत्यादि वचनसे भी यही घ्वनित होता है कि साठ बर्षकी उम्र होनेपर उन्होने नियमसे श्रावक 
पदसे निवृत्ति ले ली होगो और मुनिपद अंगीकार कर वे पूर्ण रूपसे सयमी बन गये होंगे । इस पदपर वे अनेक 
प्रकारके मानवीय तथा दूसरे प्रकारके उपसर्भोको सहन करते हुए ६ वर्ष, ५ माह १५ दिन रहें और जेठ वदी 
सप्तमी सं० १५७२ को इहलीला समाप्त कर स्वर्गवासी हुए । 

यह स्वामीजी का संक्षिप्त जीवन-परिचय हैं । इसे हमने छद्यस्थवाणीके मिथ्याबिलि वर्ष ग्यारह इत्यादिके 
आधार पर लिपिबद्ध किया है | यद्यपि छद्मस्थवाणीके उक्त वचन गढ़ हैं। पर उनमें स्वामीजीकी जीवन-कहानी 
ही लिपिबद्ध हुई है, यह परे प्रकरण पर दृष्टिपात करनेसे स्पष्ट हो जाता हैं। उनकी जीवनीको लिपिबद्ध 
करते समय हमने छद्॒मस्थवाणीके उक्त वचनोंको और तात्कालिक परिस्थितिकों विद्योष रूपसे ध्यानमें रखा है । 
इसमे हमने अपनो ओरसे कुछ भी मिलाया नहीं है और न उनके विषयमें फैली अनेक उलट पुलट मान्यताओंकी 
ही चर्चा की हैं । 

स्वामीजीका जीवन गौरवपूर्ण था। वे छल प्रपंचसे बहुत दूर थे । भय उनके जीवममें कहीं भी नही 
था । उन्हें अनादिनिधन अपने ज्ञायकस्वभाव आत्माका पूर्ण बल प्राप्त था | वें उसके लिये ही जिये और उसकी 
भावनाके साथ ही स्वर्गवासी हुए । ऐसे दृढ़ निश्चयी महान्‌ आत्माके अनुरूप हमारा जीवन बने, यह 
भावना है । 

स्वामीजीने अपने जीवनमें अनेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्योंकी रचना की । उनमे आचारकी दृष्टिसे श्रावकाचार 
मुख्य है और अध्यात्मकी दृष्टिसे भयखिपनिक, ममल पाहुड, उपदेश शुद्धसार तथा ज्ञानसमुच्चयसार मुख्य है । 
तीन बत्तीसीकी रचना भी प्राय: इसी दृष्टिकोणसे हुई हैं। सिद्धि स्वभाव ग्रन्थका अपना अलग स्थान हैं। मुख 
अध्यात्मकी ओर ही हैं। अन्य सब ग्रन्थोंकी भिन्न-भिन्न प्रयोजनोंको लक्ष्यमे रखकर रचना हुई है । स्वामीजीका 
समग्र जीवन अध्यात्मस्वरूप होनेसे उन सब रचनाओंके द्वारा पुष्टि अध्यात्मकी ही होती है । उक्त सब रच- 
लाओंमेसे ९ रचनाएँ गद्यमय है । भाषाकी स्वतन्त्रता है। स्वामोजीने किसी एक भाषा और व्याकरणके 
नियमोंमें अपनेको जकड कर रचनाएँ नहीं की है । जहाँ जिस भाषामे अपने हृदयके भावोंकों व्यक्त करना 
स्वामीजीको उचित प्रतीत हुआ वहाँ उस भाषाका अवलम्बन लिया गया है । रचनाओंमे प्राकृत, संस्कृत, अपअ्रंश 
ओर बोलचालकी हिन्दी इन चारों भाषाओके शब्दोंका समावेश किया गया है । अनेक स्थलों पर मुहाबरेके 
वाक्योंको भी स्थान दिय, गया हैं। कई स्थलों पर रचनाका प्रवाह गढ़ हो जानेसे स्वामीजीके हृदयकी थाह 
लेनेके लिये अथक परिश्रम अपेक्षित है । 

स्वामीजी म्मज्ञ तस्ववेत्ता होनेके साथ संगीतश भी रहे है । लगता है कि वे अपने स्वात्मचिन्तन-मनन 
और जनसम्पर्कके समय अपनी इस सहज प्राप्त सर्वजनप्रिय कोमल कलाका बहुलतासे उपयोग करते रहे होंगे ६ 

५१ 
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दिकानैसारकी तीनों प्रतियोमें ममलपाहुडका कौन फूलता किस निमित्त किस ग्राममें रचा गया, इसका कुछ 
विवरण लिपिबद्ध किया गया है। उससे उक्त तथ्यकी पुष्टिकों प्रा बल मिलता है। इस परसे मुझे लगता है 
कि स्वामीजीने अपनी पग्रन्थ-रचनाका प्रारम्भ ममलपाहुतसे ही किया होगा । सुनिपद अंगीकार करनेके बाद 
अवद्य ही उन्होंने अपने यातायातके क्षेत्रको सीमित कर दिया होगा । श्रावकके सात शीलोंको स्वामीजीने पाँच 
महाव्तों के साथ मुनि-पदमें रहते हुए अपने अधिकतर समयको ध्यान अध्ययनमे ही लगाया होगा । स्पष्ट है कि 
उन्होंने अधिकतर मौलिक रचनाओंका सुजन श्रावक अवस्थामें ही कर लिया होगा ! 

श्री जिन तारण तरणने जिन १५ ग्रन्थोंकी रचनाकी थी उनमेंपे १४ ग्रन्थ मुद्रित भी हो चुके हैं। 
उनके नाम हैं-- 

१. तारण श्रावकाचार २. पण्डित पूजा ३. मालारोहण ४ कमलबत्तीसी ५. ज्ञान समुच्चयसार 
६. ममलपाहुण ७. उपदेश शुद्धसार ८. त्रिभंगीसार ९. चोबीसणणा १०, सिद्धिस्वभाव ११. शून्य स्वभाव 
१२. रकतिका विशेष १३. ताममाला और १४. धर्मस्थवाणी । 


इनमेंसे प्रारंभके ९ ग्रन्थोंकी स्व० ब्र० शीतल प्रसाद जी लिखित अन्वया्थ सहित टीका भी प्रकाशित 
हो चुकी है। वे ग्रन्थ किस क्रमसे अनूदित होकर मुद्रित हुए उनका आनुपर्णा क्रम इस प्रकार है । 


क्र० ग्रन्थ नाम मुद्रण संवत्‌ गाथा संख्या 

१. श्री तारण तरण श्रावकाथार बोर नि० सं० २४५९ ४६२ 

२. ज्ञान समुच्चय सार ५ का ७ टए१ ९०७ 

३. उपदेश शुद्धसार पा हा » रे४४२ ५८९ 

४. ममरूपाहुड भाग १ हा ९) » 2२३ ४९ फूलना तक 
५. ममलपाहुड भाग २ | शा ४ परपड १०६ फूछना तक 
६. तविभंगीसार हि हा # २४८६५ ७१ गाथा 

७. कमल बत्तीसी टी एप | रड६५ ३२ 

८, ममलपाहुड भाग ३ छ मर छः... २४६ १६४ फूलना तक 


अभी ३-४ वर्ष पूर्व हमें श्रीमन्‍्त सेठ भगवानदासजीके बडे सुपुत्र श्री भाई डालचन्द्रजीने एक गुटकेका 
फोटो प्रिंट भेजा था । पत्र संख्या १४७ है। उसके बाद दूसरी कलमस लिखे हुए १-२ पत्र और है । उनमेसे 
दुसरे पत्रका प्रथम पृष्ठ त्र्‌टित है। प्रत्येक पत्र लगभग १३-१४ अंगुल लम्बा ओर ७ अंगुल चौडा हैं । हॉसिया 
छोड दिया गया है । प्रत्येक पृष्ठोंमें कमसे कम १४ और अधिकसे अधिक १८ पक्तियां है तथा एक पंक्तिमे 
अक्षर किसीमें कमसे कम १८ और किसीमे अधिकसे अधिक ३० है । इस कारण किसी पृष्ठमे अक्षर मोटे हैँ 
और किसीमें सूक्ष्म है । इससे यह अन्तर पडा हैं। यह गुटका कब लिपिबद्ध किया गया इसका उल्छेख करते 
हुए श्रावकाचारके (पत्र ३११) के अन्तमे यह लेख लिपिबद्ध हुआ है-- 


इति सवगयारू जिन तरन नाम विरचित सम उत्पनिता ११ संबत्‌ सोरहसो वृष बैसा भाग ६ सुदि 
लिखत । 


लगता है कि वेसाख सुदी ६ संवत्‌ १६०० को श्रावकाचारकी अतिलिपि पूर्ण हुई होगी । कारण कि 
जिस तिश्िको यह गृटका लिपिबद्ध होकर प्रा हुआ उसका प्रतिलिपिकारने स्वतन्त्र रूपमे उल्लेख करते हुए 
लखमें लिखा है-+ 


चतुर्श खण्ड : ४०७३ 


कुवरू सुदि ग्यारास वर्षे सोरहसे दिघनरास्य अलासान पंडे. न 

मतलब यह है कि किसी अलासान पांडेने कुवार सुदी ६ रविवार वि० सं० १६०० को इस गुटकाकी 
प्रतिल्तिषि शमाप्त की थी । इससे यह साफ मालुम पड जाता है कि आजसे लगभग ४२७ वर्ष पर्व यह गुटका 
लिपिबद्ध किया गया था । उक्त उल्लेखसे प्रतिलिपिकार विशेष शिक्षित नही जान पड़ता इसलिए संभव है कि 
जिस प्रतिके आधारसे प्रतिलिपिकारने इस गटकाको लिपिबद्ध किया होगा वह अपेक्षाकृत परिष्कृत भाषामें 
रहा होगा । यह भी सम्भव है कि स्वामीने अपनी समस्त रचनाओंके लिये उक्त गुटकामें निबद्ध भाषाकों ही 
अपनाया होगा । जो कुछ भी हो इतना अवश्य है कि आगे स्वामीजीकी किसी भी रचनाको मुद्रित करते समय 
उसका मिलान गुटकामे निबद्ध रचनासे अवश्य करा लेना चाहिये । क्योंकि ऐसा करनेसे उक्त ग्रन्थकी भाषाके 
सुधारमे थोड़ा बहुत लाभ मिल सकता है। जिसमें लिपिबद्ध हुए प्रन्थोंका क्रम इस प्रकार है-- 


ग्रन्थ का नाम पत्र संख्या गाथा संख्या 

१. श्रावकाचार ६से३१ ९५ से ४६२ 
२, उपदेश शुद्धसार ३१ से ७५ ५८८ 

३, ज्ञानसमुच्चयसार ७१ से १३३ ९०७ 

४. त्रिभंगीसार १३३ से १३८ ७१ 

५. पंडितपजा १३९ १०७ प्रारंमके 
७, कमछबत्तीसी १४३ से १४५ शेर 

७. ज्ञानपिंड १४५ से १४७ भ<्‌ 


इस प्रकार उक्त गुटका पर दृष्टिपात करतेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि इस गुटकेके प्रारम्भके पाँच 
पत्र त्रूटित हो जानेसे इसमें श्रावकाचारके ९४ पद्य उपलब्ध नहीं होते । इसी प्रकार पत्र १३८ का उत्तरार्ध 
और पत्र ११९ का पूर्वार्ध तथा पत्र १४०, १४१, १४२ और १४३ का पूर्वार्ध त्र्‌टित हो जानेसे इसमें पंडित 
पुजाके प्रारभिक १० से लेकर ३२ तकके पद्चय और मालारोहण नही उपलब्ध होते । पद्च शोष जो ग्रन्थ इसमें 
संबालित किये गये है वे सब अर्थसे लेकर इति पर्यन्त पूर्ण रूपसे उपलब्ध होते है। यह इस गुटकेका परिचय है| 

इसमें सबके अन्तमे ज्ञानपिड नामक एक स्व॒तंत्र प्रकरण लिपिबद्ध है। उसके प्रारंभमे यह पद्मः उपलब्ध 
होता है । 
इय जिनवर भासओ विहृपयसिओं सुनिसेनिय समयित्तथिर संस्तर निवारन्तु सबगे कारनु 


धमंघरा 
तथा इसके अन्तमे यह पद्म उपरूब्ध होता है-- 

इय न्यानर्पिड................न्यान विन्यान संजुल | 

इय न्यानपिंड............... लहै सुख्यते मुक्तिवरं ॥ 


गजबासौदाके बीचके चेत्यालयमें भी एक ज्ञानपिड माल्हडी नामक स्वतन्त्र ग्रन्थ पाया जाता है । मेरे 
ख्यालसे ये दोनों एक होने चाहिये | फिर भी मेरी जिज्ञासा समाप्त नहीं हुई । अतः मेरे द्वारा भी डा० कस्तूर 
चन्दजी' रा सम्पादित कतिपय शास्त्र भंडारोंकी हस्तलिखित प्रन्य शास्त्ियोंदा अवलोकन करने पर मारुम 
हुआ कि इस ज्ञानपिडके अतिरिक्त इसी नामका एक ग्रन्थ और है । किन्तु उसका विषय इससे भिन्‍न चार 
आराधना है, उसका प्रारंभिक अंश इस प्रकार है । 


४०४ : सिंद्वास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननन्‍दन-पन्ध 


कणपिंड गुणसायर भुवण दिवायर पणविवि सिद्ध जिणेसर। 
वोछा में आराहुण सिवर सुहसाहण यह अखिय जिणवर वर॥ 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि स्वामी ने एक स्वृतन्त्र ज्ञानपिड या ज्ञानपिण्ड पढाडिका नामक लघुकाय 
ग्रन्य लिखा था । अत्त: इस सहित स्वामीजी द्वारा रचे गये ग्रन्थ १५ हो जाते है। यहाँ ऐसा समझना । हे 

श्री अरद्म चारीजीने अनुवादके लिए जो क्रम स्वीकार किया था वह गुटकेमे लिपिबद्ध हुए प्रन्थोंके 
क्रमसे थोड़ा भिन्‍न है । इस आधारपर यह कह सकना थोडा कठिन है कि स्वामीजीने इन प्रन्थोंको मूर्त रूप 
देलेसे क्या क्रम स्वीकार किया होगा । फिर भी तीनो टिकानेसारोके आधार पर इतना तो निश्चय पूर्वक कहा 
ही भा सकता हैं कि ममलपाहुड और तीन बत्तीसियोको कालके आधार पर रचनाके किसी क्रममे बाधना संभव 
नही है । विशेष स्पष्टीकरण उस-उस ग्रन्थका एरिचय लिखते समय करोबेगे ही । 
२, चार अनुयोग 

इस समय जितना भी जैन साहित्य उपलब्ध होता हैं उसे मुख्यतया चार भागोमे विभक्त किया गया 
है । प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग कहा भी है-- 

प्रथमं करणं चरण॑ द्रव्य नमः । 

प्रथमो व्युत्पन्तों मिथ्यादृष्टिः, तस्मे योब्नुयोग: स प्रथमानुयोग । अर्थात्‌ किसे तन्‍्वज्ञानदी खबर नहीं 
है. किन्तु उसे जाननेके लिए उत्सुक हैं उसको तत्त्वज्ञानमे प्रवेश करानेम प्रधान साधनभूत अनुयोगको प्रथमानु- 
योग कहते हूँ । अर्थात्‌ जो व्यक्ति जैन धमकी प्रारम्भिक शिक्षा लेना चाहते हैं उन प्राथमिक श्रावकीके लिए कथा- 
पुराण सर्वोत्तम उपाय हैं। उसके माध्यमसे पुण्य पापका ज्ञान होनेपर भी परिणामोंकी जातिके परिज्ञान पूर्वक 
किस प्रक्रियासे मोक्षमार्गमे प्रवेश होकर मोक्षकी प्राप्ति होती है इसका सम्यक्‌ परिज्ञान करानेके लिये प्रथमानु- 
योगके बाद करणानुंयोग रखा गया है । किन्तु चरणानुयोग और द्रब्यानुयोगका निकटका सम्बन्ध है क्योकि 
जिसने मोक्षमार्गमे प्रयोजनीय समझकर उत्तरोत्तर रागभावकी हानि पूवक तदनुरूप आचारमे आनुपूर्वासि 
निपुणता प्राप्त करता जाता है वही स्वावलम्बन पूर्वक आत्मस्थ होनेका अधिकारी होता है, इसलिए तीसरे 
स्थानपर चरणानुयोग और चौथे स्थानपर द्रव्यानुयोगको रखा गया हँ। 
ग्रथ रचना क्रम विचार 


स्वामीजी द्वारा रचित समग्न साहित्यपर दृष्टिपात करनेसे यह नहीं मालम पहता कि उन्होने सर्वप्रथम 
किस ग्रन्थ की रचनाकी थी और उसके बाद आगे अन्य ग्रन्थोंकी रचनामे क्‍या क्र मे स्वीकार किया था । इस- 
लिए कालके आधारपर ग्रन्थ रचनाके क्रमकों स्वीकार करना तो सम्भव नही हैँ फिर भी भगवान्‌ महावीरके 
प्रधान-शिष्य गोतम गणघरने ११ अंग और १४ पूर्वोको मुर्त रूप देते हुए सर्वप्रथम आचारागकी रचना की थी । 
उसके बाद सूत्रकृताग आदि ११ अग्रोंगी रचना करके सबके अन्तमे १४ पूर्व गर्भ दृष्टि अगकी रचना की थी । 
पूर्वकालमे गुर अपने शिप्यको वाचना भी इसी क्रमसे दत थे । गुरुके द्वारा शिष्यको निर्दोष रूपसे शब्द और 
अर्थ दोनोका प्रदान करना इसका नाम बाचना था। धवला पुस्तक * निबद्ध ४४ मंगल सूत्र और उनकी 
धवला टीका द्रष्टन्य हैं । 


उसमे वे लिखते हैं कि इस अनुयोगद्वारमे जो ४४ मंगलसूत्र निबद् 


की ; का हैं उनकी रचना महाकम्मप्यडि 
पाहुडक॑ प्ारम्भम स्वयं गोतम गणधरने की थी । उनमेसे १२-१३ सख्याक मगलमूत्र है। उनमेसे प्रथम मंगल 


१ धवला पुराण ९, पृ० १०४॥ 


घतुर्श रूप्ड : ४०५ 


सूत्र द्वारा अभिन्न १० पूवियोंकों नमस्कार किया गया है तथा इनको नमस्कार करते हुए १३वें सूत्रमें १४ 
पूवियोंकी नमस्कार किया है। वहाँ (प्रथम सू त्रकी व्याख्या करते हुए) यह शंका उठाई गई है कि सर्वप्रथम 


चौदह पूवियोंको नमस्कार न कर दशपूर्वी जिनोंको नमस्कार क्‍यों दिया गया हैं। इसका समाघान स्वयं 
बीरसेन स्वामीने दो प्रकारसे किया है । प्रथम समाधानके प्रसंगसे वे लिखते हैं-- 


तत्य एक्कारसंगाणि पढ़िदूण पुणो परियम्भ-सुत्त-पढ़माणि योगपुव्वगय-चुलिया त्ति पंचाहियाणिवद्ध- 
दिवादे पढिज्जमाणे उप्पादपुब्बमादि कादृण पढंताणं दसपुव्बीए विज्जाणुवादे समत्ते रोहिणी आरिपंचसम 
महाविज्जायो सत्तसय दहरविज्जायाहि अणुगयाओ कि भयवं आणावंदि त्ति दुक्‍्कंति | एवं दुक्‍्काणं सन्बविज्जाणं 
जो लोभ गच्छदि सो भिण्णदसपुब्बी । जो पुण तासुं ण लोभं करेदि कमकक्‍्खय त्थी हों तो सो अभिण्णदस्स- 
पुब्वीणाम । तत्य अभिण्णदसपु व्वी जिणाण णमोक्‍्कारं करेमि त्ति उत्तं होदि | 

कि भयव आणावेदि विठुक्कति एवं ठक्‍काण सब्वविज्जाणं जो लोभं गच्छादि सो भिण्णदसपुव्वी । जो 


पुण ताध्षु ण छोभ॑ करेदि कम्मक्खयत्पी होतों सो अभिष्णदस्सपुम्बीणाम। तत्य अभिषण्णदसपुन्बीजिणार्ण णमोक्‍कारं 
कामित्ति उत्तं होदि। 


इसका अर्थ है-- बहाँ ग्यारह अंगोंको पढ़कर पुनः परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूर्ववात और चूलिका 
इन पाँच अधिकारोंमें निबद्ध दृष्टिवादको पढ़ते हुए उत्पाद पूर्वसे लेकर पढने वालेके दश्म पूर्ष विद्यानुवादके 
समाप्त होनेपर ७०० क्षुल्लक विद्याओंसे अनुगत रोहिणी आदि ५०० महाविद्याएं भगवन्‌ ! क्‍या आज्ञा देते 
हैं ऐसा कहकर उपस्थित होती हूँ । इस प्रकार उपस्थित हुई सब विद्याओंके अनुसार जो लोभको प्राप्त होता 
है वह भिन्न दशपूर्वी है और जो कर्मक्षयका अर्थी होता हुआ उनमे लोभ नहीं करता बह अभिन्‍नदशपूर्वी है । 
उनमेंसे यहाँ अभिन्न दक्पूर्वी जिनोंको मैं नमस्कार करता हूँ यह उक्त कथनका तात्पयं है। 

इस उल्लेखसे यह स्पष्ट हैं कि गौतमगणघरने सर्वप्रथम आचारांगकी रचना की थी। तदनन्तर सूत्र- 


कृताग आदि १२ अंगोंकी रचना की थी ! गुरु शिष्यको वाचना भी इसी क्रमसे देता है यह भी इससे स्पष्ट 
हो जाता हैं। 


यदि दूसरे मंगलसूत्रपर दृष्टि डालते हैं तो उसकी टीकासे भी इसी अथ्थंकी पुष्टि होती है। 
लिखा है-- 


सेसहेटिठत पुब्बीर्ण गमोक्‍्कारो किण कदोंरणु, तेसि चि कदो चेब, तेहि विणा चौदसपुव्वाणुववत्तीयों । 

शंका--अस्वस्तन दोष पू्वियोंको नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? 

समाधान--नही उनको नमस्कार किया ही है, क्‍योंकि जो अधस्तन पूर्वी जिन नहों हुए है उनका 
घौदस पूर्वी जिन होना सम्भव नहीं है। 

यह अध्ययन-अध्यापन और ग्रंथ रचनाका क्रम है । इसे ध्यानमे रखकर विचार करनेपर ऐसा लगता 
है कि इसी परिषाटीका अनुसरण करते हुए स्वामीजीने भी सर्व प्रथम श्रावकाचारकी रचना की होगी । यह 
कहना कि आचारांग तो भुवि-आचारका ग्रन्थ है और स्वामीजी द्वारा रचित ग्रन्थ मुख्यतया श्रावकाचार 
सम्बन्धी है, इसलिए पूर्वोक्त तकके अनुसार स्वामीजीने मुल परम्पराका अनुसरण करके सर्वप्रथम श्रावका- 
चारफी रचना क्यों की उन्होंने, श्र ति-आचार सम्बन्धी ग्रन्थकी रचना क्यों नहीं की । इसके दो समाधान हो 
सकते है--प्रथम तो यह कि यह भले ही मुख्यतया श्रावकाचार सम्बन्धी ग्रन्थ हो, पर हैं तो यह आचार 
विषयक ही साथ ही । देश-कालको देखते हुए इतिहासपर दृष्टिपात करनेसे मालूम पड़ता हैँ कि उनके कालमे 
आचार विषयक शिथिलता बहुत कुछ बढ़ गई थो इसलिए भूलमे सुधार करनेके अभिप्रायसे उन्होंने सर्वप्रथम 
श्रावकाचारकी रचना करना ही इष्ट माना होगा। दूसरे ऐसा लगता है कि उन्होंने जो कुछ भी लिखा है 


४०६ : सिद्धान्ताचार्य ५० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्य 


बह प्रा: ब्रह्मचर्य पूर्वक क्ती अवस्थामे ही लिखा है इसलिए भी उन्होंने मुख्यतया श्रावकाचारकी रचना 
करना दृष्ट रखा होगा । 
यह कहना कि उनके काल तक इस आगमिक परम्पराका लोप हो गया होगा जैसा कि बहुलतासे इस 


कालमें देखा जाता है, ठीक नही है. क्प्रोकि पण्डित प्रवर आशाधरजी १३बी शताब्दीमें मनीषी बिद्वान्‌ हो 
गये है । वें भो स्वरचित सागारघर्मामृतमे आडंगर्फमथार्थ सप्नहमधीज्ये इन शब्दों द्वारा उसी परम्पराका 
स्मरण कराते हैं। अतः यह माननेमें आपत्ति नहीं है कि स्वामीजीने वे धर्मभीरु समाजको मार्गी बनाये रखनेके 
लिए सर्वप्रथम श्रावकाचारकी रचना की होगी । 

भब देखना यह है कि स्वयं अपने द्वारा रचित अन्य ग्रन्थोंकी रचनाका उन्होंने क्या क्रम स्वीकार 
किया होगा। स्वामीजीने ज्ञानपिण्ड पद्ध डिकाको मिलाकर जिन पनद्रह ग्रन्थोकी रचना की है उतमेसे एक ग्रंथके 
अन्तमे तो पाहुड शब्द लगा हुआ है और तीन ग्रन्थोंके अन्तमे सार शब्द लगा हुआ है । जिन ग्रन्धोंके अन्तमे 
सार शब्द लगा हुआ है वे है--ज्ञान समच्चयसार, उपदेश शुद्धतार और त्रिभंगीसार। यह सार शब्द 
समयसार, प्रवचतसार और नियमसारके अन्तमे भी लगा हुआ हैं । है ये तीसो ग्रन्थ पाहुड ही । इस आधार 
पर यह माना जा सकता है कि स्वामोजीने भी स्वरचित तीन ग्रन्थोंके अन्तमे पाहुडके अर्थमे ही सार दाब्दका 
प्रयोग किया होगा । और ऐसा शाननेमे कुछ अपवादको छोडकर कोई आपत्ति भी नहीं दिखाई देती, क्योंकि 
चौदह पूर्बीके अन्तर्गत जिस साहित्यकी परिगणना की जा सकती है उसके अधिकतर लक्षण स्वामीजी द्वारा 
रित उक्त तीन ग्रन्थोंमें बहुलतासे उपलब्ध होते है । 

पाहुड शब्दका जब “पढदोंसे स्फूट” अर्थ किया जोता है तब जिस अर्थका हमने पूर“मे स्पष्टीकरण किया 
है वह अर्थ इन ग्रन्थोंमें बहुलतासे घटित हो जाता है इसमे सन्देह नही । किन्तु जब पाहुड्शब्दका उपहार अर्थ 
लिया जाता है तब आनन्दको उत्पन्त करने वाले होनेसे इन तीन ग्रथोंकों इस अर्थमे भी प्रभूत माननेमे आपत्ति 
नहीं, क्योंकि जो भव्य जीव अन्तिम तीर्थकर भगवान्‌ महावीरकी दिव्यध्वनिकों केन्द्रमें रखकर इन ग्रन्थोंका 


स्वाध्याय करता है बह अवश्य हो अक्षयानन्त आनन्दका भागी होता है । मात्र दृष्टि किसी सीमामे बंधी हुई 
न होकर सम्यक्‌ पूर्व परम्पराको अनुसरण करने वाली होनी चाहिए 


यह तो तीनों ठिकानेसारोके उल्लेखसे ही स्पष्ट हो जाता हैं कि ममलपाहुडके सभी फूलनोकी रचना 
एक कालमें नहीं हुई थी । साथ ही “मुखसे फूछ झड़े इस अर्थमे ही सम्भवत. सभी फूलनोंकों फूलना कहा 
जाने लगा जान पड़ता हैं, इसलिए ममलपाहुंड एक कालकी रचना न होनेके कारण धावकाचारके बाद 
जञानसमुच्चयसार स्वीकार कर लेना उपयुक्त प्रतीत होता है। छगता हैँ कि स्वामीजीने ज्ञान समुच्चय यह्‌ 
नामकरण मुख्यतया समयसारके ही अस्तिम अधिकार सर्वविशुद्धिज्ञानाधिकारके अर्थभे ही किया जान पड़ता 
है इसलिए उसे तीसरे स्थानपर रखा गया है । इसके बाद तिभंगीसार क्रम प्राप्त है, इसलिए उसे चौथे स्थान- 
पर रखा है । 

अब रहे शेष ग्रन्थ सो उनमेसे चौबीसठाणा यह करणानुयोग सम्बन्धी ग्रन्थ होनेसे इसका भी अन्तर्भाव 
पूर्वश्र तमे होता हैं, इसलिए उसकी परिगणना पांचवे स्थानपर करना न्यायसंगत हैं। इसके बाद मम्तलपाहुड, 
पण्डितपुजा, मालारोहण और कमल बत्तीसीको क्रमसे रखा जा सकता हैँ । यद्यपि इस क्रममे कुछ विचार है 
जिसका निर्देश हम उन भ्रन्थोंका विस्तृत परिचय लिखते समय करावेंगे । 

स्वामीजी ढ्वारा रचित सब ग्रन्थोमे उक्त नौ ग्रन्थ मुख्य है, इसलिए हमने इन नौ ग्रन्थोंके रचनाक्रमपर 
ही मुक्यछ्पसे प्रकाश डाला है। आगे रचना क्रम विचारके लिए जो ग्रन्थ रह जाते है उनमेसे छद्मस्थ- 


१. सारसर घर्मामृतअ, २, दछो. २१। 


चतुर्थ झण्ड : ४०७ 


वाणीकों सबके अन्तमे रखना उचित प्रतीत होता है, कारण कि उसमे कुछ ऐसे वचन भी संग्रहीत किये गये 
हैं' जिन्हें स्वामीजीके अन्तिम उदगारके रूपमे स्वीकार किया जा सकता है । इससे उसका छदस्थवाणी यह 
नामकरण भी सार्थक सिद्ध हो जाता है, क्‍योंकि उसके द्वारा स्वामीजीसे सम्बन्धित लगभग पूरे इतिहासपर 
प्रकाश पडता है | उसमे प्राय: उन सभी नामों और ग्रामोके नामोंका संकलन हुआ है जो उनसे लाभान्वित 
हुए हैं | फिर भी जो कुछ नाम छूट गये या उनके धामिक प्रचारमें सहायक रहे उन्हें छद्मस्थवाणीमें संकलित 
कर दिया गया है । 

अब शेष रहे शानपिण्डपद्धडिकाके साथ चार ग्रन्थ--सो उन्हें १० खातिका विशेष, ११ सिद्धिस्वभाव, 
१२ शुन्यस्वभाव और १३ ज्ञानपिण्डपद्धडिका इस क्रमसे रखना उपयुक्त होगा । यह क्रम हमने इसलिए 
स्वीकार किया है, क्योंकि उत्तरोत्तर स्वामी जी धर्म-प्रचार आदि सम्बन्धी विकल्पोंको गौण कर आत्मभावनाकी 
ओर विद्येष रूपसे झुकते गये होंगे और इसलिए यह माना जा सकता है कि सिद्धिस्वभाव और शुन्यस्वभाव यह 
उनके अन्तिम उच्छूवासके रूपमें लिपिबड हुए होंगे । 


ठिकानेसार : 

जैसा कि हेम पहले लिख आये है जो तीन ठिकानेसार हमारे सामने है उनमें उक्त चौदह प्रन्थोंको 
पाँच मनो (मनियो) में विभाजित किया गया हैं--आचारमत, विचारमत, ममलमत और केवलमत (१) 
आचारमत-श्रावकाचार । (२) विचारमत-मालारोहण, पण्डितपुजा और कमलबत्तीसी । (३) सारमत-ज्ञान- 
समुच्चयसार उपदेशशुद्धसार और तिभंगीसार (४) ममलमत-ममलपाहुड और चौबीसठाणा तथा (५) केवल- 
मन छद्मस्थवाणी, नाममाला, खतिका विशेष, भिद्धिस्वभाव और शुन्यस्वभाव । 

ठिकानेसारमे मतके स्थानमे मतिशब्दका भी प्रयोग हुआ है । यद्यपि पहले हमने इसपर विचार नहीं 
किया था कि मन शब्दका प्रयोग किया या मति शब्द का । लगता तो यही है कि उसने मन शब्द न रख कर 
मति शब्द रख कर ही यह विभाग किया होगा, क्योंकि स्वरचित ग्रन्थोमे जिन विषयोका संकलन हुआ है वें 
अलग-अलग मतोंमे विभक्त हों ऐसा नही है हाँ नय व्शिषकों ध्यानमे रखकर अवश्य ही कहा जा सकता है । 
उदाहरणार्थ श्रावकाचार यण: चरणानुयोगका ग्रन्थ हैँ, इसलिए यह अध्यात्मगर्भ व्यवहार नयकी मुख्यतासे 
लिखा गया है | पण्डितपुजा यह ज्ञानीव्यवहार-निस्वचय उभयरूप पूजा ठिकाबसारेक लेख ने किस विधिसे करे 
इसका प्रतिपादक है, इसलिए वहू व्यवहारगर्भ निश्चयनयी मुख्यतासे लिपिबद्ध हुआ है । ये उदाहरण मात्र है, 
अत. अन्य ग्रन्थोंका भी इसी न्यायसे विचार कर लेना चाहिये। इसलिए ऐसा लगता है कि धूल ठिकानेसारके 
लेखकने स्वामी जी द्वारा रचित ग्रन्थोको नय विद्देषक्री दृष्टिसि विभक्त करते समय मति शब्द ही रखा होगा । 
मन शब्दकी अपेक्षा मति शब्द नया शब्दके अधिक सन्निकट है । 

तदनुसार यहाँ ऐसा अर्थ लेना चाहिये कि धर्माचरणमे तत्पर क्रावक या श्राविकाका बाह्य आचार 
कैसा हो इसका निर्देश स्वामीजीने श्रावकाचारमें किया हैं, इसलिए ठिकानेसारके लेखकने उसकी परिगणना 
आचारगति अर्थात्‌ व्यवहार नयके विषय रूपमे दी है । इसी प्रकार सारमति, विचारमति, ममठमति और 
कैवलमंतिके विषयमें भी विचार कर लेता चाहिए अथवा नयके अर्थमे मत शब्दको स्वीकार कर लेनेपर उनके 
अर्थ फलित दहों जाता है । 

प्रकृतमें सार पदका अर्थ है हितकारी या उपादेय । हितकारी या उपादेय एक आत्मा है क्योकि अन्य 
जितनी प्रकृतियाँ हैं या विकल्प परम्परा है परमार्थते बह संसारकी ही प्रयोजक हैं यह जानकर जो भात्माकी 
शरण लेता हैँ वही कल्याणका भागी होता है इस प्रकार इस दृष्टिकों सामने रखकर स्वामीजीने व्यावहारिक 


४०८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


गर्भ निएचयनय प्रधान शानसमुच्चयसार, उपदेदसुद्धसार और श्रिभंगीसारकी रचना की है । इसोलिए ठिकाने - 
सारके लेखकने इन तीन ग्रन्थोंकी परिगणना सारमति अर्थात्‌ व्यवहारगर्भ निश्चयनयके विषय रूपमें की है । 

विचारका अर्थ है प्रकृति विषयमे मनोयोगपूर्वक उपयुक्त होना | पण्डितप॒जा आदि तीन बत्तीसियोंमे 
जिन बिषयोंकी संकलता है वह अर्थ गर्भ है । छूगता है इसे ठिकानेसारके लेखकने अवध्य ही हृदयंगत किया 
होगा । इसीलिए उसने इन तीन ग्रन्थोंको भी विचारमति अर्थात्‌ व्यवहार गर्भ निशचयनयके विषय रूपमे 
परिगणित किया है । 

ममल यह स्वामीजीका निर्मल या अमलके अर्थमे आया हुआ पारिभाषिक शब्द हैं। ठिकानेसार और 
सौबीसठाणा ये आत्ममग्नताकी ओर ले जाने वाले शुभोपयोग बहुल ग्रन्थ है, इस अभिप्रायकों साधकर ही 
ठिकानेसारके लेखकने इनको परिगणना ममलमति अर्थात्‌ अध्यात्मगर्भ व्यवहारतयके विषय *पमे की है। 

केवलमतिमें केवछ पदसे स्वामीजीको जो इष्ट रहा है यह ठिकानेसा रके लेखककी दृष्टिसे रहस्यपूर्ण 
है। मेरी नम्न रायमे वह रहस्य यह हो सकता है यथा जब हम सिद्धिस्वभाव और शून्यस्वभावके विषयकी 
दृष्टिसे विचार करते हैं तब तो केवल पदका अर्थ होता है, अकेला आत्मा । संयोग ओर संयोगी भावोसे भिन्‍न 
अकेले आत्माको देखनेपर यह आत्मा सिद्धोंक समान स्वत सिद्ध, अनादि अनन्त विज्ञानधन चिन्मान्र प्रतीत 
होता हैं। और जब खातिका विशेषके विषयकी दृष्टिसे विचार करते हैं तब केवल पदका अर्थ होता है कि 
अफेला आत्मा ही अपने अपराधके कारण नरकादि योनियोंका पात्र होता है और जब नाममाला तथा 
छद्यस्थवाणीके विषयकी दृष्टिसे विचार करते हैं तब केवल पदका अर्थ होता है अपने इतिवृत्तकों इतिहास 
सजोया जाना क्योंकि इन दोनों प्रन्थोंमे स्वामी जीके कालके उन सम्बन्धी मौलिक इतिहासकों ही यथा सम्भव 
संजोया है । इस प्रकार ठिकानेसारके लेखकने स्वामीजीकी सब रचनाओंको जो पाँच भागोंमे विभक्‍त किया 
है उसका यह आशय प्रतीत होता है । 
भाषा 

दो-तीन ग्रन्थोंको छोडकर स्वामीजी द्वारा रचित ग्रन्थोंकी भाषा अपनी है । यह ऐसा सिक्का हैं जो 
अलगणसे टकसालमें ढाला गया हैं किन्तु है वह सरस और मूल विषयको स्पर्श करने वाली ही । साधा रणतः 
प्रत्येक ग्रन्थकार प्राकृत, पालो, संस्कृत, अपभ्रश या देशीय किसी एक भाषामे अपने भ्रन्थकी रचना करता है । 
यदि दो भाषाओंका भी आलम्बन लेना है तो उनकी अपनी स्वतन्त्रता बनाये रखना हैँ । किन्तु स्वामीजीने 
भाषा विषयक इन परतन्त्रताको भी स्वीकार नहीं किया है। यह तो है कि वे मृलतः मध्यप्रदेशमें जन्मे थे, 
वहीं बढें हुए साथ हो वही रहते हुए उन्होने धर्मग्रन्थोंका अध्ययन किया था इसलिए उनकी रचनाओं में जहाँ 
बुन्देलखण्डमें बोली जानेवाली भाषाका समावेश दृष्टिगोचर होता है वहाँ प्राकृत, संस्कृत और अपभ्रंश 
भाषाका भी योगदान दिखाई देता है | इस प्रकार यह स्वामोजी द्वारा स्वीकृत अपनी भाषा होते हुए भी ऐसी 
अटपटी भी नहीं है कि कोई भी तत्वज्ञानन सुपरिचित स्वाध्याय प्रेमी या अध्ययनशील व्यक्तिको अध्ययन 
करते समय विवक्षित ग्रन्थ, वाक्य या पदका अर्थ हृदयगम करनेमे किसी प्रकार कठिनाईका अनुभव करना 
पढ़े । किसो एक सिककेके समान किसी भी वाक्य या पदकों एकबार समझ लीजिए, उसके बाद निर्बाधरूपसे 
पूरे ग्रन्थका स्वाध्याय कीजिए, उतना ही आनन्द आयेगा जितना उनसे पूर्ववर्ती मनीधियोके ग्रन्थोंका स्वाध्याय 
करते समय आता है । 


अतिदसयक्षेत्र निसईजी 


१, प्रस्तावना 

श्री जिन तारणतरणकी पुण्य स्मृतिर्में जिन घर्म-स्थानोंकों चिरकालसे मूतिरूप मिला हुआ चला आ 
रहा है उन्हें निसई कहा जाता है। वे तीन हैं--निसई मल्हारगढ़, निसई सेमरखेड़ी और सूखा निसई। प्राप्त 
तठथ्योंसे मालम पडता है कि इन तीनोंकी स्थापना भी तीन कारणोंसे हुई थी । निसई मल्हारगढ़ वह पुनीत 
स्थान है जहाँ स्वामीजीने आहार और ईहितसे विरत हो समाधिपुर्वक इस भवसे चिरविश्रान्ति ले परलोककी 
यात्राको सुगम बनाया था । निसई सेमरखेड़ी उनके दीक्षा, ध्यान, अध्ययनके साक्षीके रूपमे निर्मित हुआ है तथा 
सूक्षा निसई कहते हैं कि वह क्षेत्र प्रचारके केन्द्र रूपमें निर्भित हुआ हैं । 

इस प्रकार श्री जिन तारण-तरणकी पुण्यस्मृतिमें निमित ये तीन घर्मस्थान हैँ । उनमें निसई मल्हारगढ़ 
यह अर्थगर्भ नाम हैं । ऐसा नियम हैं कि जिस स्थानपर कोई साधु आदि महापुरुष समाधिपूर्वक देह त्याग करते 
है उनकी पुष्यस्मृतिको चिरस्थायी बनाये रखनेके लिए उसके चिह्नस्वरूप जिस धरती आदिका निर्माण किया 
जाता है उसे निषधा कहते हैं । इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए अनगारघर्मामृतमें लिखा भी है कि सिद्धान्तके 
जानकार साधुके इहलीछा समाप्त करनेपर उनके शरीरके समक्ष और निषद्यामें सिद्धभक्ति, श्रुतभविति, योगि- 
भक्ति और शान्तिभक्तीः कुर्यात्‌ । अनगारघर्मामृत अध्ययन ९-इछोक ७२-७३ । 

इसी तथ्यको स्पथ्ट करते हुए षट्खण्डागम वेदनाखण्डमें स्वयं गौतम गणघर द्वारा रचित ४४ मंगल- 
सूत्रोंको निबद्ध करते हुए आचार्य पुष्पदंत्त-मुतब॒लिते एक वह मंगलसूत्र निबद्ध किया है-- 

णमो लोए सब्वसिद्धायदाणं ॥४३॥ 
लोकमें सब सिद्धायननोंको नमस्कार हो ॥४३॥ 

इस सूत्रकी टीका करते हुए आचार्य वीरसेन लिखते हैं--- 

सव्वसिद्धियरेण पुव्व॑ परूबिदासे सजिणाणं गह॒णं कायव्यं, जिणेहितों पुछभूद देस-सब्वसिद्धा- 
णामणुवलंभादो । सब्वसिद्धारणमायदणाणि सव्व सिद्धायदणाणि | एदेण कट्टिमाकट्टिम जिणहृष्णं 
जिणपडिमाण भी सिपब्भारूजंत-चंपा-पावाणयरादि विसयणिसीहियाणं च गहु्ण | 

“सब सिद्ध” इस वचनसे पूर्वमें कहे हुर समस्त जिनोंका ग्रहण करना चाहिये, क्‍योंकि जिनोंसे 
पृथरभूत देश जिन और सर्वजिन नहीं पाये जाते । जो सब सिद्धोंके आयतन हैं वे सब॒ सिद्ध आयतन कहलाते 
हैँ । इससे कृत्रिम और अक्त्रिम जितघर, जिनप्रतिमाएँ, ईषत्आग्मार भूमि, ऊर्जयन्त, चम्पापुरी और पावानगर 
आदि निषीधिकाओंका ग्रहण हो जाता है। घवका० पुस्तक ९ सूत्र ४३ टीकाका श्री भगवती आराधना समाधि- 
का प्रमुख आमम ग्रन्थ है। इसमें स्पष्ट बतलाथा है कि जहाँ क्षपकके शरीरको स्थापित किया जाना हुँ उसे 
निषीधिका कहते हैं। बह कैसी होनी चाहिए इसका विवेखन करते हुए लिखा है कि वह एकान्त स्थानमें होती 
चाहिए । जनथून्य स्थानपर होनो चाहिए, नगर आदि से न अतिदूर हो न अति सन्निकट हो, विस्तीण होनी 
चाहिए, प्रासुक और अतिदृढ़ होनी चाहिए, सक्षम श्रसजीबोंके संचारसे रहित होनी चाहिए, प्रकाशवाली 
होनी चाहिएं, समभूमि होती चाहिये, गीली नहीं होनी चाहिए, छिद्र रहित होनी चाहिए तथा बाघा रहित 
होनी चाहिए। यथा-- 

प्र 
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एगंमा सालोगा णादिविकिट्ठाण चावि आसण्णा। 

वित्यिण्ण विद्धता णिसीहिया दूरभागाढ़ा ॥१९६२)॥ 
अविसुय क्षयुचिर अधसा सा उश्रोवा बहुसमो असिणिद्धा । 
णिज्जतुगा अरहिंदा अविला या तहा अणाबाघा ॥१९६३॥ 


आगे जिस स्थानपर क्षपक समाधि स्वीकार करता है वह स्थान तीर्थ हो जाता है इसका उल्लेख इन 
शाब्दोंमें करते हुए लिखा है-- 
गिरिणदीयादियदेसा तित्याणि तवोधर्णिह जदि उसिदा । 
तित्यं कर्ण हुज्जो तवगुणरासी सय॑ं खबड ॥२००१॥ 


यदि तपस्वियोंके द्वारा सेवित पहाड, नदी आदि प्रदेश तीर्थ हो जाते हैं तो तपस्या आदि गुणोंकी 
राशिस्वरूप वहु क्षपक तीर्थ क्‍यों नहीं होगा--असत्‌ अवश्य होगा । 

इस द्वारा यह स्पष्ट किया गया है कि क्षपकका समाधिभरण होनेपर आपका शरीर भी सायकशरीर 
नोआगमद्रव्य निक्षेपा पज्य होता है। अब इसमेसे क्षपकका आत्मा निर्गममन कर गया है, इसलिये उसकी 
उपेक्षा नहींकी जा सकती है । 

इस उल्लेखसे इन दो बातोंपर स्पष्ट प्रकाश पड़ता हैं। प्रथम ठो यह कि जो सिद्धभूतियाँ या तदितर 
भूतियाँ हैं जहाँ तीथंकरादि महापुरुषोंने निर्वाण ललप्म लिया है और जहाँ श्रमण-मुनियोंते जो संन्यास पूर्वक 
देहत्याग किया है उन्हें तो निषीधिका कहते हो है साथ ही जो थक्त महापुरुषोंकी पुण्यस्मृति स्वरूप अन्य 
धर्मस्थानोंका निर्माण किया जाता है उन्हें भी निषीधिका कहते है । 

इस दृष्टिसे जिस स्थानकों हम निसई कहते हैं वह निषीधिका या निषद्यका ही बोलचालकी भाषामें 
चालू नाम है जो उपयुक्त हे । उसमें भी जो स्वामोजीका समाधिस्थान है वह तो मुख्य निसई है ही किन्तु 
के हल जो निसई सेमरखेडी और सूखा निसई ये दो धर्मस्थान है उन्हें भी निसई कहनेमें बुराई 

। 

यह वस्तुस्थिति है । ऐसा होते हुए भी कुछ कालसे उक्त अर्थमें निसई शब्दोंको उपयुक्त न मानकर 
उसके स्थानमें निश्नेयी या निःभ्रेणि छ्ाब्दका प्रयोग होने छुगा है । पता नहीं कि उक्त अर्थमे निसई शब्दफो 
ठीक ने मानकर उसके स्थानमे नि.श्नेणि शब्दका प्रयोग क्यों किया जाने हूगा हैं। हम तो इसे कौन शब्द 
प्राचीन कालसे किस अर्थमें प्रयुूतत होता आ रहा है इसका ठीक ज्ञान न होनेका ही नतीजा समझते है । 
किसी महापुरुष या पर्मस्थानके प्रति आदर विशेष होना और बात है पर इससे मात्रसे उसके मल स्वरूपको 
बदल कर अपने मनसे अन्य कल्पना करना और बात हैं। समझदार पुरुष भूलसे भी एसी गती नही करते 
हैं। इसके विपरीत समझदारोंका यही कर्तव्य होता है कि प्राचीन कालसे जो शब्द जिस अर्थमे प्रयुक्त होता 
भा रहा है उसके पीछे एक छिपा हुआ इतिहास होनेके कारण उसमे परिवर्तन नहीं करते वस्तुतः निषद्यका 
लिसई ही एक ऐसा परिवर्शित रूप है जिससे हम जानते हैं कि स्वामीजीने निर्गन्थ अवशध्थामे समाभिपूरव 
इह कीक्ा समाप्त कर इसी स्थानसे परलोक गमन किया था और इसी स्थानपर उनके दरीरका हे 
संस्कार होकर उनकी स्मृतिस्वरूप पुरानी परिपाटीके अनुसार निषद्याके रूपमें एक छतरीका निर्माण किया ह! 
जा जिसे उत्तर कासमें निसई कहा जाने लूगा । भाखाड़में जो निसईके स्थानमे नसिया कहते 2 
चल पड़ी है सो यह भी उसीका देशी रुप है । 33502 8 
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अंब हम देखें कि ये तीनों जिस रूपमें उपलब्ध होती हैं उनका प्रारम्भिक रूप क्या रहा होगा । इसके 
लिए हमने तीनों निसईका स्वयं जानकर अवलोकन किया है। यह तो सभी कहते हैं कि प्रारम्भमें तीनों 
स्थानों पर मात्र एक-एक छतरी थी । उसे केन्द्रमें रखकर जो कुछ भी निर्माण हुआ है वह बादकी रचना है । 
पर उनके इस कथनकी पृष्टि कैसे हो इसके लिए हमने तीनों निसई धर्म स्थानोंका बारीकीसे अवलोकन 
किया । खुरई, बासौदा, मल्हारगढ निसई और सिरोंजके चैत्यालयोंमे स्थित शास्त्र भण्डारोंकी छानबीन भी की । 
फलस्वरूप हमें उनमें जो प्रमाण मिले हैं उनमेंसे भुख्य है :-- 

(१) घ्सरपुरा वासोधा दि० जैन चैत्यालयसे प्राप्त एक गुटकामें लिंपिय्ध हुए भयलिपनिक मसल 
पाहृड ग्रन्थके अन्तमें पाई जानेवाली प्रशस्ति । 


(२) प्राचीन सम्मति रजिस्टर : प्रथम प्रमाण इस प्रकार है-- 

नं० ३१९८ इति भयखिपनिक ममलपाहुड ग्रन्थ स्वामी तारण-तरन-बिरचितं एम उत्थनिता । संबतु 
सोलहसे १६८० वर्षे फागुनमासे सुकलपल फागुन सुदी दसमी बुधवासरे शास्त्र लिखितं भटगंगाधर सीरोंज- 
स्थाने साहु ममला तस्थ पुत्र रैनचन्द चिरंजीब कलु चिरंजोब जितदास जिरंजीव सुभं भवतु मगलं ददाति 
पुस्तक लिखित परोपकार नारथं पांडे सुमति चेताले प्रतिष्ठिनं जादिस पुस्तक द्रष्टवा ताऊस लिखितं मम ॥ 
जदि सुध असुधंवा लेखक दोष न दीपते मनता रये तैछ रखते ॥ रखे सिलिबन्धनं ॥ मूर्ख हस्ते न दातब्यं एवं 
वदति पुस्तिकः !। सुभमस्तु । 

यह विक्रम संबत्‌ १६८० में लिखित भयखिपनिक ममलपाहुड ग्रन्थके अन्त्मे पाई जानेबाली प्रशस्ति 
है । इससे इस बातका पता तो अवश्य लगता है कि फाल्गुत शुब॒ल १० वि० सं" १६८० के पूर्व हो सिरोंजमें 
अंत्यालयकी स्थापना हो गई थी। पर इससे किसी भी रिसईके स्वरूप पर प्रकाक्ष नहीं पड़ता । अधिकसे 
अधिक इस आधार पर यह अनुमान अवश्य ही किया जा सकता है कि सिरोंजमें जब भी चैत्यालयकी स्थापनी 
हुई होगी इसके पूर्व ही सेमरखेड़ीमे किसी न किसी रूपसे निसईजीकी स्थापना हो गई होगी । साथ ही इससे 
यह भी अनुमान किया जा सकता है कि सेमरखेड़ीमें जो निसई निर्मित हुई होगी वह मल्हारगढके नानिदृर 
नानिसन्निकट समाधि स्थानक्के रूपमके निर्मित पाई जानेबाली निसईके अनुरूप ही बनी होगी। इसलिए 
मुख्य रूपमें यह्‌ थिचारणीय हो जाता है कि मल्हारगढ़के पास समाधि स्थानपर जिस निसईका निर्माण हुआ 
था उसका निर्णय होनेपर शेष दो निसईयोंके विकासकी प्रक्रियाकों सुनिश्चित करनेमे आसानी हो जायगी। 
इसके लिए हमने बहुत छानबीन की । मल्हारगढकी वर्तमान निसईका हमने बारीकोसे अवलोकन भी किया । 
पर उसमें इतना रूपान्तर हो गया है कि उसे देखकर मूल निसईके स्वरूपके बिषयमे कुछ निर्णय करना 
सम्भव न हो सका । मूल रूप क्या रहा होगा यह कैसे समझा जाय इस उलझनमे थे ही कि इतनेमे शास्त्रा- 
गारका अवलोकन करते समय हमारी नजर एक पुराने रजिस्टर पर पड़ गई ! यह सम्मति रजिस्टर है। 
इसका उल्लेख हम क्रमांक दो मे कर ही आये हैं। यह बहुत ही जीर्ण-शीर्ण अवस्था है, इस कारण इसके 
प्रारम्भिक कुछ पन्‍तोंके नष्ट हो जानेसे नही मालूम कि कितने इतिहास पर पानी फिर गया होगा फिर भी 
रणिस्टरका जो भाग छषेष बच गया है उससे निसईजीके पुराने इतिहासको समझनेमें बहुत कुछ आसानी हो गईं । 
आगे उसके अनुसार तिसईके इतिहास पर प्रकाश डाला णाता है :-- 

“समाधि स्थानस्वरूप अतिशय क्षेत्र निसई जी” 

(१) स्वासीजीके समाधिस्थान पर स्मारक स्वरूप एक छतरी प्रारम्भमें ही बनाई गई थी। उस 

पर सिरपुर (खानदेश) के निवासी श्री डा० लीलाचन्द व मंदनलाल मेहन्त (मुनोम) के पूर्वजोंने लगभग 
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३५० वर्ष पूर्व एक छतरी, जिसमें चार कोणोंमें चार खम्मे थे, जो अभी भी चैत्यालयकी वेदौके चारों कोणोंमे 
लगे हुए हैं । बनवा दी । छतरी वही पुरानी है । ही 

(२) बि० सं० १८७४ जो मल्जशादी नागपुरवालोंकी ओरसे मेला भराया गया था उसमे प्रे समाज- 
के साथ श्री केसरी दाऊ नौने गोरेलाल, बाबूलाल और गरीबदास भी आये थे। जिनका मेलाके समय ही 
धर्मध्यान पृ्वंक स्वर्गंवास हो गया था । उनमेसे श्री केसरी दाऊका स्वर्गवास विशेष उल्लेखनीय है । 


सम्मति रजिस्टरमे लिखा है कि जब श्री दाऊ श्री चैत्याल्यमें वन्दना पूर्वक छीन प्रदक्षिणा देकर 
साष्टांग नमस्कार कर रहे थे तब समस्तके भूमि स्पर्श करते समय मंगल पाठ पढ़ते हुए उनका स्वर्गवास 
हुआ था। आज भी इस घटनाकों इन शब्दोंमें स्मरण किया जाता है-- 

दीनी परिक्रमा अर तिलक कौ विचार बाँध महावुधवान ऐसे बहुगुणभग हैं, दर्शनकौ नाये शीश धीधभ 
देव-गुरु वन्दन कीन्हे लेकर जिननाम परमहितकारे है । 

आगे सबल निसान बाजे पीछे गजराज साजे उसंघ मिलका क्रिया उचारे है, केसरी दाउवी करनोंकी 
बरजी कहाँ तोक कहो स्वामीसे विदा माग परमघासको सिधारे है । 


यह एक ऐसी घटना थी इससे प्रा समाज तो प्रभावित हुआ ही, श्री केसरी दाडवे. कुटम्बीजन भी 
प्रभावित हुए बिना न रह सके । फलस्वरूप उनके छोटे भाईने श्री केसरी दाडकों हिस्मेकी परी सम्पतिसे 
छाडा कर समाजकी मार्फत छतरीके चारों और बारह दरीका मण्डप बनवा दिया । 

यह निर्माण कार्य होनेसे छत्तरी सहित छतरीका मृल्य रूप दृष्टि ओझल हो गया, पर उसे बदला 
नहीं गया ! 

(३) आज वेदोके ऊपर जो शिखर बनो अदृष्टिगोचर होता हैं वह बारह दरी बननेके बाद नागपुर 
वाले सेठ मल्लू सावने बनवाया है। साथ ही पूर्व दिशाका मुख्य द्वार भी उन्हींकी ओरसे बनवाया गया है । 

'४) इसके बाद पूर्व दिशाके दरवाजेंके पीछे पश्चिमकी ओर दरवाजेसे लूगी हुई पीले पत्थरोंकी 
त्तिहयारी वि० सं० १९५६ में आगासोद निवासी सेठ हरचन्दते बनवाई है । 

(५) निसईजीके चारो ओर पक्का परकोटा, दहलान चारों दिल्लाओंमे बने हुए आटा और दक्षिणकी 
ओर बड़ा हाथी दरवाजा बना हुआ हैँ वह सब निर्माण कार्य वि० सं० १९३० से लछेकर १९६० के भीतर 
खुरई निवासी चौधरी दयाचन्दजीकी देखरेखमे समाजकी ओरसे अठा बना हुआ है वह मिर्जापुर निवासी सेठ 
जमुनादास पन्‍्ताछालकी ओरसे बनवाया गया है तथा हाथी दरबाजेके ऊपरका शिखर टिमरनी निवासी भाई 
ठगकुरसी छालने बनवाया है । 

(६) इसके बाद सं० २०१० में सागर निवासी समाज भूषण श्रीमन्‌ सेठ भगवानदासजीकी ओरसे 
(१) स्वाध्याय भवन, (२) छात्रावासके कमरे, (३ ) वेदीजीकी उत्तर दिशाम ब्रह्म चारी निवास और वेदीका 
विस्तार करनेके अभिप्रायसे उसके चारों ओर १२ कमरे यह सब निर्माण कार्य कराया गया । 

(७) श्रीनिसईजीसे पश्चिम दिश्वामें लगभग २५० गज दूर श्रीमन्त सेठ कुन्दत लाल हजारीबालजी 
मानोरबालोंने ब्रह्मचारी कुटोका निर्माण करा उसकी सेल्लास बड़े समारोहसे उद्घाटन विधि सम्पन्न कराई | 

(४) श्री ब्र० युठाब चन्दजीने बि० स० में ब्रह्मचर्य दीक्षा लो थी । अतः उसको पृष्यस्मृतिमे बारी 
टोडा निवासी श्री लक््मीचन्दजीने क्षेत्रकी दक्षिण दिश्ञामें एक सुन्दर निवास स्थानका निर्माण कराया । तथा 
इसकी पश्चिम दिशामे गंज बासोदा निवासी सेठ चुन्नीलाल जवाहूरलालने ३०,००० ₹० व्यय करके अतिथि 
भवनका निर्माण कराया । 


शतुर्य शब्द : ४१३ 


हने सब निर्माण कार्यांके अतिरिक्त स्वामीजीके अनन्य भक्त श्री लुकमानशाहके निवासस्थानके रूपमें 
घंब -तरासह एक कुटी बती हुई चिरकाल्से आ रही है । 
मेंट व अभिप्राय 

श्री महाराज माधोराव सिधियाने ता० २? फरवरी सन्‌ १९०३ की छुभ वेलामें श्री निसईजी क्षेत्र 
पर आकर क्षेत्रके दर्शन किये थे। उस समय खुरई निवासी चौधरी दयानन्दजी उपस्थित थे। दर्शन करनेके 
बाद महान जनताने इच्छा व्यक्तकी कि क्षेत्रके लिए जो अपेक्षित हो उसकी हमें जानकारी दे। चौधरी साश्ने 
आप क्षेत्र पर दर्शनार्थ पघारें आपकी इतनी कृपा बनी रहे इसमें हमे सन्‍्तोष हैं। इसके सिवाय और कोई 
इच्छा प्रकट नहीं की फिर भी श्री महाराज साहबने क्षेत्रके चारों ओरकी पाठर भूमि स्वेच्छासे क्षेत्रकों प्रदान 
कर दी | क्षेत्रका निर्माण और विस्तार उसी पर हुआ है ! 

अन्तमे महाराज साहबने सम्मति रजिस्टर पृ० १५१ में अपनी सम्मति देते हुए लिखा हैं-- 
प्रशस्ति-लेख 

श्री निसईजीकी पूर्व दिशाके दरवाजेकी तिदुवारीके भीतर दीवालमें जडा हुआ शिलापट्ट प्रशस्ति लेख-- 

श्री सन्‍त महाराजजी श्री मल्हारगढमें स्थान श्री निसईजी है ताहाँ तीरथके परवान तीरथके परवान 
ताहाँ देहलान सुहाई धरमशाला नाम रानगढ सेवनबाई श्री सेठे हरीदास केस्नचन्द नाम है तिनको सेठानीको 
ताम कहते हैं जमुनाजीकौ श्री वेदीजीके सामने पुरव दक्षत कौन रामचन्द कारंदा हते मागौर ब्रामन तीन 
स्वपंचोंको तरफसे सबकि खुरई गाओ दयाचन्द तिनिते कहे चौधरीआटकोौ काम चैत्र मास महीना हतौ इक- 
ताछीसकी साल ती दिनको पूरी भई तिथ पाचे गुरुवार दसकत कालुगो लीपे मुनीलाल है नाम हात जोर सबसे 
कहे जे जे जे सियाराम कारीगिर दस पाँचने बनाओ पूरो काम पुभानामालीकी तरफ लिषे कोनकौ नाम मी० 
चत वदी ५ सन्‌ १८८५ गुले कारीगर गुरुवार सं० १९४१। 
सामायिक बारादरी नदी तट 

श्री मिसईजी क्षेत्रकी दिशामे लगभग एक मीलके फासले पर बेतवा नदी है पुरबके तट पर एक पक्का 
घाट और सामायिक मंदिर बना हुआ है| कहते हैँ कि स्वामी इसी स्थान पर आकर सामायिक स्वाध्याय आदि 
किया करते थे । इसीके स्मृतिस्वरूप सामायिक मंदिरका निर्माण पूरे शमाजकी ओरसे घाटका निर्माण बि० 
सं० २००२ में बादा निवासी उजयामूरी श्री सेठ बल्देवप्रसाद गुलाबचन्दने कराया है इसके अतिरिक्त अनेक 
दानी महानुभावोंकी ओरसे वहाँ सम्भवतः ये कोठे बाहरसे आने-जाने वाले अतिथि लोगोंकी सुविधाकी दृष्टिसे 
बनाये गये है । 
जनभश्र्‌ ति 

यहाँ घाटके सामने नदीमें स्वाभाविक तीन टापू निकले हुए है। उनके विषयमे यह जनश्रुति प्रसिद्ध 
है कि भट्टारक पन्थका विरोध करनेके कारण अनेक भाई-बहिन स्वामीजीके विरोधी हो गये थे फलस्वरूप विरो- 
धियोंने तीन बार नदीमे डुबोया पर. प्रत्येक बार डुबाये जाने पर वहाँ एक टापू बनता गया। यह भी कहा 
जाता है स्वामीजी नदीमें डुबाये जाते समय यह गाथा पढ़ते रहें-- 

परमानंद विलासी मोहि लेचल अगम अथासी । 
मेला 

श्री निसईजीमें एक तो फाग फूलनाका मेला होता है जिसके प्रतिवर्ष भराये जानेके नियम है दूसरा 
नैमित्तिक मेला भी भराया जाता है इसके प्रतिवर्ष भराये जानेका नियम नही है किन्तु जिस वर्ष किसी व्यक्ति 
विदेषने इच्छा व्यक्त की उस वर्ष उसकी ओरसे यह मेला भराया जाता है । 


४औै ४५: सिद्धास्ताचार्थ पं० फूलचन्द्र शास्त्रों अभिनन्‍्दन-ग्रन्थ॑ 


श्री मिसईजी अेत्र पर एक बीजक लगा हुआ है । उसकी अविकल प्रतिसिपि>- 
विज्ञप्ति १० ०८ श्री निश्रेयोजी तीर्थ क्षेत्र तपोभूमि एवं अंतिम समाधि स्मारक भूमि पर “तिर्मान् मेसा 
भराने वालोंकी नामावलि श्री ।त्र वि० सं० १५७२ में स्थापित । 
मेला. भराने वालोंकी नामावलि-- 
१, श्री सेठ ताराचन्दजी मल्लसावजी दो सके नागपुर बि० सं० १८७४ । 
२. श्री छे6............ समज़ी मल्लजी वैशाखिया बादा वि० सं० १९०० । 
३. श्री सेठ घासीरामजी परमानंद खूबचंदजी बांदा वि० सं० १९१६। 
इस मेलामें जयपुरसे एक धर्मात्मा भाई आये थे । किस्तु इन्होंने अपना साम उजागर नहीं किया । 
सम्मति रजिस्टरसे श्री सिधई निशानचंद माणिकचन्दकी धर्म सेवा आदि कार्य-- 
क. मेला मराने बाल्लोंकी आधिक व दूसरे प्रकारका सहयोग देना । 
ख, होहांगाबादके चेत्यालयके निर्माणमें मुख्य रूपसे भाग लेना । 
ग. प्रश्ेदित कमसे कम ५ साधर्मी बन्धुओंके साथ भोजन करना । 
घ. समाजके आजीविकाहीन बन्धुओंको आथिक सहायता देकर रोजगारमे लगाना । 
डे. प्रतिवर्ष साधर्मी माइयोंको प्रीतिभोज देना । 
छू. साधर्मी भाइयोंको आथिक व दुसरे प्रकारकी सहायता देकर १०१ घरोंको स्थिर स्थावर करना । 
छ, स्थयं अपनी ओरसे पाठशाला खोली जानेमे सर्वाधिक सहयोग करना । 
ज, प्रतिवर्ष मेलामे पैदल नंगे पैर आते रहना (सम्मति रजिस्टरसे) । 
. श्री सेठ घासीरामजी परमानन्द खुबचन्दजी बादा वि० सं० १९२८ । 
. श्री सेठ मदनलाल बालचन्द बिहारी लालजी सागर वि० स० १९२९। 
. श्री सेठ बरनजू बआालचन्दजी सागर वि० सं० १९३० | 
. श्री सेठ चन्द्रभान नाथरामजी खानी म्री होशंगाबाद बि० सं० १९३६। 
है न बि० सं० १९४७ । 
१०, श्री सेठ मोदी बालचन्द रामप्रसाद गुलाबचन्दजी आगासौद बि० सं० १९६२ । 
११, श्री सेठ बसंतछालजी मुरलीघर वंशीधरजी बादा वि० सं० १९७३ | 
१२, श्री सेठ छुल्तीलाल मानिकचंदजी टिमरती बि० सं० १९९५ । 
विद्येष--इस मेले पर इसी क्षेत्र पर श्री जिन तारण-तरण पाठशालाकी स्थापना हुई थी । 
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१, कषायप्राभृत दिगम्बर आचार्योंकी ही कृति है 
२, तत्तवार्थयूत्र और उसकी टीकाएँ 

ह, समयसार कलदशकी टोकाएँ 

४. पुरंषार्थंसिद्धधुपाय : एक अनुशीलन 

५, जैन सिद्धान्तदर्पण : एक अनुचिन्तन 

६. तैरानवें सूत्रमें संजद' पद 

७. सप्तत्तिका प्रकरण : एक विवेचनाट्मक अध्ययन 


कषायप्राभ्ृत दिगम्बर आचार्योकी ही कृति है 


हवेताम्बर-मुनि श्री गुणरत्नविजयजीने कर्मसाहित्य तथा अन्य कतिपय विषयोंके अनेक ग्रंथोंकी रचना 
की है । उनमेंसे एक खबगसेढी ग्रन्थ है। इसकी रचनामें अन्य प्रंथोंक समान कषायप्राभूत और उसकी चुणिका 
भरपूर उपयोग हुआ है। वस्तुत द्वेताम्बर परम्परामें ऐसा कोई एक अन्य ग्रन्थ नहीं है जिसमें क्षपकश्नेणीका 
साँगोपांय विवेचन उपलब्ध होता हो। श्री मुनि गुणरत्नविजयजीने अपने सम्पादकीयमें इस तथ्यकों स्वयं 
इन एब्दोंमें स्वीकार किया है-- 

समाप्त थयावाद क्षपकश्रेणीने विषय संस्कृतमा गद्यरूपे लखवो शरूकर्यों । ४थी ५ हजार इलोक प्रमाण 
लखाण थयाबाद मने विचार आगव्यो&के जुदा ग्रंथोंमां छूटी छपाई वर्णवायेली क्षपक श्रेणी व्यवस्थित कोई एक 
ग्रथमा जोवामा आवती नथी | जैनशासनमां महत्वनी गणती 'क्षपक श्रेणी' ना जुदा ग्रन्थोंमा संगृहीत विषयनों 
प्राकृतभाषार्माँ स्वतन्त्र ग्रन्थ तैयार थाय, तो ते मोक्षाभिलाषी भव्यात्माओंने धणो छाभदायी बने । 

उनके इस वक्‍्तव्यसे स्पष्ट ज्ञान होता हे कि इस ग्रंथके प्रणयनमें जहाँ उन्हें कपायप्राभूत और उसकी 
चूणिका भरपूर सहारा लेना पडा, वहाँ उनके सहयं।गी तथा प्रस्तावना लेखक श्री इवे ० मुनि हेमचन्द्रविजयजी 
कषायप्राभृत और उसकी चृणिको अपने मनगढन्त तकों हारा श्वेताम्बर परम्पराका सिद्ध करनेका लोभ संवरण 
न कर सके । आगे हम उनके उन कल्पित तर्को पर संक्षेपमें क्रसे विचार करेंगे, जिनके आधारसे उन्होंने इन 
दोनोंको #वेताम्बर परम्पराका सिद्ध करनेका असफल प्रयत्न किया है । 

उनमे भी सर्वप्रथम हम मूल कषायप्राभृतके प्रंथ परिमाण पर विचार करेगे, क्‍योंकि इवे ० मुनि हेम- 

चन्द्रविजयजी ने अपनो प्रस्तावना ८ पृष्ठ, २९मे कषायप्राभृतके पन्द्रह अधिकारोंमे विभक्त १८० गाथाओंके 
अतिरिक्त शेष ५३ गाथाओंके प्रक्षिप्त होनेकी सम्भावना व्यक्तकी है। किस्तु उसके चूथि सूत्रों पर दृष्टिपात 
करनेसे विदित होता है कि आचार्य श्री यतिवृषभके समक्ष पन्द्रह अर्थाधिकारोंमे विभवत १८० सूत्र गाथाओं 
के समान कषाय प्राभृतके अंगरूपसे उक्त ५३ सूत्र गाथायें भी रही है । इन पर कही उन्होंने चूणिसृत्नोकी 
रचनाकी है और कहीं उन्हे प्रकरणके अनुसार सूत्ररूपमें स्वीकार किया है । 

जिनके विषयमे दवे० मुनि हेमचन्द्रजीने प्रक्षिप्त होनेकी सम्भावना व्यक्तकी है उनमेसे 'पुव्बम्मि 
पंचमम्मि दु' यह प्रथम सूत्र गाथा है जो ग्रन्थके नाम निर्देशके साथ उसकी प्रामाणिकताको सूचित करवी है । 
इस पर चूणिसूत्र है-- 

णाणप्पवादस्स पुव्वस्स दसमस्स वत्थुस्स तदियस्स पाहुडस्स' इत्यादि । 

अब यदि इसे कषायप्राभृतकी मुलगाथा नहों स्वीकार किया जाता है तो-- 

(१) एक तो ग्रंथका नामनिर्देश आदि किये बिना ग्रन्थके १५ अर्थाधिकारोंसे कुछका निर्देश करनेवाली 
नं० १३ की 'पेज्ज-दोस विहृत्ती' इत्यादि सूत्र गाथासे हमें ग्रन्यका प्रारम्भ माननेके लिए बाध्य होता पड़ता है 
जो संगत प्रतीत नहीं होता । 

(२) दूसरे उक्त प्रथम गाथाके अभावमें न॑० १३की उक्त सृत्रगाथाके पूर्व चुणि सूत्रों द्वारा पाँच 
प्रकारके उपक्रमके साथ 'अत्याहियारों पण्णारसविहो” इस प्रकारका निर्देश भी संगत प्रतीत नहीं होता, क्योंकि, 

५३ 
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उक्त प्रकारसे चूणिसूत्रोंकी रचना तभी संगत होती है जब उनके रचे जाने वाले ग्रन्थका मूल या चूणिमे 
नामोल्लेख किया गया हो । 


इस प्रकार सूक्ष्मतासे विधार करने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि 'पुन्वम्मि पंचमम्मि दू' इत्यादि गाथा 
प्रक्षिप्त न होकर अन्य १८० गायाओंके समान ग्रन्थकी मूल गाथा ही है । 


दूसरी सूत्रगाथा है--'गाहासदे असीदे” इत्यादि। इसके पूर् भैंच प्रकारके उपक्रमके भेदोका निर्देश करते 
हुए अस्तिस चूणिसूत्र है-- 


“अत्थाहियारो पष्णारसविहो ।' 


यह वही गाथा है जिसके आधारसे यह कहा जाता हैं कि कषाय प्राभुतकी कुल १८० सूत्र गाथाये हैं । 
अब यदि इसे प्रक्षिप्त माना जाता है तो ऐसे कई प्रश्न उपस्थित होते हैं जिनका सम्यक समाधान इसे मूल 
गाथा मानने पर ही होता है । यथा-- 


१--प्रथम तो गुणघर आचार्यको कषायप्राभृतके १५ ही अर्थाधिकार इष्ट रहे है इसे जानमेका एक 
मात्र उक्त सूत्र गाथा हो साधन है, अन्य नहीं | क्रमाक १३ और १४ सूत्र गाथाएँ मात्र अर्थाधिकारोंका 
नामनिर्देश करती है । वे १५ ही हैं इसका ज्ञान मात्र इसी सूत्र गाथासे होता हैं और तभी क्रमाक १३ और 
१४ सृत्र गाथाओके बाद 'अत्याहियारों पण्णारसबिहो अण्णेण पयारेण' इस प्रकार चूणि सृत्रकी रचना उचित 


प्रतीत होती है । 


२--दूसरे उक्त गाथासे ही हम यह जान पाते है कि कषायप्राभुतकी सब गाथाएँ उसके १५ अर्था- 
घिका रोके विवेचनमे विभकक्‍त नही है। किन्तु उनमैसे कुल १८० गाथाएँ ही ऐसी है जो उनके विवेचनमे विभक्त 
है ! उक्त गाथा प्रकतका विधान तो करती है, अन्यका निषेध नहीं करती । यहाँ प्रकृत १५ अर्थाधिकार है । 
उनमें १८० सूत्रगाथाएं विभकत हैं। इतना मात्र निर्देश करनेके लिए आचार्य गुणघधरने इस सूत्र गाथाकी 
रचनाकी है। १५ अर्थाधिकारोंसे सम्बद्ध गाथाओका निषेध करनेके लिए नही । 


हस प्रकार इस दूसरी सूत्रगाथाके भी ग्रन्थका मल अंग सिद्ध हो जाने पर इससे आगेकी क्रगांक ३ से 
लेकर १२ तकको १० सूज्रगाथाएँ भी कषायप्राभुतका मूल अंग सिद्ध हो जाती हैं, क्योंकि उनमे १५ अर्था- 
घिकारों सम्बन्धी १८० गाथाओमेंसे किस अर्थाधिकारमे कितनी सूत्रगाथाएँ आई हैँ एक मात्र इसीका विवेचन 
,किया गया है जो उक्त दूसरी सूत्रगाथाके उत्तराध॑के अनुसार ही है । उसमें उन्हे सूत्रगाथा कहा भी गया है । 
यथा--- 

'बोच्छामि सुत्तगाहा जयि गाहा जम्मि अत्यम्मि । 


इसी प्रकार संक्रम अर्थाधिकारकी जो अटठावीस हत्यादि २५ सूत्रगाथाएँ आई हैं वे भी मल कषाय- 
प्राभृत ही हैं मोर इसीलिए आचार्य यतिवृषभने उनके प्रारम्भ मे-- 


'एत्तो पयडिट्ठाणसंकमो तस्स पुव्व॑ गमणिज्जा सुत्तसमुक्तित्त णा' 


इस चूणिसृत्रकी रवनाकर ओर उनसे अन्तमे 'सुत्तसमुक्कित्तणाएससत्ताए' इस चणिसूत्रकी रचना कर 
ऊन्हें सूत्र रूपमें स्वीकार किया है | 


चेतुर्थ खण्ड : ४१६९ 


इस प्रकार सब मिलाकर उक्त ४७ सूत्रगाथाओंके मुझ कषायप्राभृूत सिद्ध हो जासे पर क्रमांकसे लेकर 
आवलिय अणायारे! हृत्यादि ६ सूत्र गाथाएँ भी मृल कषायप्राभुत ही सिद्ध होती हैं, क्योकि यद्यपि आचार्य 
यतिवुषभने इनके प्रारम्भभे या अन्तमे इसकी स्वीकृति सूचक किसी चणिसूत्रकी रचना नहीं की है। फिर भी 
वशधायप्राभुत पर दृष्टि डालनेसे और खासकर उपशमना-क्षपणा प्रकरण पर दृष्टि डालनेसे ग्रही प्रतीत होता 
कि समग्र भावसे अल्पबहुत्वकी सूचक इन सूत्र गाथाओंको रचना स्वय गृुणधर आवचार्यने हो को है । इसके 
लिए प्रथमोपशम सम्यक्त अर्थाधिकारकी क्रमांक १८ गाथा पर दृष्टिपात कीजिये । 

इतने विवेचनसे स्पष्ट है कि आचार्य यतिवृषभको ये मूल कषायप्राभुत रूपसे ही इष्ट रही हैँ । अतः 
सूत्रगाथाओंक संख्याविषयक उत्तरकालीन मतभेदोंको प्रामाणिक मानना और इस विषय पर टीका-टिप्पणी 
करना उचित प्रतीत नहीं होता । आचार्य वीरसेनने गाथाओंक संख्याविषयक मतभेदको दूर करनेंके लिए जो 
उत्तर दिया है उसे इसी संदर्भमें देखना चाहिए । ८ 

इस प्रकार शवे० मुनि हेमचंद विजयने कषायप्राभृतका परिमाण कितना है इस पर खबसेढ़ि ग्रन्थकी 
अपनी प्रस्तावनाम जो आशका व्यक्त की है उसका निरसन कर अब आगे हम उनके उन कल्पित तर्कों पर 
सागोपाग बिचार करेगे जिनके आधारसे उन्होंने कषायप्राभुत को दवेताम्बर आम्तायका सिद्ध करनेका असफल 
प्रयत्न किया हैं । 

(१) इस विषयमे उनका प्रथम तर्क है कि दिगंबर ज्ञान भण्डार मूडबिद्रीमे कषायप्राभूत पूल और 
उसकी चूणि उपलब्ध हुई हैं, इसलिए वह दिगम्बर आचार्यकी कृति है यह निश्चय नहीं किया जा सकता । 

(प्रथम पृष्ठ ३०) 

किन्तु कषायप्राभुत मूल और उसकी चूणि ये मडविद्रीसे दिगम्बर ज्ञान भण्डारमें उपलब्ध हुए हैं मात्र 

इसीलिए तो किसीने उन दोनोंको दिगम्बर आचार्योकी कृति है ऐसा नही कहा है। किन्तु उक्त दोनोंके दिगंबर 

आवचायों द्वारा प्रणीत होनेके अनेक कारण हैं। उनमेंसे एक कारण एतद्विषयक ग्रन्थोमे श्वेताम्बर आचार्योकी 
शब्द थोजना परिपाटीसे भिन्‍न उसमे निबद्ध शब्दयोजना परिपाटी है। यथा-- 

(अ) धवेताम्बर आचार्यों द्वारा लिखे गए सप्ततिकाचरणि कर्मप्रकृति और पंचसंग्रह आदिसे सत्र 
जिस अर्थमे 'दलिय” शब्दका प्रयोग हुआ है उसी अर्थमे दिगम्त्र आचार्यों द्वारा लिखे गये कषायप्राभृत आदिमे 
'पदेसरग' शब्दका प्रयोग हुआ है । यथा-- 

त॑ वेयंतो बितियकिट्टीओ ततियकिट्वीओ य 
दलियं घेत्तणं सुहुमसांपराइयकिट्टीओ करेइ ।! 
सप्ततिका चूणि पृ० ६६ अ० । 
(देखो उक्त प्रस्तावना पु० ३२ ।) 


“इच्छियठितिठाणाओ आवलियं लंघऊण तहूलियं 
सब्बेसु वि निक्खिवइ ठितिठाणेसु उवरिमेसु ॥२॥' 

--पंचसंग्रह उद्वतंनापवर्तताकरण 
'उबसंतद्धा अंते विहिणा ओकडिड्यस्स दलियस्स । 


अज्ञवसाणणुरूवस्सुदगओं तिसु एक्कयरयस्स ॥२२॥' 
--#र्मप्रकृति उपशमनाकरण पत्र १७ 
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अब दिगम्बर परस्पराके प्रन्थों पर दृष्टि डालिए-- 
“विदियादी पुण पढ़मा संखेज्जगुणा भवे पदसग्गे। 


विदियादो पुण तदिया कमेण सेसा विसेसाहिया ॥१७०॥' 
क० प्रा० मल 


'ताधे चेव लोभस्स विदियकिट्टीदों च तदियकिट्टीदों च॒ पदेसग्गमोकड््‌डियूण सुहुमसांपराइय- 
किट्रीओणाम करेदि। 


--कषाय प्राभृत चूणि मूल पृ० ८६२ । 
लोभस्स जहृण्णियाए किट्टीए पदेसग्गं बहुआं दिज्जदि । 
--पट्खण्डागम धवला पु० ६ पृ० ३७५, 

(आ) श्वेताम्बर आधार्यो द्वारा लिखे गये कर्म-प्रकृति और पंच संग्रहमे 'अवरित'के लिए अजय' या 
अजत' शब्दका प्रयोग हुआ है, किन्तु दिगम्बर आचार्यो द्वारा लिखे गये कषायप्राभूत और पट्खण्डागममे 
यह शब्द इस अर्थमे दृष्टिगोचर नही होता । इनके लिए कर्मप्रकृति (इवें०) पर दृष्टिपात कीजिए-- 

वेयगसम्मदिदट्टी चरित्तमोहुवसमाइ चिट्टुंतो । 
अजउ देशजई वा विरतो व विसोहिअद्धाए । 


उपश० करण ॥२७॥ 
इसीप्रकार पण्चसंग्रहमे भी इस शब्दका इसी अर्थमें प्रयोग हुआ है । 

इनके अतिरिक्त 'वरिसवर' 'उव्बलण' आदि शब्द है जो र्वेताम्बर परंपराके कामिक ग्रथोंमे हो दृष्टि- 
गोचर होते है, दिगम्बर परम्पराके ग्रंथोंम नहीं । ये कतिपय उदाहरण है । इनसे स्पष्ट ज्ञात होता है कि 
कषायप्राभूत और उसकी चृणि ये दोनों श्वेताम्बर आचार्योकी कृति व होकर दिगम्बर आचार्योकी ही अमर 
कृति है । 

(२) कषायप्राभूत और उसकी चूणिको श्वेताम्बर आचार्योकी कृति सिद्ध करनेके लिए उनका दूसरा 
तर्क हैं कि दिगम्बर आचार्यकृत ग्रन्थों पर श्वेताम्बर आचार्योकी टीकाएँ और एवेताम्बर आचार्यकृत ग्रन्थों पर 
दिगम्बर आचारयोंकी टीकाये हे आदि । उसी प्रकार कषायप्राभूत मुल तथा उसकी चूणि पर दि० आचायों की 
टीका होने मात्रसे उन्हें दिगम्बर आचार्योकी कृति रूपसे निश्चित नहीं किया जा सकता। ([प्रस्तावना पृ० ३०) 

यह उनका तर्क है । किन्तु श्वेताम्बर आचार्यों द्वारा रचित कमंग्रन्थोंस कषायप्राभूत और उसकी 
चणिमे वण्णित पदार्थ भेदको स्पष्ट रूपसे जानते हुए भी वे ऐसा असत्‌ विधान कैसे करते है इसका किसीको 
भी आइचयं हुए बिना नही रहेगा। 

'मुद्रित कषायप्राभृत चुणिनी प्रस्तावनामां रजु थयेली मान्यतानी समीक्षा' इस उपशीर्षकके अन्तर्गत 
उन्होने पदार्थ भेदके कतिपय उदाहरण स्वयं उपस्थित किये है। इन उदाहरणोंको उपस्थित करते हुए उन्होंने 
कषायप्राभूतके साथ कषाप्राभृतचूर्णि कर्मप्रकृतिचणि इन भ्रन्थोंके उद्धरण दिये है । किन्तु इ्वेताम्बर पंचसंग्रहको 
दृष्टि पथमे लेने पर विदित होता है कि उक्त ग्रन्थ मी कषायप्राभूत चूणिका अनुसरण न कर कमंत्रकृति चूणि 
का ही अनुसरण करता है | यथा-- 

(१) मिश्नगुणस्थानमें सम्यकत्व प्रकृति भजनीय है इस मतका प्रतिपादन करने वाली पडञ्चसंग्रहके 
सत्कर्मस्वामित्वकी गाथा इस प्रकार है--सासयर्णमि नियमा सम्मं भज्जं दससु संतं ॥१३५॥ 

कर्मप्रकृति चूणिसे भी इसी अभिप्रायकी पुष्टि होती है। (चूणि सत्ताधिकार पृ० ३५) [प्रदेशसंक्रम 
प० ९४] 
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(२) संज्बलत क्रोघादिका जघन्य प्रदेशसक्रम अन्तिम समयप्रबद्धका अन्यत्र संक्रम करते हुए क्षपकके 
अन्तिम समयमें सर्वसंक्रमसे होता है | यह कर्मप्रकृति चुणिकारका सत है और यही मत द््वेताम्बर पंचसंप्रहका 
भो है। यथा-- 

पंसंजलणतिगाणं जहण्णजोगिस्स खबगसेढोए । 
सगचरिमसमयबद्धं ज॑ छुमइ सगंतिमे समए ॥११९॥ 

(२) प्रथमोपशम सम्यरदृष्टिके, सम्यकत्वकी प्राप्तिके समय मिथ्यात्वके तीन पुंज होने पर एक आबलि 
काल तक सम्यसिमिथ्यात्वका सम्यक्त्वमें संक्रम नहीं होता यह करमंप्रकृति चूणिकारका मत है। पज्चसंग्रह 
प्रकृति संक्रम गाथा ११ को मलयगिरि टीकासे भी इसी मतको पुष्टि होती है । यथा-- 

तस्येव चौपशमिकसम्यग्दृष्टी विशतिसत्कमंण: आवलिकाया अभ्यन्तरे वर्तमानस्थ सम्यग्मि- 
श्यात्व॑ सम्यक्त्वे न संक्रामति । प्रकृति स॑० पत्र १० 

(४) पुरुषवेदकी पतदुग्नहता कब नष्ट हो जाती है इस विषयमे कर्मप्रकृति चणिकारका जो मत है 
उसी मतका निर्देश पंचसंग्रहणकी मलयगिरि टीकामे दृष्टिगोचर होता है । यथा-- 

पुरुषवेदस्य प्रथमस्थितौ द्द्यवालिकाश्षेषायां प्रागुक्तस्वरूप॑ आगालो व्यवच्छिद्यते, उदीरणा 
तु भवति, तस्मादेव समयादरभ्य षण्णां नोकषायाणां सत्क दलिक पुरुषवेदे न संक्रमयति | 

--पंच ० चा० सो० ड० पत्र १९१ 

इवे० पचसंग्रहके ये उद्धरण है जो मात्र कर्मप्रकतिचुणिका पूरी तरह अनुसरण करते हैं, किन्तु कषाय- 

प्राभूत और उसकी चूरणिका अनुसरण नहीं करते । इससे स्पष्ट है कि कंषायप्राभूत और उसकी चुणिकाको 
इवेताम्बर आचार्योने कभी भी अपनो परम्पराकी रचना रूपमे स्वीकार नही किया । 

यहाँ हमारे इस बातके निर्देश करनेका एक खास कारण यह भी है कि मलूयगरिरिके मतानुसार जित 
पाँच ग्रन्थोंका पंचसंग्र हमे समावेश किया गया है उनमें एक कषायप्राभूत भी है । यदि चन्द्रधिमहत्तरकों पंच- 
संग्रह शबेताम्बर आचार्यकी कृति रूपमें स्वीकार होता तो उन्होंने जैसे कर्मप्रकृति और चूणिकों अपनी रचनामें 
प्रमाण रूपसे स्वीकार किया है वैसे हो वे कषायप्राभूत और चुणिको भी प्रमाण रूपमे स्वीकार करते । और 
एसी अवस्थामे जिन-जिन स्थलोपर उन्हें कषायप्राभुत और कमंप्रकृतिम पदार्थ भेद दृष्टिगोचर होता उसका 
उल्लेख वे अवश्य करते । किन्तु उन्होंने ऐसा न कर मात्र कर्मप्रकृति और उसकी चूणिका अनुसरण किया 
है। इससे स्पष्ट विदित होता हैं कि चन्द्रषिमहत्तर कषायप्राभूत और उसकी चूणिको श्वेताम्बर परम्पराका 
नहीं स्वीकार करते रहे । 

यहाँ हमने मात्र उन्हीं पाठोंको ध्यानमे रखकर चर्चाकी है जिनका निर्देश उक्त प्रस्तावनाकारने किया 
है । इनके सिवाय और भी ऐसे पाठ है जो कर्मप्रकरृति और पंचसंग्रहमे एक ही प्रकारफी प्रूपणा करते हैं । 
परन्तु कषायप्राभुत चूणिमें उनसे भिन्न प्रकारकी प्ररूपणा दृष्टिगोचर होती है । उसके लिए हम एक उदाहरण 
उद्देलना प्रकृतियोंका देना इष्ट मानेंगे । यथा:-- 


कषायप्राभृतणिमे मोहनीयकी मात्र दो प्रकृतियाँ उद्वेलना प्रकृतियाँ स्‍्थीकारकी गई हँ--सम्यकृप्रकृति 
और सम्यसिमिथ्यात्व प्रकृति | किन्तु पंचसंग्रह और कर्मप्रकृतिमें मोहनीयकी उद्वेलना प्रकृतियोंकी संख्या २७ है। 
यथा दर्शनमोहनीयकी ३, लोभसंज्वलनकों छोड़कर १५ कषाय और ९ नोकषाय । कषायप्राभृतचणिका पाठ:--- 

५८ सम्मामिच्छत्तस्य जहण्णहिदिविहृत्ति कस्स ? चरिमसमयउत्वेल्लमाणस्स । ( पुृ० १०१ ) 
३६ एवं चेवे सम्मत्तस्स वि। ( पृ० १९० ) 
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पंचसंग्रह-प्र देशसं क्रमका पाठ--- 
एवं उव्वलणासंकमेण नासेइ अविरभोहारं | 
सम्मोषणमिच्छमीसे सछत्तीसडनियट्धि जा माया ॥७४॥ 
इसके सिवाय पञ्चसग्रहके प्रदेशसंक्र मप्रकरणमे एक यह गाथा भी आई है जिससे भी उक्त विषयकी 
पुष्टि होती है । 
सम्म-मीसईं मिच्छो सुरदृगवेउव्विछक्कमेगिदी । 
सुहुमतसुच्चमणुदु्गं अंनमुहत्तेण अणियट्टी ॥७५॥ 
इसमें बतलाया है कि सम्यकत्व और सम्यम्मिथ्यात्वकी मिथ्यादृष्टि जीव उद्देलना करता है, पंचानवे 
प्रकृतियोंकी सत्तावाला एऐेन्द्रिय जीव देवद्विकको उरद्वलना करता है, उसके बाद वही जीव वेक्रियकषदट्की 
उद्देलना करता है, सूक्ष्म श्रस अग्निकायिक और वायुकायिक जीब क्रमसे उच्चगोत्र और भनुध्यद्विककी उद्देलना 
करता है तथा अनिवृत्तिबादर जीव एक अन्तम ह॒र्तमे पुबोक्त ३६ प्रक्षितियोंकी उद्वेंशना करता है । 
यहाँ पंचसं ग्रह निरूपित पाठका उल्लेख किया है कर्म;क्नृतिकी प्ररूपणा इससे भिन्न नहीं है । उदाहर- 
णार्थ जिस प्रकार पज्चमंग्रहमे अनन्तानुबन्धीचतुष्क)ी परिगणना उद्देलना प्रकृतियोंमे की गई है उसी प्रकार 
कर्मप्रकतिमे भी उन्हें उद्देलना प्रकृतियाँ स्वीकार किया है ) कर्मप्रकृति चणिमें प्रदेशस-कर्मकी सादि-अनादि 
प्ररूपणा करते हुए लिखा है-- 
अणंताणुबंधीणं खवियकम्म सिगस्स उव्बलंतस्स एगठितिसेंसजहन्नगं पदेससं त॑ं एगसमयं होति | 
यह एक उदाहरण हूँ । अन्य प्रकृतियोंके विषयमें मूल और चूणिका आशय इसी प्रकार समझ लेना 
चाहिए। किन्तु जैसा कि पृमे निर्देश कर आये है कषायप्राभूत और उसकी चूणिमे सम्यक्त्व और सम्य- 
म्मिथ्यात्व इन दो प्रकृतियोंको छोडकर मोहनीयकी अन्य किसी प्रकृतिकी उद्ध लगा श्रकृतिरूपसे परिगणना नही 
की गई है । 
मतभंद सम्बन्धी दूसरा उदाहरण भिथ्यात्वके तीन भाग कौन जीव करता हूँ इससे सम्बन्ध रखता हैं । 
श्वेताम्बर आचार्यों द्वारा लिखे गये कर्मप्रकृति और पंचसग्रहम यह स्पप्ट रूपसे स्वीकार किया हैं कि दर्शान- 
मोहकी उपशमना करनेवाला भिथ्यादृष्टि जोव मिथ्यात्व गुणस्थानके अन्तिम समयमे मिथ्यात्व कर्मको तीन 
भागोमे विभक्त करता है। पचसंग्रह उपछामना प्रकरणमे कहा भी है-- 
उवरिमठिष्अणुभाग त॑ च तिहा कुणई चरिममिच्छुदए देसधाईण सम्मं इयरण॑ मिच्छ- 
मीसाईं ॥२२॥ 
कर्म प्रकृति और उसकी चूणिमे लिखा हे-- 
त॑ काल बोयठिइं तिहाणुभागेण देसघाइ त्थ। 
सम्मत्त सम्मिस्स भिच्छत्त सब्बधाईओ ॥१९॥ 
करोति चूणि---चरिमसमयमिच्छहिंद्िसि काले उवसम्मदिष्ठि होहि त्ति ताहे बितीयट्वितीते तिहा अणुभागं 
करेति । 
अब इन दोनोंके प्रकाशमे कपायप्राभृत चृर्णिपर दृष्टिपात कीजिए । इसमे प्रथम समयवत्तों प्रथमोपशम 
सम्यर्दुष्टि जीवको भिथ्यात्वको तीन भागोमे विभाजित करनेवाला कहा गया है । यथा:-- 
१०२, चरिमसमयमिच्छाइट्टी से काले उवसमसम्मत्तमोहणीओ १०३. ताथे चेव तिष्णि 
कम्मंसा उप्पादिदा। १०४. पढ़मसमय उवसंतदंसगमोहणोओ मिच्छत्तादो सम्मामिच्छत्ते बहगं 
परदेसग्गं देदि | ( पृ० ६२८ ) पु 
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यहाँ कर्मप्रकृति ओर उसकी चूणिके विषयमें संकेत कर देना आवश्यक प्रतीत होता है कि गाधामें 
'त॑ काल बीयठि ई! पाठ है उसका चूणिकारने जो अनुवाद किया है बह मूलानुगामी नहीं है। माहुम पडता है 
चृणिका अनुकरणमात्र है। इतना अवश्य हैँ कि कषायप्राभृत चूणिका वाक्यरचना पीछेके विषयविवेचनके 
अनुसन्धानपूर्वककी गई है और कर्मप्रकृति चुणिकी उक्त वाक्‍्यरचना इससे पूर्वकी गाथा और उसकी चूणिके 
विषय विवेचनको ध्यानमें न रखकर की गई है। जहाँ तक कर्म प्रकृतिकी उक्त मूल गराथाओंपर दृष्टिपात 
करनेसे विदित होता है कि उन दोनों गाथाओं द्वारा दिगम्बर आचार्यो द्वारा प्रतिषादित मतका ही अनुसरण 
किया है, किन्तु उक्त चुणि और उसको टीका मूलका अनुसरण न करती हुई श्वेताम्बर आवचार्यों द्वारा प्रति- 
पादित मतका ही अनुसरण करती है । फिर भी यहाँ विसंगतिकी सूचक उल्लेखनीय बात इतनी है कि 
इवेताम्बर आचायेने उक्त टीकाओंमे व अन्‍्यत्र मिध्यात्वके तीन हिस्से मिथ्यात्व गुणस्थानके अन्तिम समयमें 
स्वीकार करके भी उनमे मिथ्यात्वके द्रव्यका विभाग उसी समय न बतलाकर प्रथमोपशम सम्यक्त्वके प्रथम 
समयमे स्वीकार किया हे । यहाँ विसंगति यह है कि मिथ्यात्व गुणस्थान अन्तिम समयमे तो तीन भाग होनेकी 
व्यवस्था स्वीकार की गई और उन तीनो भागोंमे कर्मपुजका बँटवारा प्रथमोपशम्त सम्यकक्‍्त्वके प्रथम समग्से 
स्वीकार किया गया । 


इस प्रकार इन दोनो परम्पराओके प्रमाणोंसे स्पष्ट है कि कषायप्राभूत और उसकी चूर्णि पर दिगम्बर 
आचार्योने टीका लिखी, केवल इसलिए हम उन्हें दिगम्बर आचार्योकी कृति नही कहते । किन्तु उनकी शब्द- 
योजना, रचना शैली और विषय विवेचन दिगम्बर परम्पराके अन्य कामिक साहित्यके अनुरूप है, श्वेताम्बर 
परम्पराके कामिक साहित्यके अनुरूप नहीं, इसलिए उन्हें हम दिगम्बर आचार्योकी अमर कृति स्वीकार 
करते हैं । 

अब आगे जिन चार उपभीर्षकोंके अन्तर्गत उन्होंने कषायप्राभूत और उसकी चूर्णिको ए्वेताम्बर 
आचार्योंकी कृति सिद्ध करनेका प्रयत्न किया हैं उनपर क्रमसे विचार करते है-- 


उन्होंने सर्वप्रथम “दिगम्बर परम्पराने अमान्य तेवा कषायप्रभात च्रणि अन्‍्तर्ग५ पदार्थाण, इस उप- 
शीर्षकके अन्तगंत क० प्रा० चणिका ऐसे दो उल्लेख उपस्थित किये है जिन्हे वे स्वमतिसे दगम्बर परम्पराके 
विरुद्ध समझते है । 


प्रथम उल्लेख है-- सब्बलिगेमु भज्जाणि ।”” इस सूत्रका अर्थ है कि अतीतमें सब लिगोमे बंधा हुआ 
कर्म क्षपकके सत्तामे विकल्पसे होता है । इस पर उक्त प्रस्तावना लेखकका कहना है कि 'क्षपक चारित्रवेषमां 
होय पण खरो अने न पण होय चारित्रवान वेष वगर अर्थात्‌ अन्य तापसादिना वेशमा रहेल जीव पण् क्षपक 
थई शके छे, एटले प्रस्तुत सूत्र दिगम्बर मान्यता थी विरुद्ध छे ।! आदि 


अब सवाल यह हैं कि उक्त प्र० लेखकने उक्त सूत्र परसे यह निष्कर्ष कैसे फलछित कर लिया कि 
'क्षपक चारित्रवेषमा होय पण लरो अने न पण होय चारित्रना वेष वगर अर्थात्‌ अन्य तपासादिना वेशमा 
रहले जीव पण क्षपक थई शके छे ।' कारण व्तंमानमें जो क्षपक हैं उसके अतीत कालमे कर्मंबन्धके समय कौन- 
सा छिगमें बाँधा गया कर्म क्षपकके वर्तमानमें सत्तामे नियमसे होता है या विकल्पसे होता है ? इसी अन्‍्तर्गत 
शंकाको ध्यानमें रखकर यह समाधान किया गया है कि विकल्प होता है ।' इस परसे कहाँ फल्ति होता है कि 
वर्तमानमें बह क्षपक किसी भी वेशमे हो सकता हैँ । मालम पड़ता है कि अपने सम्प्रदायके व्यामोह्‌ और अपने 
कल्पित वेशके कारण ही उन्होंने उक्त सूत्र परसे ऐसा गलत झ्भिप्राय फलित करनेकी चेष्टा की है । 


४२४ : सिद्धास्ताचार्य पं” फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-गन्थ 


थोड़ी देरके लिये उक्त (६वे.) मुनिजीने जो अभिप्राय फलित किया है यदि उसीको विचारके लिए 
ठीक मान लिया जाता है तो जिस गति आदियें पूर्वमे जिन भावोंके द्वारा बाँधे गये कर्म बतंमानमें क्षणककके 
विकल्पसे बतलाये हैं, वे भाव भी वर्तमानमे क्षपकके विकल्पसे मानने पड़ेंगे। उदाहरणार्थ पहले सम्यस्मिध्यात्वमे 
बाँघे गये कम वर्तमानमें जिस क्षपकके विकल्पसे बतलाये है तो क्या उस क्षपकके वर्तमानमें विकल्पसे 
सम्यसिमिध्यात्व भी मानना पड़ेगा | यदि कहों कि नही, तो सम्यग्मिथ्यात्वमे बंधे हुए जो कर्म सत्तारूपसे वर्त- 
मानमें क्षपकके विकल्पसे होते हुए भी अतीत कालमे उन कर्मोके बन्धके समय सम्यग्मिथ्यात्व भाव था इतना 
हो आशय जैसे सम्यग्मिथ्यात्व भावके विषयमें लिखा जाता है उसी प्रकार सर्वलिगोंके विषयमे भी यह आशय 
यहाँ लेना चाहिए । 


हम यह स्वीकार करते हैं कि गैसे अतीत कालमे अन्य लिंगोंमे बाँधे गये कर्म बतंगानमे क्षपकके 
विकल्पसे बन जाते है वैसे ही अतीत कालमे जिन लिंगमे बांधे गये कर्मोके वर्तमानमे क्षपकके विकल्पसे स्वीकार 
करनेमें कोई प्रत्यवाय तही दिखाई देता । क्वारण संयमभावका उत्कृष्ट अल्तरकाल कुछ कम अर्धपुदुगल परि- 
वर्तनप्रमाण और जघन्य अन्तरकाल अन्तर्मुहतंप्रमाण बतलाथा है । यथा:-- 

संजमाणुवादेण संजद-सामाइय-च्छेदीवट्भावणसुद्धिसंजद-परिहारसुद्धि संजद-संजदासंजद दाण- 
मंतरं केवचिरं कालादो होदि ॥१०८॥ जह॒ण्ण अंतोमुहुत्तं ॥१०९॥ उक्कस्सेण अदूध पोग्गल-परियहूं 
देसूणं ॥११०॥--खुद॒दाबंध पृ ० ३२१-३२२। 

यहाँ जयधवला टीकाकारने उक्त सूत्रकी व्याख्या करते हुए 'णिग्गंधवदिरित्तसेसाणं' यह लिखकर 
सर्वोलिग! पदसे निग्न॑स्थ लिगके अतिरिक्त जो दोष सविकार सर्व लिगोंका ग्रहण किया है वह उन्होंने क्षपक- 
श्रेणिपर आरोहण करनेवाला जीव अन्य लिंगवालछा न होकर वर्तमानमे निर्ग्न्य ही होता है और इस अपेक्षासे 
उसके निग्नंत्ध अवस्थामे बाँधे गये कर्म भजनीय न होकर नियमसे पाये जाते है । यह दिखलानेके लिए ही 
किया है, क्‍योंकि जो जोव अन्तरंगमे निर््रन्थ होता हैं । किन्तु इन दोनोंके परस्पर अविनाभावकों न स्वीकार 
कर जो इवेताम्बर सम्प्रदायवाले इच्छानुसार बस्त्र-पात्रादि सहित अन्य वेशमें रहते हुए भी वर्तमानमे क्षपक- 
श्रेणि आदि पर आरोहग करता यथा रलत्रयस्वरूप मुनि लिगकी प्राप्ति मानते है, उनके उस मतका निषेध 
करनेके लिए जयघवला टीकाकारने 'णिग्गंधवदिरित्तसेसाणं” पदकी योजना की है। विचार कर देखा जाय तो 
उनके इस निर्देशमें किसी भी प्रकारकी साम्प्रदायिकताकों गन्ध न होकर वस्तुस्वरूपका उद्घाटन मात्र है, क्योंकि 
भीतरसे जीवनमें निर्ग्रन्य वही हो सकता है जो वस्त्र-पात्रादिका बुद्धिपूर्वक त्यागकर बाह्ममे जिनमुद्राको पहले ही 
धारण कर लेता है। कोई बुद्धिपुर्वक वस्त्र-पात्र आदिको स्वीकार करे, उन्हें रखे, उनकी सम्हाल भी करे फिर 
भी स्वयंको वस्त्र-पात्र आदि सर्व परिग्रहका त्यागी बतलावे, इसे मात्र जीवनकी विडम्बना करनेवाला ही 
कहना चाहिए । अतः वर्तमानमें जिसने वस्त्र-पात्रादि सर्व परिग्रहका त्याग कर तिग्न॑न्थ लिंग स्वीकार किया है 
वही क्षपक हो सकता है ओर ऐसे क्षपक्रके निम्नंन्थ लिग ग्रहण करनेके समयसे लेकर बाँघे गये कर्म सत्तामें 
अवदय पाये जाते हैं यह दिखलानेके लिये हो श्री जयधवला टीकाकारने अपनी टीकामे 'सर्व लिंग! पदका अर्थ 
“निर््रन्थ लिग व्यतिरिक्त अन्य सब लिंग! किया हैँ जो व्याख्यानतो विशेषप्रतिपत्ति:।” इस नीतिबचनको अनु- 
सरण करनेबाला होनेसे उपयुक्त ही हैं । 


दूसरा उल्लेख है--२४. 'णेगम-संगह-बवहार सब्बे इच्छति | २५. उजुसुदो ठवणवज्जे । (क. प्रा. प 
१७) इसका व्याख्यान करते हुए यह स्पष्ट किया गया है कि नेगम, संग्रह और व्यवहार ये तीन द्रव्याधिक 


चतुर्थ खण्ड : ४२५ 


नय है और ऋजुसूत्र आदि चार पर्यायाथिक नय है। इस विषयमे दिगम्बर परम्परामे कही किसी प्रकार 
मतभेद दिखलाई नहीं देता । कषायप्राभृतचूणिसून्नोंमे सर्वत्र ऋजुसूजनयका पर्यायाथिकनयमें ही समावेश करते 
हैं । फिर भी उक्त (इवे ) मुनिजीने अपनी प्रस्तावनामें यह उल्लेख किस आधारसे किया है कि कषायप्राभृत- 
चुणिकार ऋजुसू त्रनयको द्रव्याथिकनय स्वीकार करते है । यह समझके बाहर है । उक्त कथनकी पुष्टि करने- 
वाला उनका वह वचन इस प्रकार है--अहों कषायप्राभत चूणिकार ऋजुसूत्रनयनों द्रव्याथिकनयमां 
समावेश करवा द्वारा इवेताम्बराचार्योनों सेद्धान्तिक परम्पराने अनुसरे छे कारणके द्वेताम्बरोंमें 
से&न्तिक परम्परा ऋजुसूत्रनयनो द्रव्याथिक नयमां समावेश करे छे. 
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५४ 


ततार्थ सूत्र ओर उसकी टीकाएँ 


इस अवसर्पिणी कालमें अन्तिम तीथंकर भगवान्‌ महावीरके मोक्षताभ करनेके बाद अनुबद्ध केवली 
हींग मौर श्ुतकेवली पाँच हुएं हैं। अन्तिम श्रुतकेवली भद्रबाहु थे। इनके काल तक अग-अनंग श्रुत अपने मूल 
रूपमें आया है । इसके बाद उत्तरोत्तर बुद्धिबल और घारणाशक्तिके क्षीण होते जानेसे तथा मूल श्रुतके प्रायः 
पुस्तकारूढ किए जानेकी परिपाटी न होनेसे क्रमशः वह विच्छिन्न होता गया है। इस प्रकार एक ओर जहाँ 
मूल श्रुतका अभाव होता जा रहा था वहाँ दूसरी ओर श्रुत परम्पराको अक्षुण्ण बनाये रखनेके लिए और उसका 
सीधा सम्बन्ध भगवान्‌ ग्हावीरकी दिव्यध्वनिसे बनाये रखनेके लिए जो अनेक प्रयत्न हुए है उनमेसे अन्यतम 
प्रयत्न तत्वाथंस्‌त्रकी रचना है । यह एक ऐसी प्रथम उच्च कोटिकी रचना है जब जैन परम्परामे जैन साहित्य- 
की मूल भाषा प्राकृतका स्थान धीरे-धीरे संस्कृत भाषा लेने लगी थी, इसके संस्कृत भाषामे लिपिबद्ध होनेका 
यही कारण है । 
१. नाम 

इसमें सम्यर्दर्शनके विषयरूपसे जीवादि सात तत्त्वोका विवेचन मुख्य रूपसे किया गया है, इसलिए 
इसकी मूल संज्ञा तत्त्वार्थ' है। पूर्व काऊमे इसपर जितने भी बृत्ति, भाष्य और टीका ग्रन्थ लिखे गये है उत 
सबमें प्राय: इसी नामको स्वीकार किया गया है" । इसकी रचना सूत्र शलीमे हुई हैं, इसलिए अनेक आचार्यो 
ने तस्वाथ्थंसूत्र”' इस नामसे भी इसका उल्लेख किया है । 

ध्वेताम्बर परम्परामें इसके मूल सृत्रोंमें कुछ परिवर्तन करके इसपर वाचक उमास्वातिते लगभग सातबी 
शताब्दिके उत्तराध॑मे या ८वी शताब्दिके पूर्वाध॑मे' तत्त्वार्थाधिगम नामके एक छूघु ग्रन्थकी रचनाकी, जो 
उत्तर कालमें तत्त्वार्थाधिगम भाष्य इस नामसे प्रमिद्ध हुआ । ब्वेताम्बर परम्परामे इसे तत्त्वार्थाधिगम सूत्र इस 
नामसे प्रसिद्धि मिलनेका यही ऋरण है । किन्तु वह परम्परा भी इसके 'तत्त्वार्थ' और 'तत्वार्थपृत्र' इन पुराने 
नामोंका स्ंश: विस्मृत न कर सकी । उत्तर कालमे तो प्रायः अनेक श्वेताम्बर टीका-टिपणीकाएँ द्वारा एक* 
मात्र 'तस्‍्वार्थसृत्र”' इस नामको ही एक स्वरसे स्वीकार कर लिया गया हैं । 

श्रद्धालु जनतामे इसका एक नाम मोक्षशास्त्र भी प्रचलित है । इस नामका उल्लेख इसके प्राचीन टीका- 
कारोंने तो नहीं किया है । किन्तु इसका प्रारम्भ मोक्षमार्गंकी प्ररूषणासे होकर इसका अन्त मोक्षकी प्रछ्पणाके 
साथ होता है। जान पड़ता है कि एकमात्र इसो कारणसे यह नाम प्रसिद्धि में आया है । 
१. प्रन्थका परिमाण 

वर्तमानमें तत्त्वार्थम्‌ त्रके दो पाठ (दिगम्बर और श्वेताम्बर परम्परा मान्य) उपलब्ध हतेसे इसके परिमाण- 
के विषयमे ऊहापोह होता'आया है । किन्तु जैसा कि आगे चलकर बतलानेवाले है, सर्वार्थसिद्धिमान्य पाठ ही मूल 


१, सर्वार्थंसिद्धि, तत्त्वाथंवातिक, तत्त्वाथंश्लोकवातिक आदिके प्रत्येक अध्यायकी समाप्ति सूचक पुष्पिका आदि । 
२, जीवस्थान कालानुयोग द्वार, पृ० ३१६। 

३. प्रस्तावना, सर्वार्थस्रिद्धि, पृ० ७२ से । 

४. तत्त्वार्थाधिगम भाष्य, उत्थानिका, श्लोक २। 

५. सिद्धसेनगणि टीका, अध्याय १ और ६ की अन्तिम पुष्पिका । 

६. मशाचक्षु प० सुखलालजी द्वारा अनुदित तत्त्वाथंसृत्र । 


शतुर्थ खप्फ : ६२७ 


तत्त्याथथसूत्र है । तदनुसार इसके दसों अध्यायोंके सूत्रोंको संख्या २५७ है। यथा-अ० £ में सूत्र ३३, अ० 
२ में सूत्र ५३, अ० ३ में मूत्र ३९, अ० ४ में सूत्र ४२, अ० ५ में सूत्र ४२, अ० ६ में सूत्र २७, अ० ७ में 
सृत्र २९, अ० ८ में सूत्र २८, अ० ९ में सूभ्ष ४७ और अ० !०» में सूत्र ९, कुछ ३५७ सूत्र । 
श्वेताम्बर परम्परामें तत्त्वार्थाधिगम भाष्यकी रचना होने पर मूलसूत्र पाठमें संशोधन कर दसों अध्यायों 
में जो सूत्र संख्या निश्चित हुई उसका विवरण इस प्रकार है-अ० ! में सूत्र ३५, अ० २ में सूत्र ५२, अ० 
३ में सूत्र १८, अ० ४ में सूत्र ५१३, अ० ५ में सूत्र ४४, अ० ६ में सूत्र २६, अ० ७ में सूत्र २४, अ० ८ में 
सूत्र २६, अ० ९ में सूत्र ४९, अ० १० में सूत्र ७, कुल ३४४ सूत्र ' । 
३. मंगलाचरण 
तत्त्वा्थसृत्रकी प्राचीत अनेक सूत्र पोधियोंमे तथ। सर्वार्थसिद्धि वृत्तिमें इसके प्रारम्भमें यह प्रस्तिद्ध मंगल 
इलोक उपलब्ध होता है-- 
मोक्षमागंस्य नेतारं भेत्तार॑ कमंभूभृताम्‌ | 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां वन्दे तदगुणलब्धये ॥ 
किन्तु तत्त्वा्थस्‌ त्रकी प्रथम वृत्ति सर्वार्थसिद्धि है, उसमें तथा उत्तरकालीन अन्य भाष्य और टीका 
ग्रन्थोंमे उक्त मंगल इलोककी व्याख्या उपलब्ध न होनेसे कतिपय विद्वानोंका मत है कि उक्त मंगल इलोक मूछ 
ग्रन्थका अंग नही है । सर्वार्थसिद्धिकी प्रस्तावनामें हमने भी इसी मतका अनुसरण किया है । किन्तु दो कारणोंसे 
हमे स्वयं वह मत सदोष प्रतीत हुआ । स्पष्टीकरण इस प्रकार हैं-- 
के अ १ आचार्य विद्यानन्द उक्त मंगल इलोकको सूत्रकारका स्वीकार करते हुए आप्तपरीक्षाके प्रारम्भमे 
खते है-- 
“कि पुनस्तत्परमेष्टिनों गुणस्तोत्रं शास्त्रादी सृत्रकारा: प्राहुरिति निगद्यते ।' 
आप्तपरीक्षाका उपसंहार करते हुए वे पुनः उसी तथ्यको दृहराते है-- 
श्रोमत्तत्वार्थशास्त्रादभुतसलिलनिधे रिद्ध रत्नो ड्ूवस्य, 
प्रोत्थानारम्मकालें सललमलभिदे शास्त्रकारे: कृतं यत्‌ । 
स्तोत्र तीथोपमानं प्रथितपृथुपर्थ स्वामिमीमांसितं ततू | 
विद्यानन्देः स्वशकत्या कथमपि कथित सत्यवाबयार्थ सिद्धथे ।। १२३॥ 
प्रकृष्ट सम्यग्दर्शनादिख्पी इलोकोंकी उत्पत्तिके स्थान भूत श्रीमत्तत्वार्थशास्त्ररूपी अद्भुत समुद्रकी 
रचनाके आरम्भ कालमे महान मोक्ष पथको प्रसिद्ध करनेवाले और तीर्थोपमस्वरूप जिस स्तोत्रकों शास्त्र- 
कारोंते समस्त कर्ममलका भेदन करनेके अभिप्रायसे रचा है और जिसकी स्वामी (समन्तभद्र आचार्य) ने 
मीमांसा की है उस स्तोत्रके सत्य आाक्यार्थकी सिद्धिके लिए विद्यानन्दने अपनी शक्तिके अनुसार किसी प्रकार 
निरूपण किया है ॥|१२३॥ 
इसी तथ्यको उन्होंने पुनः इन शब्दोंमें स्वीकार किया है-- 
इति तत्त्वाथ॑शास्त्रादो मुनोन्‍्द्रस्तोत्रगोचरा । 
प्रणीताप्तपरीक्षेयं... विवादविनिवृत्तये ॥१२४॥ 


इस प्रकार तत्त्वार्थशास्त्रके प्रारम्भमें मुनीन्द्रके स्तोत्रको विषय करनेबाली यह आप्तपरीक्षा विवादको 
दूर करनेके लिए रची गई है ॥१२४।॥ 


१, विशेषके लिए देखो, स्बार्थसिद्धि प्र०, पृ० १७ से । 


४२८ : सिद्धान्तात्ार्य पं” फूलचन्द्र शास्त्री अभितन्दन-पन्यं 


आप्त परीक्षाके ये उल्लेख असंदिग्ध हैं। इनसे बिदित होता है कि आचार्य ब्रिद्यानन्दके समय तक 
उक्त मंगल इलोक सूत्रका रकी कृतिके रूपमे ही स्वीकार किया जाता रहा हैँ । 

२, एक और आचार्य विद्यानन्दने तत्त्वार्थयूत्रपर तत्त्वा्थ इलोकवातिक नामक विस्तृत भाष्य लिखकर 
भी उसके प्रारम्भभे इस मंगल इलोककी व्याख्या नही की और दूसरी ओर वे आप्तपरीक्षामे उसे सूत्रकारका 
स्वीकार करते हैँ | इससे इस तकका स्वयं निरसन हो जाता है कि तत्त्वार्थ सूत्रके वृत्ति, भाष्य और टीका- 
कारोंने उक्त मंगल इलोककी व्याख्या नहीं की, इसलिए वह सूत्रकारका नही है । 

स्थिति यह है कि स्वामी समन्तभद्र द्वारा तत्त्वाथेसृत्रके उक्त मंगल इलोककी स्वतन्त्र व्याख्याके रूपमें 
आप्त मीमांसा लिखे जानेपर उत्तरकालोन पृज्यपाद आचार्यने तत्त्वाथंसूत्रपर वृत्ति लिखते हुए उसके प्रारम्भमें 
उक्स मंगल इलोककी पुनः व्याख्या लिखनेका उपक्रम नहीं किया। भट्ट अकलंकदेवने आप्तमीमांसापर 
अष्टशती लिखी ही हैं, इसलिए तत्त्वार्थसूत्रपर अपना तत्त्वार्थ भाष्य लिखते समय उन्होंने भी उक्त मंगल 
इलोककी स्वतस्त्र व्याख्या नहीं लिखी । यद्यपि आचार्य विद्यानन्दने उक्त मंगल इलोककी व्याख्याके रूपमें 
स्वतन्त्र रूपसे आप्त परीक्षा लिखी हैं। परन्तु उसका कारण अन्य है । बात यह है कि आप्तमीमासापर भट्ट 
अकलंकदेब द्वारा निमित अष्टशतीके समान स्वयं द्वारा निर्मित अष्टसहस्रीको अति कष्टसाध्य जानकर हो 
उन्होंने उक्त मंगल इलोककी स्वतन्त्र व्याख्याकी रूपमे आप्तपरीक्षाकी रचना की । स्पष्ट हैं कि उक्त मंगल 
इलोकको सूत्रकारकी ही अनुपम कृतिके रूपमे स्वीकार करना चाहिए । 


४. सूत्रकार और रचनाकालनिर्देश 


आचारशास्त्रका नियम है कि अत धर्मका अनुयायी साधु अन्त: और बाहर परम दिगम्बर और सब 
प्रकारकी लौकिकताओसे अतीत होता है । यही कारण है प्राचीन कालमे सभी शास्त्रकार द्यास्त्रके प्रारम्भमे या 
अन्तमें अपने नाम, कुल, जाति और वास्तव्य स्थान आदिका उल्लेख नही करते थे । बे परमार्थसे स्वयकों 
उस शास्त्रका रचयिता नही मानते थे। उनका मुख्य प्रयोजन परम्परास प्राप्त बीतरागताकी प्रतिपादक 
ढ।दशाग वाणीको संक्षिप्त, विस्तृत या भाषान्तर कर सकलन कर देना मात्र होता था | उसमे भी उस कालमे 
उस विषयका जो अधिकारी विद्वान्‌ होता था उस ही सघ आदिके ओरसे यह कार्य सौपा जाता था। अन्यथा 
प्ररूपणा न हो जाय इस बातका पूरा ध्यान रखा जाता था। वे यह अच्छी तरहसे जानते थे कि किसी 
शास्त्रके साथ अपना नाम आदि देनेसे उसकी सर्व ग्राह्मता और प्रामाणिकता नही बढ़ती । अधिकतर श्ास्त्रोमे 
स्थल-स्थलूपर जिनेन्द्रदेवने ऐसा कहा है””, “यह जिन देवका उपदेश है”, 'सर्वज्ञ देवने जिस प्रकार कहा हैं 
उस प्रकार हम कहते हैं”, इत्यादि बचनोंके उल्लेखोंके साथ ही प्रतिपाद्य विषयोके लिपिबद्ध करनेकी परिपाटी 
थी। प्राचीन कालमे यह परिपाटी जितनी अधिक व्यापक थी, श्रुतधर आचार्योका उसके प्रति उतना ही 
अधिक आदर था। तत्त्वार्थसूत्रकी रचना उसी परिपाटीका एक अंग है, इसलिए उसमे उसका सकलयिता कौन 
है इसका उल्लेख न होता स्वाभाविक है । अतः अन्य प्रमाणोंके प्रकाशमे ही हमे इस तथ्यका निर्णय करना 
होगा कि आग्रमिक दृष्टिसे सर्वागसुन्दर इस महत्त्वपूर्ण ग्रस्थका संकलयिता कौन है ? 

इस दृष्टिसे सर्वप्रथम हमारा ध्यान आचार्य वीरसेन और आचार्य विद्याननस्दमी ओर जाता हैं । 
आचार्य वीरसेन जीवस्थान कालानुयोग द्वारा पृ० ३१६ मे लिखते हैं -- 


१. समयसार, गाथा ७० । २, समयसार, गाथा १५० । रे. बोधपाहुड, गाथा ६१ । 





चतुर्थ लण्ड : ४२९ 


'तह गिद्धपिच्छाइरियप्पयासिदतच्चत्थसुत्ते वि” वतेना-परिणामक्रियापरत्वापरत्वेच कालस्य! 
दृदि दब्वकालो परूविदो' । 


इस उल्लेखमें तत्त्वार्थसृत्र को गृद्धपिच्छाचारयय द्वारा प्रकाशित कहा गया है । 

आचार्य विद्यानन्दने भी अपने तत्त्वार्थ श्लोकबवातिकम इन शब्दों द्वारा तत्त्वाथथसूत्रकों आचार्य गुद- 
पिच्छकी रचनाके रूपमे स्वीकार किया है--गणाधिप-प्रत्येकबुद्ध-श्ुतिकेवल्यभिन्न दर्शपूर्वघर सूत्रेण स्वयंसम्मतेन 
व्यभिचार इति चेतू ? न, तस्याप्यर्थतः सर्वज्ञवीतराग प्रणेतकत्वसिद्धेरह॑दुभाषितार्थ गणघरदेव॑ग्रंतिथमिति बचनातु 
एतेन गृद्धपिच्छाचार्यपर्यन्तमुनिसूत्रेण व्यभिचारता निरस्ता ।! 


ये दोनों समर्थ आचार्य विक्रम ९वीं शताब्दीके पूर्वाधभ हुए है । इससे विदित होता है कि इनके 
कालतक आचार्य कुन्दकुन्दके पट्टघर एकमात्र आचार्य गुद्धणिच्छ हो तत्त्वाथथसूत्रके रचयिता स्वीकार किए 
जाते थे। उत्तर कालमे भी इस तथ्यको स्वीकार करनेमें हमे कही कोई मतभेद नही दिखलाई देता, जिसकी 
पुष्टि वादिराजसूरिके पार्ष्वनाथचरितसे भी होती है। वहाँ वे शास्त्रकारके रूपमे आचार्य गुद्धपिच्छके प्रति 
बहुमान प्रकट करते हुए लिखते है-- 


अतुच्छगुणसम्पातं गृद्धपिच्छं नतो5$स्मितम्‌ । 
पक्षी कुबंन्ति यं भव्या निर्वाणायोत्यतिष्णव' ॥! 


वादिराजसूरि शास्त्रकारोंका नामस्मरण कर रहे है | उसी प्रसंगमे यह्‌ श्लोक आया है । इससे विदित 
होता है कि वे भी तत्त्वार्थसूत्रके रचयिताके रूपमे आचार्य गृद्धपिच्छकों स्वीकार करते रहे । 


यद्यपि श्रवणबेल्गोलाके चन्द्रगिरी पर्वत पर कुछ ऐसे शिलालेख पाये जाते हैं जिनमें आचार्य गृद्धपिन्छ 
और उमास्वातिको अभिन्‍न व्यक्ति मानकर! शिलालेख १०५ में उमास्वातिको तत्त्वार्थसृ त्रका कर्ता स्वीकार 
किया गया है । किन्‍्तु इनमेसे शिलालेख ४३ अवश्य ही विक्रमकी १२वों शताब्दिके अन्तिम चरणका है । 
होष सब शिलालेख १३वी हाताब्दि और उसके बादके हैं । जिस शिलालेखमे उमास्वातिको तत्त्वार्थसूत्रका 
रचयिता कहा गया है वह तो १५वो शताब्दिका है । किन्तु माऊ्म पडता है कि ८वी ९वीं शताब्दि या उसके 
बाद द्वेताम्बर परम्परामे तत्त्वार्थमूत्रके रचयिताके रूपमें उमास्वातिकी प्रसिद्धि होनेपर कालान्तरमे दिगम्बर 
परम्परामे उक्त प्रकारके अमकी सृष्टि हुई है। अतः उक्त शिलालेखोंसे भी यही सिद्ध होता हैं कि तत्त्वार्थ- 
सूत्र अन्य किसीकी रचना न होकर मूलमें एकमात्र गृद्धपिच्छाचार्यकी ही अमर कृति है । शिलालेख १०५ में 
जिन उमास्वातिको तत्त्वार्थसुत्॒का रचयिता कहा गया है वे अन्य कोई न होकर आचार्य कुन्दकुन्दके पट्टघर 
आचार्य गृद्धपिच्छ ही है। श्वेताम्बर परम्पराके बांचक उमास्वाति इनसे सर्वथा भिन्‍न व्यक्ति हैं। आचार्य 
गृद्धपिच्छ और वाचक उमास्वातिके वास्तव्य कालमे भी बडा अन्तर है। आचार्य गद्धपिल्छका वास्तव्य 
काल जबकि पहली शताब्दिका उत्तरार्ध ओर दूसरी शताब्दिका पूर्वार्ध निश्चित हुआ हैं ।' इसलिए श्वेताम्बर 
परम्परामें जो तत्त्वार्थाधिगम भाष्यमान्य सूत्रपाठ पाया जाता है वह मूल सूत्रपाठ न होकर सर्वार्थसिद्धिमान्य 


१. शिलालेख ४०, ४२, ४३, ४७ व्‌ ५० । 
२ धघर्मघोष सूरीकृत दुःधमकाल श्रमण संघस्तव, धर्मसागर गणिकृत तपागच्छ पट्टावलि और जिनविजय 
सूरीकृत लोक प्रकाश ग्रन्थ । 


४६० : शिद्ाश्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-ग्रन्थ 


सूत्रींकी ही मूल सूत्रपाठ समझना चाहिए । जोकि आचार्य कुन्दकुन्द विक्रमको प्रथम शताब्दिके मध्यमें हुए 
अन्वयमे हुए उन्हीके अन्यतम शिष्य आचार्य गृद्धपिच्छकी अनुपम रचना है । 


५, विषय परिचय 

मर तस्वार्थसूत्रमे १० अध्याय और ३५७ सूत्र है यह पहले बतला आये है । उसका प्रथम सूत्र 
है--' सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्राणि सोक्षमार्ग:: इसका समुज्चय अर्थ है--सम्यग्दर्शन, सम्यरश्ञान और 
सम्पक्चा रित्ररूपसे परिणत आत्मा मोक्षमार्ग है। मोक्षमार्गका ही दूसरा नाम आत्मधर्म है। इसका आशय 
यह है कि एत्नत्रय परिणत आत्मा ही मोक्षका अधिकारी होता है, अन्य नहीं । वहाँ इन तीनोमे सम्यग्दर्शन 
मुख्य है, इसीलिए भगवान्‌ कुन्दकुन्दने दर्शन प्राभुतमे इस घर्मका मुल कहा हैं। अतः सर्वप्रथम इसके स्वरूपका 
निर्देश करते हुए वहाँ बतलाया है--तत्त्वाथंश्रद्धानं सम्यग्दशनम्‌ ।” जीव, अजीव, आल्व, बन्ध, सवर, 
निर्जरा और मोक्ष ये सात तस्वार्थ हैं। पुण्य और पाप आख्रव और बन्धके विशेष होनेसे यहाँ उनकी पृथकसे 
परिगणना नहीं की गई हैं । इनका यथावस्थित स्वरूप जानकर आत्मानुभूति स्वरूप आत्म रुचिका होना 
सम्यग्दर्शन हैं यह उक्त सूत्रका तात्पर्य है । 

परमागममे सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिके जिन बाह्य साधनोंका निर्देश किया गया है उनमे देशनालब्धि 
मुख्य है । छह द्रव्य और नौ पदार्थोके उपदेशका नाम देदाना. हैं । उस देशनारूपसे परिणत आचार्यादिका लाभ 
होना और उपदिष्ट अर्थके ग्रहण, धारण तथा विचार करनेरूप शक्तिका समागम होना देदानालब्धि है । 

प्रथमादि तीन नरकों मे प्रथमोपशम सम्यर्दर्शनकी उत्पत्तिके जिन तीन बाह्य कारणोंका निर्देश किया 
गया है उनमे एक धर्मश्रवण भी है । इस पर किसी शिष्यका प्रश्न है कि प्रथमादि तीन नरकोंमे ऋषियोंका 
गमन न होनेसे धर्मश्रवणरूप बाह्य साधन कैसे बन सकता है ? इसका समाधान करते हुए बतलाया है कि वहाँ 
पूर्व भवके सम्बन्धी सम्यर्दृष्टि देवोंके निमित्तसे धर्मोपदेशका लाभ हो जाता है ।” इस उल्लेखमे 'सम्यर्दृष्टि' 
पद ध्यान देने योग्य है । इससे विदित होता हैँ कि मोक्षमार्गके प्रथम सोपानस्वरूप सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिमे 
सम्यरज्ञानीका उपदेश ही प्रयोजनीय होता है । इतना अवश्य है कि छिन्हें पूर्व भवमे या काछान्तर में धर्मोपदेश- 
की उपलब्धि हुई है उनके जीवनमे उसका संस्कार बना रहनेसे वर्तमानमे साक्षात्‌ धर्मोपदेशका छाभ न मिलने 
पर भी भात्म जागृति होनेसे सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति हो जाती हैं। इन्हीं दोनो तथ्योंको ध्यानमे रखकर तत्त्वार्थ 
सूत्र मे--'तन्निसर्गादधिगमाद्वा' इस तीसरे सूत्रकी रचना हुई है । 

वे तत्त्वार्थ कौन-कौन हैं जिनके श्रद्धानसे सम्यव्द्शनकी उत्पत्ति होती है इस बातका ज्ञान करानेके 
छिये जीवाजीवास्रव'--इत्यादि सूत्रकी रचना हुई है। सोक्ष मार्गम निराकुलता लक्षण सुखकी प्राप्ति 
जीवका मुख्य प्रयोजन है, इसलिये सात तत्त्वा्थमि प्रथम स्थान चैतन्य लक्षण जीवका है। अजीब (स्व से 
भिन्‍न अन्य) के प्रति अपनत्व होनेसे जीवकी संसार परिपाटी चछी आ रही है, इसलिये सात तत्वाथोंमे 
दूसरा स्थान अजीवका है । ये दो मुलतत्त्वार्थ है। इनके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाले होष पाँच तत्त्वार्थ हैं । 
जिनमें संसार और उतके कारणों तथा मोक्ष और उनके कारणोंका निर्देश किया गया है। 


१, इस विषयके विशेष ऊहापोहके लिए सर्वार्थसिद्धिकी प्रस्तावना पर दृष्टिपात कीजिए । 
२. जीवस्थान चूलिका पु० २०४४, जीवस्थान चुलिका, नौवो चूलिका सूत्र ७व ८ । 
३, जीवस्थान चूलिका, पु० ४२२ । 

४, पंचास्तिकाय, गाथा १०८, समय व्याख्या टीका । 


चतुर्भ लफ्ड : ४३९ 


एक-एक दान्दमें अनेक अर्थोंको थ्योतित करनेकी शक्ति होती है। उसमें विशेषणकी सामथ्यंसे प्रति- 
नियत अर्थके प्रतिपादनकी शक्तिको न्यस्व करना प्रयोजन है। पहले सम्यग्दर्शादि और जीघादि पदार्थोका 
उल्लेख कर आये हैं। उनमेसे प्रकृतमे किस पदका कौन अर्थ इष्ट है इस तथ्यका विवेक करनेके लिये नाम-- 
स्थापना' इत्यादि पाँचवें सृत्रकी रचना हुई है। किन्तु इस निर्णय सम्यग्जानका स्थान सर्वोपरि है । इस 
तथ्यको ध्यानमें रख कर निक्षेप योजनाके प्ररूपक सूत्रके बाद प्रमाण-नयैरघिगमः रचा गया है। 


प्रमाण-- नयस्वरूप सम्यस्ज्ञान द्वारा सुतिर्णीत निश्षिप्त किस पदार्थकी व्याख्या कितने अधिकारोंमे 
करनेसे वह सर्वांगपूर्ण कही जायगी इस तथ्यको स्पष्ट करनेके लिये निर्देश-स्वामित्व” इत्यादि और 'सत्संख्या' 
इत्यादि दो स॒त्रोंकी रचना हुई है । इस प्रकार तत्त्वार्थसूत्रमे ये आठ सूत्र मुख्य है । अन्य सब सूत्रों द्वारा दोष 
सब कथन इन सृत्रोंमें प्रतिपादित अर्थ का विस्तार मात्र है। उसमे प्रथम अध्यायमें अन्य जितने सूत्र हैं उत 
द्वारा सम्यश्ज्ञान तत्त्वकी विस्तारसे मीमभांसाकी गई हैँ। उसमें जो ज्ञान विधि निषध उभयस्वरूप बस्तुको 
युगवत्‌ विषय करता है उसे प्रमाण कहते हैं. और जो ज्ञान गौण मनुष्यस्वभावसे अवयवको विषय करता है 
उसे नय कहते हैं। नयज्ञानमे इतनी विशेषता हैं कि बहू एक अंश द्वारा वस्तुको विषय करता है, अन्यका 
निषेध नही करता ! इसीलिये उसे सम्यग्भानकी कोटिमें परिग्रहीत किया गया है । 


दूसरे, तीसरे और चौथे अध्यायमे प्रमुखतासे जीवपदार्थका विवेचन किया गया है । प्रसंगसे इन तीनों 
अध्यायोंमे पाँच भाव, जीवका लक्षण, मनका विषय, पाँच इन्द्रियाँ, उनके उत्तरभेद और विषय, पाँच शरीर, 
तीन वेद, नौयोनि, नरकलोक, मध्यजोक और उध्वलोक, चारो गतियोंके जीवोंकी आयु आदिका विस्तारसे 
विवेचत किया गया है। दूसरे अध्यायके अन्तमें एक सूत्र है जिसमें जिन जीवोंकी अनपवर्त्य॑ आयु होती है 
उनका निर्देश किया गया है । 

विषभक्षण, शस्त्रप्रहार, श्वासोच्छवास, निरोध आदि बाह्य _नि्ित्तोंके सन्निधानमें भुज्यमान आयुर्मे 
'हास होनेको अपवर्त कहते हैं। किन्तु इस प्रकार जिनकी आयुका 'ह्ास नहीं होता उन्हें अनपवर्त्य आयवाला 
कहा गया है । प्रत्येक ती्थंकरके कालमें ऐसे दस उपसर्ग केवली और दस अन्त कृत केवली होते हैं जिन्हें बाह्य 
में भयंकर उपसर्गादिके संयोग बनते है, परन्तु उनके आयुका 'हास नहीं होता । इससे यह सिद्धान्त निश्चित 
होता है कि अन्तरंग जिस आयुर्में अपने कालमे ह्वास होनेकी पात्रता होती है, बाह्ममरे उस कालमें काल प्रत्या- 
सत्तिवश व्यवहारसे 'हछासके अनुकूल अन्य विषभक्षण आदि बाह्य सामग्रीका सन्निधान होनेपर उस आयुका 
छास होता है। अन्तरंगमें आयुमें ह्वास होनेकी पात्रता न हो और उसके ह्वासके अनुकूल बाह्य सामग्री 
मिलने पर उसका ह्ास हो जाय ऐसा नही है । 

चौथे अध्यायमे देवोंके अवान्तर भेदोंके निरूपणके साथ उनके निर्देश किया गया है । उससे यह सिद्धान्त 
फलित होता है कि भोगोपभोगकी बहुलता और परिग्रहकी बहुलता, साता आदि पृष्यातिशयका फल न होकर 
सात परिणामकी बहुलता उसका फल है, इसलिये कर्मशास्त्रमे बाह्य सामग्रीको सुख-दु.ख आदि परिणामोंके 
सिभित्तरूपमें स्वीकार किया गया है। देवोंकी लेइया और आयु आदिका विवेचन भी इसी अध्यायमें किया 
गया है । 

पाँचवें अध्यायमें छह द्रव्यों और उनके गुण-पर्योयोंका सागोपाग विवेचन करते हुए उनके परस्पर 
उपकारका और गुणपर्यायके साथ द्रग्यके सामान्य लक्षणका भी निर्देश किया गया हैं। यहाँ उपकार शब्दका 
अर्थ बाह्य साधनसे है । प्रत्येक द्रव्य जब अपने परिणाम स्वभावके कारण विवक्षित एक पर्यायसे अपने तत्काकीब 
उपादानके अनुसार अन्य पर्याय रूपसे प॑रिणमता है तब उसमें अन्य द्रव्यकी निमित्तता कहाँ किस रूपमें स्वी- 
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कारकी गई है यह इस अध्यायके उपकार प्रकरण द्वारा सूचित किया गया है। यहाँ द्रव्यके सामान्य लक्षणमें 
उत्पाद व्यय और श्रौव्य इन तीनोको द्रव्यके अंशहूपमें स्वीकार किया गया है। इसका अर्थ यह कि जैसे 
ध्रौव्यांश अन्वयरूपसे स्वयं सत्‌ है उसो प्रकार अपने-अपने कालूमे प्रत्येक उत्पाद और व्यय भी स्वयं सत्‌ है । 
इन तीनोंमें लक्षण भेद होने पर भी वस्तुपनेसे भेद नहीं है। इसलिये अन्यके कार्यको परमें व्यवहारसे 
निमित्तता स्वीकार करके भी उसमें अन्यके कार्यकी यथार्थ कतृंता आदि नहीं स्वीकारकी गई हैं और न की 
जा सकती हूं । 

छठे और सातवें अध्यायमें आख्रव तत्त्वके विवेचनके प्रसंगसे पुण्य और पाप तत्त्वका भी विवेचन किया 
गया है। संसारी जीवोंके पराश्चित भाव दो प्रकारके है शुभ और अशुभ । देव-गुरु-शास्त्रकी भक्ति तथा ब्रवों 
का पालन करना आदि शुभ भाव है और पंचेन्द्रियोंके विषयोंमें प्रवृत्ति तथा हिसादि रूप कार्य अक्युभ भाव हैं । 
इन परिणामोंके निमित्तसे योग प्रवृत्ति भी दो भागोमे विभक्‍त हो जाती है, शुभ योग और अशुभ योग । योग 
को स्वयं आखब कहनेका यही कारण है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जिस समय जीवके शुभ या अधुभ 
जैसे भाव होते हैं, योग द्वारा तदनुरूप कर्मोका ही आख्रव होता है । छठे अध्यायमें आस्रवके भेद-प्रभेदोंका 
निरूपण करनेके बाद जीवके किन भावोंसे मुख्य रूपसे किस कर्मका आख्रव होता है इसका निर्देश किया गया 
है । आयुकमंके आख्रवके हेतुके निर्देशके प्रसंगसे सम्यक्त्व, संयमासंयम और सराग संयमको आखबका हेतु 
बतलाया गया है। सो इस परसे यह अर्थ फलित नही करना चाहिए कि इससे देवायुका आख़ब होता है । 
किन्तु इस कथनका इतना ही प्रयोजन समझना चाहिए कि यदि उक्त विद्येषताओंसे युक्त यथा सम्भव मनुष्य 
और तिर्य॑ड््च आयुबन्ध करते हैं तो सोधर्मा दि सम्बन्धी आयुका ही बन्ध करते हैं । सम्यर्दर्शन आदि कुछ आयु- 
बन्धके हेतु नहीं है। उनके साथ जो प्रशस्त राग है वही बन्धका हेतु है । 

सातवें अध्यायमे शुभ भावोंका विशेष रूपसे स्पष्टीकरण किया गया है उनमें व्रतोंकी परिगणना करते 
हुए हिसादि पाँच पाप-भावोंकी आध्यात्मिक व्याख्या प्रस्तुतकी गई है। आशय यह हैं कि प्रमाद बहुत या 
इच्छापूर्वक असद्विचारसे जो भी क्रियाकी जाती है उसका तो यथा योग्य हिंसादि पाँच पापोंमे अन्तर्भाव होता 
ही है । साथ ही बाह्य क्रियाके न करने पर भी जो अन्तरंगमें मलिन परिणाम होता हैं उसे भी अपने-अपने 
प्रयोजनके अनुसार हिसादि पाँच पाप रूप स्वीकार किया गया है। इस कथनसे ऐसा आशय भी फलित होता 
है कि अन्तरंगमें मलिन परिणाम न हो, किन्तु बाह्यमे कदाचित्‌ विपरीत क्रिया हो जाय तो मात्र वह क्रिया 
हिसादि रूपसे परिगणित नहीकी जाती । 

आठवें अध्यायके प्रकृति बन्ध आदि चारों प्रकारके कर्मबन्ध ओर उनके हेतुओंका निर्देश किया गया 
है | बन्धके हेतु पाँच हैं. सिध्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, कषाय ओर योग । इनमे कषाय और योग ये दो 
मुख्यतासे पर्यायाथिक नयके विषय हैं, क्योंकि योगको निमित्तकर प्रकृतिबन्ध और प्रदेश बन्धमे विशेषता आती 
है तथा कषायको निमित्तकर स्थितिबन्ध और अनुभाग बन्धमे विशेषता आती है। फिर भी यहाँपर मिथ्यादर्शन, 
अधिरति और प्रमाद आदि पाँचको जो बन्धका हंतु कहा हैं उसका कारण यह है कि ये पाचो द्रव्याथिकनयसे 
बंधके सामान्य कारण हैं तथा मिथ्यादर्शनके सख्भावमे जो बन्ध होता है वह सर्वाधिक स्थिति आदिको लिये 
हुए होता है। अविरतिके सद्भावमें जो बन्ध होता है वह मिथ्यादर्शनके कालमे होनेवाले बन्धसे यद्यपि अल्प 
स्थितिवाला होता है, पर वह ब्रती जीवके प्रमादके सद्भावमें होनेवाले बन्धसे अधिक स्थितिको ल्यि हुए होता 
है । कारण यह है पृव॑-पुर्वके गुणस्थानोसे आग्रे-आगेके गुणश्थामोंमे संक्लेश परिणामोंकी हानि होती जाती है 
और विशुद्धि बढ़ती जाती है । अशुभ प्रकृतियोंके अनुभाग बन्धकी स्थिति इससे भिन्‍न प्रकार की है, क्‍योंकि 
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उत्तरोत्तर अशुभ भावोंमें हानि होनेके साथ जीवोंके परिणामोंमें विशुद्धि बढ़ती जाती है, तदनुसार शुभ प्रकृ- 
तियोंके अनुभागमें वृद्धि होती जाती है। प्रयोजनकी बात इतनी हैं कि यहाँ सवंत्र स्थितिबन्ध और अनुभाग 
बन्धका मुख्य कारण कषाय है! 

जीव रूप-रस-गन्ध और स्परशंसे रहित है, किन्तु पुदूगल रूप-रस-गन्ध और स्पर्णवाला है । इसलिए 
पुदूगल पुद्गलमें जो स्पर्श निभित्तक संक्लेष बन्ध होता है वह जीव और पुद्गलमें नहीं बन सकता, क्योंकि जीवमें 
स्पर्श गुणका सर्वथा अभाव है। यही कारण हैं कि जीव और द्रव्य कर्मका अन्योन्य प्रदेशानुप्रदेशरूप बन्ध 
बतलाया गया है । जीवका कर्मोके साथ संक्लेष बन्ध नहीं होता क्योंकि संक्लेष बन्ध पुद्गलों पुद्गलोंमें होता 
है इत्यादि अनेक विशेषताओंकी इस अधिकार द्वारा सूचना मिलती है । 

नौवे अध्यायमें संबर और निर्जरा तत््वका तथा उनके कारणोंका सागोपाग विवेचन किया गया है । 
शुभाशुम भावका नाम आख्व है, अतः उन भावोका निरोध होना संवर है । यों तो गुणस्थान परिपाटोके अनु- 
सार विचार करने पर बिदित होता हैं कि मिथ्यात्वके निमित्तसे बन्धको प्राप्त हं।नेवाले कर्मोका सासादन गृण- 
स्थानमे द्रव्य संवर है, किन्तु संवरमे भाव संवरकी मुख्यता होनेसे उसका प्रारम्भ चतुर्थ गुणस्थानसे ही समझना 
चाहिए, क्योंकि एक तो सम्यग्दृष्टिके अनुभूतिके कालमे शुभाशुभ भाबोंका वेदन न होकर रत्लत्रय परिणत 
ज्ञायक स्वभाव आत्माका अनुभव होता है, दूसरे शुभाशुभ भावोंमे हेय बुद्धि हो जाती है, और तीसरे उसके 
दर्शन मोहनीय तथा अनन्तानुबन्धी क्रोष, मान, माया और लोभरूप कषाय परिणामका स्वंधा अभाव हो जाता 
है । यद्यपि इसके वंदकमम्पकत्वके कालमे सम्यकत्व प्रकृतिका उदय बना रहता है, पर उस अवस्थामे भी 
सम्य दर्शनस्वहूप स्वभाव वर्यायका अभाव नहीं होता । फिर भी यहाँ पर नौवे अध्यायमे संबरको जो गुप्ति, 
समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परिषह्जय और चारित्र स्वरूप कहा हूँ सो वह संवर विशेषको ध्यानमें रखकर ही कहा 
हैं। यर्श संवरके प्रकारोंमे गुप्ति मुख्य है। इससे यह तथ्य सुतरां फलित हो जाता है. कि समिति आदिमे 
जितना निवृत्यंश है व संवर स्वरूप है, आत्मातिरिकत अन्यके व्यापारस्वरूप प्रव॒त्यंश नहीं । यद्यपि तपका 
धर्ममे ही अन्तर्भाव हो जाता है, परन्तु वह जैसे संवरका हेतु हैं वंसे ही निर्जराका भी हेतु है यह दि <लानेके 
लिये उसका पृथकसे निर्देश किया है । 

आचार्य गृन्छपिच्छने कहाँ कितने परीषह होते हैं इस विषयका निर्देश करते हुए उनका कारण परीषह 
और कार्य परीषह ये दो विभाग स्वोकार कर विचार किया है। इस अध्यायमे परीषह सम्बन्धी प्ररूपणा ८ वें 
सूत्रसे प्रारम्भ होकर वह १७वें सूत्र पर समाप्त होती है। ८टवें सूत्रमे परीषहका रूक्षण कहा गया हैं। ९ वे 
सूत्रमे परीषहोंका नाम निर्देश करते हुए ६ वीं परीषहके लिये स्पष्टत. नाग्न्य शब्दका ही उल्लेख किया गया है । 
इससे सूत्रकार एक मात्र दिगम्बर सम्प्रदायके पट्टघर आचाय॑ थे इसका स्पष्ट बोध हो जाता है । इसके बाद 
१०, ११ और १२ संख्याक सूत्रोंमे कारणोंकी अपेक्षा किसके किसने परीषह सम्भव है इस बातका निर्देश किया 
गया है । १३, १४, १५ ओर १६ संख्याक सूत्रोंमें उनके कारणोंका निर्देश किया गया है। इस प्रकार १०, 
११ और १२ संख्याक सूत्रों मे कारणकी अपेक्षा कारण परीषह होकर तथा १३, १४, १५ और १६ संख्याक 
सूत्रोंमे उनके कारणोंका निर्देश कर आगे मात्र १७ बें सूत्र में कायं परीषहोंका उल्लेख करते हुए बतलाया गया 
है कि एकजीवके कमसे कम एक और अधिकसे अधिक १९ परीषह होते हैं । उदाहरणस्वरूप हम बादरसाम्पराय 
जीवको लेते हैं। एक कालमें कारणोंकी अपेक्षा इसके सब परीषह बतलाकर भी कार्यकी अपेक्षा कमसे कम एक 
और अधिकसे अधिक १९ परीषह ब्रतलाये है | स्पष्ट है कि 'एकादद जिसे! इस सूत्रमे जिनके जो ग्यारह परीषह्‌ 
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बतलाये हैं थे तेरहवें चोदहनें गुणस्थानमें अप्ताता बेदनीथके पाये जानेवाले उदयको देखकर ही बतलाये गये हैं । 
वहाँ क्षुत्रादि ११ परीषह होने है यह उक्त कथनका तात्पर्य नही हैं । 'एकादश जिने' यह कारणकी अपेक्षा 
परीषहोंका निर्देश करनेवाला सूत्र है, कार्यकी अपेक्षा परीषहोंका निर्देश करनेवाला सूत्र नहीं । 

इस अध्यायमें प्रसंगसे संग्रवोंके भेदोंका निर्देश करते हुए बतलाया है कि ये पुलाकादि नैगमादि नयोंकी 
अपेक्षा संयत कहे गये है । इसका आशय यह है कि पुलाक, बकुश, कुशील, निर्भन्‍्थ और स्तातक इन पाँच भेदोंमें- 
से निम्नंन्थ और स्नातक ये दोनों भाव निम्नन्थ होनेसे एकमात्र एवं भूतनयकी अपेक्षासे ही निम्न न्‍्थ है । शेष तीन 
निग्न॑न्थ काल भेदसे नैगमादि अनेक नयसाध्य है। निग्नन्थ सामान्यकी अपेक्षा विवज्ा भेदसे पाँचो ही सम्यग- 
दर्शनके साथ नर्नतारूप जिन लिंगके »री होनेसे निग्र'न्थ हैं यह इस कथनका अभिप्राय है । 

एक बात यहाँ निर्जराके विषयमें भी स्पष्ट करनी है! उत्तरोत्तर असंख्यात गुणी निजराके इन दस 
स्थानों मेंसे श्रावक और प्रमत्त विरतके प्रकृतपें पूर्वकी अपेक्षा जिस असंख्यात गुणी द्रव्य-कर्म निर्जराका निर्देश 
किया गया है वह इन दोनोंके विशुद्धिकी अपेक्षा एकान्तानुवृद्धिके कालकी जाननी चाहिए क्योंकि इसके सिवाय 
अन्य कालमें संक्लेश और विशुद्धिके अनुसार उक्त निर्जरामे तारतम्य देखा जाता है! विशुद्धिके कालमे विशुद्धिके 
तारतम्यके अनुसार कभी असंख्यात गुणी, कभी सख्यात गुणी, कभी असंख्यातवाँ भाग अधिक और कभी 
संख्यातवाँ भाग अधिक निर्जरा होती है यहां पुर्व समयकी अपेक्षा अगले समयमें कितनी निर्जरा! होती हैं इस 
दृष्टिसे निर्जराका यत्क्रम बतछाया गया है । 


इस अध्यायमे ध्यानका विस्तारये विचार करते हुए ध्याता, ध्यान, ध्येय, ध्यानका फल और ध्यानके 
काल इन पाँचों विषयों पर सम्यक्‌ प्रकाश डाला गया है। ध्यानके दो भेद है--प्रशस्त और अप्रणस्त । यहाँ 
अप्रशस्त ध्यानका विचार न कर प्रशस्त ध्यानका विचार करना है । प्रशस्त ध्यानके भी दो भेद हैं--धर्मध्यान 
और शुक्लध्यान | श्रेणि आरोहणके पूर्व जो ध्यान होता है उसे धर्मध्यान कहते हैं श्रेणि और आरोहणके बाद जो 
ध्यात होता है उसको शुक्लघ्यान संज्ञा है । इसका यह तात्पर्य है कि धर्मध्यान चौथे गुणस्थानसे प्रारम्भ होकर 
सातवें गुणस्थान तक होता है । साधारणतः तत्तवार्थसूत्रमे धर्मध्यानके आलम्बनके प्रकार चार बतलूाये है--आज्ञा, 
अपाय, विपाक और संस्थान ! इल सभी पर दृष्टिपात कर सामान्य रूपसे यदि आलम्बनको विभकत किया जाय तो 
वह दो भागोंमे विभाजित हो जाता है--एक स्वात्मा और दुसरे स्वात्मास भिन्‍न अन्य प्रदार्थ | ध्यानका लक्षण 
करते हुए यह तो बतलाया ही गया है कि अन्य ध्यानमे अशेष विषयोसे चित्तको परावृुत्त कर किसी एक 
विषय पर चित्त अर्थात्‌ उपयोगको स्थिर किया जाता है अतः आत्मज्नानस्वरूप हैं, इसलिये यदि उपयोगकों 
आत्मस्वरूपमें युक्त किया जाता है तो उपयोग स्वरूपका वेदन करनेवाला होनेसे निश्चय ध्यान 
कहलाता है और यदि उपयोगको विकल्पदशा पर-पदार्थमे युक्त किया जाता हैं तो वह स्व॒ष्पसे भिन्‍न अन्य 
पदार्थरूप विशेषणसहित होनेके कारण व्यवहार ध्यान कहलाता है। इसमेसे निश्चय ध्यान कर्म निर्जरा स्वरूप 
है, अतः कर्म निर्जराका हेतु भी है और व्यवहार ध्यान इस विपरीत स्वभाववाला होनेसे न तो स्वयं निजंरा 
स्वरूप है और न तो साक्षात्‌ कर्म निर्जराका हेतु ही है । अन्यत्र धर्म ध्यानके जो सव्रिकल्प और निविकल्प ये 
दो भेद दृष्टिगोचर होते है वे इसी अभिप्रायसे किये गये जानने चाहिये । यहां यह बात विशेष जाननी चाहिये 
की ५वें और ६४ें गुणस्थानमें विकल्पके कालमे भी जो स्वभाव पर्याय होती है, उसके निमित्तसे होनेबाली 
कर्म निर्जरा यथावत्‌ चालू रहती है। 


सामान्य नियम यह है कि जब आत्मा मोक्षमागके सन्मुख होता है तब उसके अपने उपयोगमें मुख्य 
हूपसे एकमात्र आत्माका ही अवलम्बन रहता है, अन्य अद्देष अवलम्बन गौण होते जाते है, क्योंकि मोक्षका 


चतुर्थ खण्ड : ४३५ 


अर्थ ही आत्माका अकैला होना है, अतः मौक्षमार्ग वह कैंहछाया जिस मार्गसे आत्मा अकेला बनता है। देव- 
शास्त्र-युरुकी भक्त या ब्रतादिस्प परिणामको आगम्में व्यवहार धर्मरूपसे इसोलिए स्वीकार फिया गया है 
कि वह जीवका परलक्षो संयोगी परिणाम है, स्वरूपानुभूतिरूप आत्माश्रयी अकेला परिणाम नहीं । 

शका--स्व-परका प्रकाशन करना यह ज्ञानका स्वरूप है | ऐसी अवस्थामें प्रत्येक उपयोग परिणाममें 
परलक्षीपना बता रहेगा, उसका वारण कैसे किया ज। सकता है ? 

समाधान--ज्ञानके स्व-पर प्रकाशक होनेसे प्रत्येक निश्चय नयात्मक उपयोग परलक्षी या पराध्षित ही 
होता है ऐसी बात नही है । 

एकत्वपनमे या इष्टानिष्टपनसे बुद्धिपूर्वक परलक्षी या पराश्षित ज्ञान परिणाम है और स्वरूपके वेदन 
कालमे अपने उपयोग परिणामरूपसे पर भी जाननेमें आना ज्ञानका स्व-पर प्रकाशकपना है । 

शंका--ज्ञानके उपयोग परिणामकी ऐसी स्थिति कहाँ बनती है ? 

समाधान-- केवल ज्ञानमें । 

शंका--छद्मस्थके स्वरूपका वेदन करते समय जो परिणाम होता है उसमे ऐसी स्थिति बनती है 
कि नही ? 

समाधान--छद्मस्थके स्वसन्मुख होकर स्वरूपका वेदन करते समय प्रमाण ज्ञानकी प्रवृत्ति न होकर 
नयज्ञानकी प्रवृत्ति होती है, इसलिये उस कालम उपयोगमे पर गौण होनेसे लक्षित नह, होता । पण्डितप्रवर 
आशाधरजी (अनगारघर्मा[त, अध्याय, श्लोक १०८-१०९ की स्वोपज्ञ टीकामें) लिखते हैं-- 

तदतन्तरमप्रमत्तादिक्षीणकषायपयंन्तं जघन्य-मध्यमोत्कृष्टमेदेन विवक्षितैकदेशेल शुद्धनयरूपः 
शुद्धीपयोगों बतंते । 

अर्थ--तदनन्तर अप्रमत्त गृणस्थानसे लेकर क्षीण कषाय गुणस्थान पर्यन्त जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट 
भेदरूप विवक्षित एक देशरूपसे शुद्धनयरूप शुद्धोपयोग प्रवर्तता है । 

इसी तथ्यको सुस्पष्ट करते हुए वे इसो स्थल पर आगे लिखते है-- 

अत्र च शुद्धनये शुद्धबुद्धकस्वभावो निजात्मा ध्येयत्तिष्ठतीति। शुद्धध्येयत्वाच्छड्भावलम्बनत्वा- 
जडुद्धात्मस्वरूपसाधकत्वाच्च शुद्धोपयोगो घटते । स च भाव संवर इत्युच्यते । एप च संसारकारण- 
भतमिथ्यात्वरागाद्यगुद्धपर्यावदशुद्धो न स्थातु, नापि फलभतकेवलज्ञानलक्षणशुद्धपर्यायवच्छुड्ध: स्यात्‌ । 
किन्तु ताभ्यामशणुद्ध-शुद्धपर्यायाभ्यां विलक्षणं शुद्धा त्मानुभूतिरूपतिश्चय र॒त्तन्नथात्मक॑ मोक्षकारणमेक- 
देशव्यक्तिरूपमेकदेशनिवारणं च तृतीयमवस्थान्तरं भप्यते । 

और यहाँ पर शुद्धनयमें शुद्ध, बुद्ध, एकस्व॒भाब निज आत्मा ध्येय है इसलिए शुद्ध ध्येय होनेसे, शुद्धका 
अवलम्बन होनेसे तथा शुद्ध आ-मस्वरूपका साधक होनेसे शुद्धोपपोग बन जाता है। इसीका नाम भाव-संवर 
है । यह संसारके कारणभूत मिथ्यात्व और रागादि अशुद्ध पर्यायोंके समान अशुद्ध नहीं है और फलभूत केवल- 
शान लक्षण शुद्ध पर्यायके समान शुद्ध भी नहीं है । किन्तु उन दोनों अशुद्ध और शुद्ध पर्यायोंसे विलक्षण शुद्ध 
आत्मानुभूतिरूप निश्चय रत्लत्रयात्मक मोक्षकारण एक देश व्यक्तिरूप और एकदेश निवारण तीसरी अवस्थालूप 
कहा जाता है । 

यहाँ अप्रमत्त संयम नामक सातवें गृणस्थानसे शुद्धोपयोगकी प्रत्ृृत्तिका ज्ञापन किया गया है और 
सातवें गुणस्थानमें धर्म ध्यान होता है, क्योंकि आरोहणके पूर्व धर्मध्यान होता है और दोनों श्रेणियोंमें 


४६६ : सिद्धान्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य॑ 


शुक्लष्यान होता है ऐसा आगमवचन है! अतः इस कथनसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि धर्मध्यान सविकल्प॑ 
और निविकत्पके भेदोंसे दो प्रकारका होता है। जहाँ शुद्धात्मा ध्येय, शुद्धात्मा आलम्बत और तत्स्वहूप उप- 
योग एकरस होकर प्रवृत्त होते हैं उसे निविकल्प स्यान कहते हैं. और जहाँ ध्येय और आल्म्बनके आश्रियसे 
विचाररूप उपयोगकी प्रवृत्ति होती है उसे सविकल्प ध्यान कहते हैं । स्वानुभूति और निविकल्प धर्मध्यान इनमें 
शब्दभेद है, अर्थमेद नहीं । इतना अवश्य है कि जो मिथ्यादृष्टि जीव स्वभाव सन्मुख होकर सम्यग्दर्शनको 
उत्पन्न करता है उसके सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिके समय होनेवाले निबिकल्प ध्यानकों स्वानुभूति कहते है । आगे 
सातवें आदि गुणस्थानोंसे उसीका नाम शुद्धोपयोग है इन दोनोंमें भी शब्दभेद है अर्थमेद नहीं है । यद्यपि प्रस्येक 
संसारी जीवके कपषायका सद्भाव दसवें गुणस्थान तक पाया जाता है, परन्तु निविकल्प धर्मध्यान और पृथक्त्व 
वितर्क वीचार शुक्ल ध्यानमें उसे आगम अबुद्धिपूबंक स्वीकार करता है । 

शंका--शुक्ल ध्यानका प्रथम भेद सवीचार है। उसमे अर्थ, व्यओ्जन और योगकी संक्रान्ति नियमसे 
होती है । ऐसी अवस्थामें उक्त शुक्लध्यानमें तथा उससे पूर्वकर्ती निविकल्प धर्म ध्यानमे शुद्धात्मा ध्येय और 
शुद्धात्मा आछम्बन कैसे बत सकता है ओर वह न बननेसे निरन्तर शुद्धनयकी प्रद॒त्ति कैसै बन सकठी हैँ? 


समाधान--यदथ्ध पि शुक्ल ध्यानके प्रथम भेदमे अर्थ, व्यज्जन और योगकी संक्रान्ति होती है, परत्तु 
निरन्तर आत्माश्चित स्वभाव सन्मुख रहनेके कारण अन्य ज्ञेय पदार्थमें इष्टानिष्ट बुद्धि नहीं होती, इसलिये 
उस्तके इस अवेक्षासे शुक्ल ध्यानके प्रथम मेदमें भी शुद्धात्मा स्येय और छुद्धात्मा आलम्बन बनकर शुद्धात्माके 
साधक शुद्धात्मानुभव स्वरूप शुद्धनयकी प्रवृत्ति बन जाती है । 


श्री समयसार आख्रव अधिकारमें छद्मस्थ ज्ञानोके जघन्य ज्ञान होनेसे उसका पुनः पुनः परिणाम होता 
है और इसलिये उसे जहाँ ज्ञानावरणादि रूप कर्मबन्धका भी हेतु कहा गया है, वहाँ इसके मुल्य कारणका 
निर्देश करते हुए आचार्य अमृतचन्द्र देवने बतलाया हैं कि जो ज्ञानी हैं वह बुद्धिपूर्वक राग, द्वेष मोहरूप आख़ब 
भावका अभाव होनेसे निराख्रव ही है। किन्तु बह भी जबतक झञानको सर्वोत्कृष्ट रूपसे देखने जानने और 
आचरण करनेमे अशक्त वतंता हुआ जघन्यरूपसे ही ज्ञानको देखता जानता और आचरण करता है तब तक 
उसके भी, जधन्य भावकी अन्यथा उत्पत्ति नहों हो सकती । इस अन्यथा उत्पत्ति नही हो सकती इसके द्वारा 
अनुमीयमान, अबुद्धि पूर्वक कलद्भृविपाकका सद्भाव होनेसे पुदूगल कर्मबन्ध होता है। (समयसार गाथा १७२ 
आत्मस्याति टीका) 


यह तो स्पष्ट है कि ज्ञानी सदाकाल आज़व भावकी भावनाके अभिप्रायसे रहित होता है, इसलिए 
उसके सविकल्प अवस्थामें भी राग-द्वेषरूप प्रवृत्ति अबुद्धिपुर्वक ही स्वीकार की गई है, निविकल्प अवस्थामे तो 
बह अबुद्धिपृर्वक होती ही हैं । फिर भी रागभाव चाहे बुद्धिपूर्वक हो और चाहे अबुद्धिपूर्वक, उसके सद्भावमे 
बन्ध होता ही है । इसका यहाँ विशेष विचार नहीं करना है। यहाँ तो केवल इतना ही निर्देश करना है कि 
शानीके जेयमें अभिप्नायपूर्वक कभी भी इष्टानिष्टबुद्धि न होनेसे वह ध्यान क्ालमें निविकल्प स्वानुभू तिसे च्युत 
नहीं होता । इसलिए उसके शुद्ध नयस्वरूप शुद्धोपयोगकी प्रवृत्ति बनी रहती है । 


दसवें अध्यायमें मोक्षतत््वके निरूपणके प्रसंगसे प्रथम सुत्रमें केवलज्ञानकी उत्पत्तिका निरूपण कर 
दूसरे सृत्र द्वारा सकारण मोक्ष तत्त्वका निरूपण किया गया है। यहाँ प्रथम सूत्रमे घातिक्ोके नाशके क्रमको 
भी ध्यानमे रखा गया है और दूसरे सूत्रमे संवर और निर्जरा-द्वारा समस्त कर्मोंका वियुक्त होना मोक्ष है ऐसा 
न कहकर संबरके स्थानमें जो बंघहेत्वभाव” पदका प्रयोग किया है सो उस द्वारा आचार्य गृद्धपिच्छने यह 
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तथ्य उद्घाटित किया है कि 'संवर” को ही यहाँपर व्यतिरेक मुखसे बन्धहेत्वभाव' कहा गया है, क्योंकि जितने 
अंदामें बन्धके हंतुओका अभाव होता है उतने ही अंशमे संबरकी प्राप्ति होती है । उसे ही दूसरे शब्दोंमें हम 
यों भी कह सकते हैं कि जितने अंशमें संवर अर्थात्‌ स्वरूपस्थिति होती है उतने ही अंश्षमें बन्धके हेतुओंका 
अभाव होता है । 

पहले दूसरे अध्यायमें जीवके पाँच भावोंका निर्देश कर आये हैं। क्‍या वे पाँचों प्रकारके भाव मुक्त 
जीवोंके भी पाये जाते हैं या उनमें कुछ विशेषता है ऐसी आशंकाको ध्यानमें रखकर सूत्रकारने उसका निरसन 
करनेके अभिप्रायसे ३ रे और ४ थे सूत्रोंकी रचना की है । तीसरे सूत्रमे तो यह बतलाया गया है कि मुक्त 
जीबोंके कर्मोके उपशम, क्षयोपशम और उदयके निमित्तसे जितने भाव होते है उनका अभाव तो हो ही जाता 
है। साथ ही भव्यत्व भावका भी अभाव हो जाता है। जैसे किसी उड़दमे कारणरूपसे पराकशक्ति होती 
है और किसी विशेष उड़दमे ऐसी पाक शक्ति नहीं होती उसी प्रकार अधिकतर जीवोंमे रत्नत्रयको प्रकट 
करनेकी सहज योग्यता होती है और कुछ जीबोंमें ऐंसी योग्यता नही होती । जिनमे रत्लत्रयकों प्रकट करनेकी 
सहज कारण योग्यता होती है उन्हे भव्य कहते है और जिनमें ऐसी कारण योग्यता नही होती उन्हें अभव्य 
कहते हैं । स्पष्ट है कि जिन जीवोंने मुक्ति छाभ कर लिया है उतके रत्नत्रयरूप कार्य परिणामके प्रकट हो 
जानेसे भव्यत्व भावरूप सहज कारण योप्यताके कार्यरूप परिणम जानेसे वहाँ इसका अभाव स्वीकार किया गया 
है । उदाहरणार्थ जो मिट्टी धट परिणामका कारण है उसका घट परिणामस्वरूप कार्य हो जानेपर उसमें जैसे 
वर्तमानमें बह कारणता नही रहती उसी प्रकार प्रकृतमें समझना चाहिये । 

सौथे सूत्रमें मुक्त जीवके जो भाव शेष रहते है उन्हें स्वीकार किया है यद्यपि उक्त सूत्रमें ऐसे कुछ हो 
भावों का नामनिर्देश किया गया है जो मुक्त जीवोंमे पाये जाते हैं। पर वहाँ उनका उपलक्षण रूपसे ही नाम- 
निर्देश किया गया जानमा चाहिए। अत: इससे उन भावोंका भी ग्रहण हो जाता है जिनका उल्लेख उक्त 
सू तरमें नही किया गया है, पर मुक्त जीवोंमे पाये अवश्य जाते हैँ । यहां यह बात विशेषरूपसे ध्यान देने योग्य 
हैं कि यद्यपि ये भाव कर्मक्षयकों निित्तकर होते है, इसलिए इन्हें क्षायिक भाव भी कहते है । उनमे क्षायिक 
चारित्र भी गभित है। परल्तु सूत्रमे इनका क्षायिक भावरूपसे उल्लेख नहीं किया गया है । इसका कारण यह 
है कि ये सब भाव स्वभावके आश्रयसे उःपन्‍्न होते है, इसलिए इस अपेक्षासे ये वास्तवमे स्वभाव भाव ही हूँ । 
उन्हें क्षायक भाव कहना यह उपचार है। सूत्रकारने अपने इस निर्देश द्वारा यह स्पष्ट कर दिया है कि 


मुमुक्ष जीवको मोक्ष प्राप्तिके लिये बाह्य सामग्रीका विकल्प छोड़कर अपने उपयोग द्वारा स्वभाव सन्मुख होना ही 
कार्यकारी है । 


मुक्तिलाभ होनेपर यह जीव जिस क्षेत्रम मुक्तिछाभ करता है वही अवस्थित रहता है या क्षेत्रान्तरमे 
गमन कर जाता है ? यदि क्षेत्रान्तरमे गमन करके जाता है तो वह क्षेत्र कौनसा है जहाँ जाकर यह अवस्थित 
रहता है ? साथ ही वही इसका गमन क्यों होता है ? मुक्त होनेके बाद भी यदि गमन होता है तो नियत 
क्षेत्र तक ही गमन होनेका कारण क्या हैं ? इत्यादि अनेक प्रश्न हैं जिनका समाधान ५ से लेकर ८वों तकके 
सूत्रोंमे किया गया है । 

प्रयोजनीय बात यहाँ यह कहनी है कि सातवे सूत्रमे 'तथागतिपरिणामात्‌' पद द्वारा तो मुक्त 
जीवकी स्वभाव ऊर्ध्ब गतिका निर्देश किया गया है और ८वें सूत्र द्वारा उसके बाह्य साधनका उल्लेस किया 
गया है । 

यहाँ पर कुछ बिद्वान्‌ यह छांका किया करते हैं कि मुक्त जीवका उपादान तो लोकान्तरके ऊपर 
जानेका भी है, पर आगे धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे लोकान्तसे ऊपर उसका गमन नहीं होता । किन्तु 
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उनका इस विषयमें यह वक्तव्य तथ्यकी अनभिज्ञताफो ही सूचित करता है। उक्त शंकाका समाधान 
यह है-- 

(१) बाह्य और आस्यन्तर उपाधिकी समग्रतामे कार्य होता है यह नियम है । इसके अनुध्तार जिस 
समय जो कार्य होता है उसके अनुरूप ही द्रव्यपर्याय योग्यता (उपादान कारणता) होती, हैं । न च्यून और 
न अधिक । तथा बाह्य निमित्त भी उसके अनुकूल ही होते है । उनका उस समय होता अवध्यंभावी है । बह 
न हो तो उपादानके रहते हुए भी कार्य नही होता ऐसा नही है, क्योंकि जिस प्रकार विवक्षित कार्यंकी अपने 
उपादानके साथ उस समय आम्यन्तर व्याप्ति नियमसे होती है उसी प्रकार उस समय उसकी बाह्य साधनोंके 
साथ बाद्दा व्याप्तिका होना भी अवश्यंभावी है । तभी इनकी विवक्षित कार्यके साथ काल प्रत्यासत्ति बन सकती 
हैं। इससे सिद्ध है कि मुक्त जीवका लोकान्तके ऊपर गमनाभाव वास्तवमे तो वेसा उपादान न होनेसे नही 
होता । धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे नहीं होता यह मात्र व्यवहार वचन है जो मुक्त जीब अपने उपादानके 
अनुसार कहाँ तक जाता है इस तथ्यकों सूचित करता है। सर्वत्र व्यवहार और निश्चयका ऐसा ही योग 
होता है । 

(२) मुक्त जीव ऊर्घ्वगति स्वभाव है इस कथनक्का यह आशय नही कि बह निरन्तर ऊपर ही ऊपर 
गमन करता रहे । किन्तु इस कथनका यह आशय है कि वह तियंक रूपसे अन्य दिशाओकी ओर गमन न 
कर लोकान्त तक ऊर्घ्य ही गमन करता हैं। तत्त्वार्थवातिकमे “धर्मास्तिकायाभावात्‌' इस सूत्रकी उत्थानिकामे 
बतलाया है कि-- मुक्तस्योध्व॑मेव गमन न दिगन्तरगमनमित्यय स्वभाव: नोध्वंगमनमेबेति ।' मुक्त जीवका 
ऊपरकी ओर ही गमन होता है, अन्य दिशाओंको लक्ष्य कर गमन नही होता यह स्वभाव है, उत्तरोत्तर 
ऊपर-ऊपर गमन होता रहे यह स्वभाव नही है।' सो इस वचनसे भी उक्त तथ्यकी ही पुष्टि होती है । 


(३) मुक्त जीवकी एक ऊध्वंगति होती है जो स्वाभाविकी होनेसे स्वप्रत्यय होती है । साथ ही 
लोकान्तमे उसकी अवस्थिति भी स्वाभाविकी होनेसे स्वप्रत्यय होती है इसलिए उसपर यह व्यवहार कथमपि 
लागू नहीं पड़ता कि लोकान्तसे ओर आगे धर्मास्तिकायका अभाव होनेसे उसे वहाँ बलातू रुकना पडता हैं । 
किन्तु अपने उपादानके अनुसार मुक्तजीबव लोकान्त तक ऊपरकी ओर ऋजुर्गातसे स्वय गमन करता है और 
लोकान्तमे स्वयं अवस्थित हो जाता है । व्यवहारनयसे लोकालोकके विभागका कारण धर्मास्तिकाय और 
अधर्मास्तिकायको बतलाया गया है उसीकों ध्यानमे रखकर सूत्रकारने यह वचन कहा हैं कि आगे धर्मास्तिकाय 
न होनेसे मुक्तजीव लोकान्तसे और ऊपर नही जाता । परमार्थसे देखा जाय तो षट्‌ द्रव्यमयी यह लोक स्वभाव- 
से रचित है, अतएवं अनादि-निधन है, इसलिए जिस प्रकार मानृषोत्तर पर्वतके परभागम मनुष्यका स्वभावस 
गमन नहीं होता उसी प्रकार एक मुक्त जीव ही क्या किसी भी द्रव्यका लोककी मर्यादाके बाहर स्वभावसे 
गमन नहीं होता । 

(४) जैसे कोई परमाणु एक प्रदेश तक गमन कर स्वयं रुक जाता है। कोई परमाण दो या दो से 
अधिक भ्रदेशों तक गमन कर स्वयं रुक जाता हैं। आगे धर्मास्तिकाय होने पर भी एक या एक अधिक 
प्रदेशोंतक गमन करनेवाले परमाणुकों वह बलातू गमन नही कराता। वैसे ही मुक्त जीव अपने ऊर्ध्वंगति 
स्वभावका उत्कृष्ट विपाक लोकान्त तक जानेका होनेके कारण वहाँ तक जाकर वह स्वयं रुक जाता हैं ऐसा 
यहाँ परमार्थते समझना 'बाहिए | धमास्तिकायाभावात्‌' यह व्यवहार वचन है जो इस तथ्यकों सचित करता 
है कि इससे और ऊपर गमन करनेकी जीवम उपादान शक्ति हो नही हैं । 
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यहाँ सृत्रकारने ७वें और ८वें सूत्रम जितने हेतु और उदाहरण दिए हैं उन द्वारा मुक्त जीवका एक- 
मात्र ऊर्ध्यवगति स्वभाव ही सिद्ध किया गया है ऐसा यहाँ समझना चाहिए । ९वें सृत्रमे ऐसे १३ अनुयोगोंका 
निर्देश किया गया है जिनके माध्यमसे मुक्त होनेवाले जीबोंके विषयमें अनेक उपयोगी सूचनाओंका परिज्ञान 
हो जाता है। उनमे एक चारित्र विषयक अनुयोग है। प्रश्न है कि किस चारित्रस सिद्धि होती है ? उसका 
समाधान करते हुए एक उत्तर यह दिया गया है. कि नाम रहित चारित्रसे सिद्धि होती है । इस पर कितने ही 
मनीषी ऐसा विचार रखते हैं कि सिद्धोंमें कोई चारित्र नहों होता । किन्तु इसी तत्त्वार्थसृत्रमे जीवके जो नो 
क्षायिक भाव परिंगणित किए गये है उनमे एक क्षायिक चारित्र भी है। और ऐसा नियम हैँ कि जितने भी 
क्षायिक भाव उत्पन्न होते हैं वे सब परनिरमेक्ष भाव होनेसे प्रतिपक्षी द्रव्यभाव कर्मोंका क्षय होनेपर ०कमात्र 
स्वभावके आलम्बनसे हो उत्पन्न होते हैं, अतः वे सिद्ध पर्यायके समान अविनाशी होते है । अतः सिद्धोंमें केवल 
ज्ञान आदिके समान स्वरूप स्थिति अर्थात्‌ स्वसमय प्रवुत्तिछ्प अनिधन सहज चारित्र जानना चाहिए । उसकी 
कोई संज्ञा नहीं है, इसलिए उनमे उसका अभाव स्थातति करना उचित नहीं है। लोकमें एक यहू बात भी 
प्रचारितकी जाती है कि कालमे इस क्षेत्रसे कोई मुक्त नही होता सो यह बात भी ठीक नहीं है क्योंकि मुब्ति 
प्राप्तकि लिए न तो कोई काल ही बाधक है और न मनुष्य लोक सम्बन्धी कोई क्षत्र ही बाघक हैं। इतना 
अवश्य हैं कि चौथे काल और उत्सपिणीके तीसरे काल सम्बन्धी इन भरत क्षेत्रमे ऐसे मनुष्य भी जन्म लेते 
है जो चरम शरीरी होते हैं यह सहज नियम है। इस क्षेत्र सम्बन्धी प्रायः अबसपिणीके चोथे कालमे ओर 
उत्सर्पिणीके तीसरे कालमे ही ऐसे मनुष्य जन्म लेते है जो चरम शरीरी होते है यह प्राकृतिक नियम हैं । 
अतः इस क्षेत्र और इस कालको दोषी बतलाकर मोक्षमार्गके अनुरूप उद्यम न करना योग्य नही है ऐसा यहाँ 
समझना चाहिए । 


इस प्रकार तत्त्वार्थसूत्रमे किन विषयोंका निर्देश किया गया है इसका संक्षेपमें विचार किया । 
वृत्ति, भाष्य और टीका ग्रन्ध 
१. सर्वर्धसिद्धि 


दिगम्बर परम्परामे सूत्र दोलीमे लिपिबद्ध हुई तत्त्वार्थसृत्र और परीक्षामुख ये दो ऐसी मौलिक रचनाएँ 
हैं जिनपर अनेक वृुत्ति भाष्य और टीका प्रन्य लिखे गये हैं। वर्तमान कालमे उपलब्ध सर्वार्थंसद्धि' यह 
तत्त्वाथंमृत्र पर लिखा गया सबसे पहला वृत्ति प्रन्थ है । यह स्वनामघन्य आचाय॑ पृज्यपादकी अमर कृति है । 
यह पाणिनि व्याकरण पर लिखे गये पातऊजल भाष्यकी शेलीमे लिखा गया है । यदि किसीको शान्त रस 
गर्भित साहित्यके पढ़नेका आनन्द लेना हो तो उसे इस ग्रन्थका अवश्य ही स्वाध्याय करना चाहिए। आचार्य 
पूज्यपादके सामने इस वृत्ति ग्रन्धकी रचना करते समय षट्खण्डागम प्रभूति बहुविध प्राचीन साहित्य उपस्थित 
था। उन्होंने इस समग्र साहित्यका यधास्थान बहुबिध उपयोग किया हैं'। साथ ही उनके इस वृत्ति ग्रन्थके 
अयलोकनसे यह भी मालूम पहता है कि इसकी रचनाके पूर्व तत्त्वार्थसूत्र पर (टीकाटिप्पणीरूप) और भी अनेक 
रचनाएँ लिपिबद्ध हो चुकी थी । बसे बतंमान में उपलब्ध यह सर्वप्रथम रचना है । श्वेताम्बर परम्परामान्य 
तत्त्वार्थाधिगमभाष्य इसके बादकी रचना है । सर्वार्थसिद्धोकि अवलोकनसे इस बातका तो पता लगता है कि 
इसके पूर्व व्वेताम्बर आगम साहित्य रचा जा चुका था), परन्तु तत्त्वार्थाधिगमभाष्य लिखा जा चुका था 





१.ह देखो, प्रस्ठावना, सर्वाय॑सिद्धि, पृ० ४६ आदि | २. देखो, प्रस्तावमा, सर्वायंसिद्धि, पृ० ४२। 
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४४० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


इसका यत्किचित्‌ भी पत्रा नहीं लगता । इतना अवश्य है कि भट्टाकलंकदेवके तत्त्वाथंवातिकमें ऐसे उल्लेख 
अवध्य ही उपलब्ध होते है जो इस तथ्यके साक्षी हैँ कि तत्त्वार्थाधिगमभाष्य उनके पूर्वकी रचना हैं। इसलिए 
सुनिश्चित रूपसे यह म।ना जा सकता है कि वाचक उमस्वातिका तत्त्वार्थाधिगम भाष्य इन दोनों आचार्थोंके 
मध्य कालमें किसी समय लिपिबद्ध हुआ है |" 

सवर्थिसिद्धि वृत्तिको यह विशेषता है कि उसमे प्रत्येक सत्रके सब पदोंकी व्याख्या तपे-तुले शब्दोंमें 
सांगोपांग की गई हैं। यदि किसी सृत्रके विविध पदोमें लिगभेद और वचनभेद है तो उसका भी स्पष्टीकरण 
किया गया है । यदि किसी सूत्रमें आगमका बैमत्य होनेका सन्देह प्रतीत हुआ तो उसकी सन्धि बिठलाई गई 
है! ओर यदि किसी सूत्रमें एकसे अधिक बार “च' शब्दकी तथा कही 'तु' आदि झब्दका" प्रयोग किया गया है 
तो उनकी उपयोगिता पर भी प्रकाश डाला गया है | तात्पर्य यह है कि यह रचना इतनी सुन्दर और सर्वागपूर्ण 
बन पड़ी हैं कि समग्र जैन वाइमयमें उस शैलीमे लिखे गये दूसरे वृत्ति, भाष्य या टीका ग्रन्थका उपलब्ध होना 
दुर्लभ हैं । घह्‌ वि० सं० को पाँचवी शताब्दिके उत्तरार्धसे लेकर छठी शताब्दिके पूर्वार्धमें इस बीच किसी 
समय लिपिबद्ध हुई है । अनेक निरविवाद प्रमाणोसे आचार्य पृज्यपादका यही वास्तव्यकाल सुनिश्चित होता है । 
इतना अवश्य है यह उनके द्वारा रचित जैनेन्द्र व्याकरणके बादकी रचना होनी चाहिए । 


२, तत्त्वार्थवातिकभाष्य 

तत्त्वार्थमू त्रके विस्तृत विवेचनके रूपमे लिखा गया तत्त्वार्थवातिकभाष्य यह दूसरी अमर कृति है । 
सर्वार्थसिद्धिके प्राय' सभी मौलिक वचनोंको भाष्यरूपमे स्वीकार कर इसकी रचना की गई है। इस आधारसे 
इसे तत्त्वार्थयृत्रके साथ सर्वार्थसिद्धिका भी विस्तृत विवेचन स्वीकार करनेमें अत्युक्ति प्रतीत नही होती । समग्र 
जैन परम्परामें भट्ट अकलंक देवकी जैसी ख्याति है उसीके अनुरूप इसका निर्माण हुआ है इसमे सन्देह नहीं । 
इसमें कई ऐसे नवीन विषयोंपर प्रकाश डाछा गया हैं जिनका विशेष विवेचन सर्वाथंसिद्धिमे उपलब्ध नही होता । 
उदाहरणस्वरूप प्रथम अध्यायके ८वें सूत्रकों लीजिए । इसमें अनेकान्त विषयको जिस सुन्दर अर्थगर्भ और 
सरल दोलीमें स्पष्ट किया गया है वह अनुपम है । इसी प्रकार दूसरे अध्यायमें ५ भावोके प्रसंगसे सान्निपातिक 
भावोंका विवेचन तथा चौथे अध्यायके अन्तमें दन. अनेकान्तका गम्भीर विवेचन इस रचनाकी अपनी विशेषता 
है। अनेक प्रम्राणोंसे भट्ट अकलंक देवका वास्तव्य काल वि० सं० ८वी झताब्दिका पूर्वार्ध स्वीकार किया गया 
है, इसलिये यह रचना उसी समयकी माननों चाहिए । 


३. तत्त्वा्थंडलोकबातिकभाष्य 
तत्त्वाथंश्लोकबातिकभाष्य यह तत्त्वाथंसूत्रकी विस्तृत व्याख्याके रूपमे लिखी गई तोसरी अमर कृति 
है । इसके रचियता आचाय॑ विद्यानन्द है। इनकी अपनी एक हंडी है जो उन्हे आचार्य समन्तभद्र और भट्ट 
अकलंक देवकी विरासतके रूपमे प्राप्त हुई है। यही कारण है कि तत्त्वाथंश्लोकवातिकभाष्यकी समग्र रचना 
दार्शनिक शंलीमें हुई है। इस रचनाका आधेसे अधिक भाग प्रथम अध्यायको दिया गया है और शेष भाभमें 
नो अध्याय समाप्त किये गये है । उसमे भं। प्रथम अध्यायके प्रथम सु त्रकी रचनाकी अपनी खास विशेषता है । 
सम्परद्शनज्ञानचारित्र तीनों मिलकर मोक्ष नार्ग है यह सामान्य वचन है । इसके विस्तृत और यथावत्‌ स्वरूपका 
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चतुर्थ सण्ड : ४४९ 


परिज्ञान इसमें बहुत ही विधशद रूपसे कराया गया है। वर्तमान समयमें निदचय--व्यवहा रकी यथावत मर्यादाके 
विषयमें बडी खींचातानी होती रहती है। उसे दूर करनेके लिए इससे बढ़ी सहायता मिलती है। विवक्षित 
कार्यके प्रति अन्यको निमित्त किस रूपमें स्वीकार करना चाहिए इसका स्पष्ट खुलासा करनेमे भी यह रचना 
बेजोड़ है । ऐसे अनेक सैद्धान्तिक और दार्शनिक प्रश्न हैं जिनका सम्यक समाधान भी इससे किया जा सकता 
है। ऐतिहासिक तथ्योंके आधारपर आचार्य विद्यानन्दका वास्तव्य काल वि० सं० ८ वो शताब्दिका उत्तराध॑ 
ओऔर ९ वी शताब्दिका पूर्वार्ध निश्चित होनेसे यह रचना उसी समयकी समझनी चाहिए । 


४. अन्य टीकासाहित्य 

दिगम्बर परम्परामें तस्‍्वार्थभूत्रका बिस्तुत ओर सांग्रोपांग पिवेचन करनेवाली ये तीन रचनाएं मुख्य 
हैं । इनके अतिरिक्त तत्त्वार्थवत्ति आदि और भी अनेक प्रकाशित और अप्रकाशित रचनाएं हैं । हिन्दी, मराठी 
और गुजराती आदि अन्य अनेक भाषाओंमें भी तत्त्वार्थमृत्रपर छोटे-बड़े अनेक बिवेचन लिखे जा चुके हैं। 
यदि तत्त्वार्थसूत्रपर विथिघ भाषाओंमे लिखे गये सब विवेचनोंकी सूची तैयारकी जाय तो उसकी संख्या सौ से 
अधिक हो जायगी । इसलिए उन सबपर यहाँ न तो पृथक रूपसे प्रकाश ही डाछा गया है और न दंसी 
सूची ही दी गई है । 

इवेताम्बर परम्परा 


दिगम्बर परम्परामे तत्त्वार्थसृत्रका क्या स्थान है यहाँ तक इसका विचार किया। आगे संक्षेपमें 
धवेताम्बर परम्पराने तत्त्वार्थसूत्रकों 'किस रूपमें स्वीकार किया है इसका ऊहापोह कर लेता दइष्ट प्रतीत 
होता है । 
आचाय॑ गृद्धपच्छ आचार्य क्ुन्दकुन्दके पट्टघर शिष्य थे। उन्होंने किसी भव्य जीवके अनुरोधपर 
तत्त्वार्थमृश्रकी रचना की है। वर्तमानमें उपलब्ध सर्वार्थसद्ध यह उसकी प्रथय वृत्ति हैं। सर्वार्थसिद्धिके 
रचियता आचार्य पृज्यपादका लगभग वही समय है जब इवेताम्बर परम्परामे देवधिगणिकी अध्यक्षतामे 
इवेता म्वर आगमोंका संकलन हुआ था | किन्तु उससे साहित्यिक क्षुधाकी निवृत्ति होती हुई न देखकर 
ध्येताम्बर परम्पराका ध्यान दिगम्बर परम्पराके साहित्य की ओर गया। उसीके फलस्वरूप ७वी ८बी 
शताब्दिके मध्य किसी समय उमास्थाति वाचकने तत्त्वाथंसूत्रमे परिवर्तन कर भाष्यसहित तत्त्वार्थाधिगमकी 
रचना की । उनका यह संग्रह ग्रन्थ है इसका उल्लेख उन्होंने स्वयं स्व॒रचित एक कारिकामे किया है। वे 
लिखते हैं-- 
तत्त्वार्थाधिगमाख्य॑ बह्लुर्थ संग्रह लघुग्रन्थम्‌ । 
वक्ष्याप्रि. शिष्यहितमिममहंद्गचनेकदेशस्य || २२॥ 
इससे यह बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि वाचक उमास्वातिकी यह स्वतन्त्र रचना नहीं है । किन्तु 
अन्य द्वारा रचित रचनाओंके आधारसे इसका संकलन किया गया है। इनके स्वनिर्भित भाष्यमे कुछ ऐसे तंथ्य 
भी उपलब्ध होते हैं जिनसे विदित होता है कि तस्‍्वार्थाधिगम और उसके भाष्यको लिपिबद्ध करते समय इनके 
सामने तस्वार्थसृत्र और उसकी सर्वार्थसिद्धिवृत्ति उनके सामने रही है ।" उत्तर कालीन स्तुतिस्तोत्रोंमे स्तुति- 
कारों द्वारा गुणानुवाद आदिमें अपनी असमर्थता व्यक्त करनेके लिए जँसी कविता लिपिबद्धकी गई उसका 


२, देखो, सर्वार्थसिद्धि प्रस्तावना ४४-४५ आदि । 
५६ 
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पदानुसरण इन्होंने स्वरचित कारिकाओंमें बहुलतासे किया है। इससे भी ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी यह 
रचता ७वों ८वीं शताब्दिसे बहुत पहलेकी नही होनी चाहिए | उदाहरण देखिए । 
व्योम्नीन्दुं चिक्रमिषेन्मेरुगिरि पाणिना चिकम्पयेत्‌ । 
गत्यानिलं जिगीषेच्चरमसमुद्रं पिपासेच्च || 
इन्होंने अपनी रचनामें यह भी बतलाया है कि जिस जिनवचन महोदधिपर अनेक भाष्य लिले गये 
उसको पार करनेमें कोन समर्थ है। यह तो सुनिश्चित है कि श्वेताम्बर आगम साहित्यपर जो भाष्य लिखे गये 
वे सब सातवीं शताब्दिके पृर्वके नही है ! अतः यह स्वयं उन्हीके शब्दोंसे स्पष्ट हो जाता हे कि वत्त्वार्थाधिगम 
मान्य सूत्रपाठ और भाष्य ये दोनों ध्वेताम्बर आंग्रमोंपर लिखे गये भाष्योंके पृवंकी रचनाएँ नहीं ह । 
यह इ्वेताग्बर परम्परामान्य तत्त्वार्थाधिममसूत्र और उसके भाष्यकी स्थिति है। इनके ऊपर हरिभद्र 
और सिद्धसेनगणिकी विस्तृत्त टीकाएँ उपलब्ध होती हैं । ये दोनों टीकाकार भट्ट अकलक देवके कुछ काल बाद 
हुए प्रतीत होते हैं, क्योकि इनकी टीकाओमें ऐसे अनेक उल्लेख पाये जाते हैं जो तत्त्वार्थंवातिकभाष्यके आभारी 
हैं। इनके बाद ऐसी छोटी बडी और भी «अनेक टीकाएँ समय-समयपर लिखी गई हैं जिनपर विदेष ऊहापोह 
प्रश्ञाचक्षु पं० सुखलालजीने तत्त्वार्थमू त्रके विवेचनमे किया हैं । 





समयसारकलशकी टीकाएँ 


राजस्थानके जिन प्रमुख विद्वानोंने आत्म-साधनाके अनुरूप साहित्य आराधनाको अपना जीवन अपित 
किया है उनमे कविवर राजमल्लजीका नाम विशेष रूपसे उल्लेखनीय है। इनका प्रमुख निवासस्थान ढूंढाहड़ 
प्रदेश और मातृभाषा ढूंढारी रही हैं । संस्कृत और प्राकृत भाषाके भी ये उच्चकोटिके विद्वान्‌ थे । सरल बोध- 
गम्य भाषामे कविता करना इनका सहज गृण था । इन द्वारा रचित साहित्यके अवछोकन करनेसे विदित होता 
है कि ये स्वयंको इस गुणके कारण “कवि' पद द्वारा संबोधित करना अधिक पसन्द करते थे । कबिवर बनारसी- 
दासजीने इन्हे 'पाँडे' पद द्वारा मी सम्बोधित किया है । जान पड़ता है कि भट्टारकोंके करपापात्र होनेके कारण 
ये या तो गृहस्थाचाय विद्वान्‌ थे, क्योंकि आगराके आसपास क्रियाकाण्ड करनेवाले व्यक्तिको आज भी पाँडे' 
कहा जाता है । या फिर अध्ययन अध्यापन और उपदेश देना ही इनका मुख्य कार्य था। जो कुछ भी हो, थे 
ये अपने समयके मेधावी विद्वान्‌ कवि । 


जान पड़ता है कि इनका स्थायी कार्य क्षेत्र वैराट नगरका पार्श्वनाथ जिनालय रहा है। साथ ही कुछ 
ऐसे भी तथ्य उपलब्ध हुए है जो इस बातके साक्षी हैं कि ये बीच-बीचमे आगरा मथुरा और नागोर आदि 
नगरोंसे भी न केवल अपना सम्पर्क बनाये हुये थे बल्कि उन नयरोंमे भी आते-जाते रहते थे । इसमें संदेह 
नही कि ये अति ही उदाराशय परोपकारी विद्वान्‌ कवि थे। आत्म-कल्याणके साथ इनके चित्तमे जनकल्याणकी 
भावना सतस जागृत रहती थी । एक ओर विशुद्धतर परिणाम ओर दूसरो ओर समीचीन सर्वोपकारिणी बुद्धि 
इन दो गुणोंका सुमेल इनके बोद्धिक जी वनकी सर्वोपरि विशेषता थी। साहित्यिक जगतमें यही इनकी सफलताका 
बीज हैं। 

मे व्याकरण, ठन्दशास्त्र, स्याह्गाद विद्या आदि सभी विद्याओंमे पारंगत थे । स्याद्वाद और अध्यात्मका 
तो इन्होंने तलस्पर्शों गहन परिशीलन किया था। भगवान्‌ कुन्दकुन्द-रचित समयसार और प्रवचनसार प्रभूति 
प्रमुख ग्रन्थ इन्हें कप्ठस्थ थे। इन ग्रन्थोंमे प्रतिषादित अध्यात्मतत्त्वके आधारसे जनमानसका निर्माण हो इस 
सदभिप्रायसे प्रेरित होकर इन्होंने मारवाड़ और मेवाड़ प्रदेशकों अपना प्रमुख कार्य क्षेत्र बनाया था । जहाँ भी 
ये जाते, सर्वत्र इनका सोत्साह सवा गत होता था । उत्तरकाऊमें अध्यात्मके चतुमुंखी प्रचारमे इनकी साहित्यिक 
व अन्य प्रकारकी सेवाएं विशेष कारगर सिद्ध हुईं । 

कविवर बनारसीदासजी बि० १७ वीं शताब्दीके प्रमुख विद्धान्‌ हैं। जान पड़ता है कि कृविवर राज॑- 
मल्लजीने उनसे कुछ ही काल पूर्व इस बसुधाकों अलंकृत किया होगा । अध्यात्मगंगाको प्रवाहित करनेवाले इन 
दोनों मनीषियोंका स्लाक्षात्कार हुआ है ऐसा तो नहीं जान पड़ता, किन्तु इन द्वारा रचित जम्ब॒स्वामीचरित और 
कविवर बनारसीदासजीकी प्रमुख कृति अर््ध कधानकके अवलोकनसे यह अवश्य हो ज्ञात होता है कि इनके इह 
लीला समाप्त करनेके पूर्व ही कविवर बनारसीदासजीका जन्म हो चुका था । 
रचनाएँ 

इनकी प्रतिभा बहुमुखी थी इसका संकेत हम पूर्वमें ही कर आये हैं । परिणामस्वरूप इन्होंने जिन 
प्रन्योका प्रणयन किया या टीकाएँ लिखीं वे महत्त्वपूर्ण हैं। उनका पूरा बिवरण तो हमें प्राप्त नहीं, फिर भी 
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इन द्वारा रचित साहित्यमें जो संकेत मिलते है उनके अनुसार इन्होंने इन ग्रन्योंकी रचना की होगी ऐसा ज्ञात 
होता हैं । विवरण इस प्रकार है :-- 

१. जम्बूस्वामीचरित, २. पिगल ग्रन्थ--छंदोविद्या, रे. लाटीसंहिता, ४. अध्यात्मकमल-मात्तेण्ड, 
५, तच्चार्थसृत्र टीका, ६. समयसार कलश बालबोध टीका और ७. पंचाध्यायी । ये उनकी प्रमुख रचनाएं या 
टीका ग्रन्थ है । यहाँ जो क्रम दिया गया है. संभवत इसी क्रम्से इन्होंने जनकल्याणहेलु ये रचनाएँ लि पबद्ध 
की होंगी । संक्षिप्त परिचय इस प्रकार है :-- 

१. कविवर अपने जीवनकालमे अनेक बार मथुरा गये थे । जब ये प्रथमबार मथुरा गये तब तक 
इनकी विद्धत्ताके साथ कवित्वशक्ति पर्याप्त प्रकाशमें आ गई थौं। अतएव वहाँ की एक सभामे इनसे जम्बू- 
स्वामीचरितको लिपिबद्ध करनेकी प्रार्थना की गई । इस प्रन्थके रचे जानेका यह संक्षिप्त इतिहास है । यह भ्रन्थ 
बि० सं० १६३३ के प्रारम्भके प्रथम पक्षमें लिखकर पूर्ण हुआ है । इस ग्रन्थकी रचना करानेमे भटानियाकोल 
(अलीगढ़) निवासी गर्गगोश्री अग्रवाल टोडर साहू प्रमुख निमित्त है। ये वही टोडर साहू है जिन्होंने अपने 
जीवन कालमे मथ्राके जैनस्तूपोंका जीर्णोद्भार कराया था। इनका राजपृष्षोके साथ अतिनिकटका संबंध 
(परिचय) था । उनमें कृष्णामंगल चौधरी और गढमल्ल साह मुख्य थे । 


इसके बाद पर्यटन करते हुए कविवर कुछ कालके लिये नागौर भी गये थे वहाँ इनका संपर्क श्रीमाल- 
ज्ञातीय राजा भारमल्लसे हुआ । ये अपने कालके वैभवशाली प्रमुख राजपुरुष थे। इन्हीकी मत्प्रेरणा पाकर 
कविवरने पिगल ग्रन्थ--छदो विद्या ग्रन्थका निर्माण किया था। यह ग्रन्थ प्राकृत, संस्कृत, अपअ्रंश और तत्कालीन 
हिन्दीका सम्मिलित नमूना है । 


३. तीसरा ग्रन्थ लाटीसंहिता हैं। मुख्य रूपसे इसका प्रतिपाद्य विषय श्रावकाचार है । जैसा कि मैं 
पूर्वमे निर्देश कर आया हूँ कि ये भट्टारक परम्पराके प्रमुख विद्वान थे। यही कारण हैँ कि इसमें भट्टारकों द्वारा 
प्रचारित परम्पराके अनुरूप श्रावकाचारका विवेचन प्रमुख रूपसे हुआ है । २८ मूलगरुणोंमे जो षडावश्यक कर्म 
हैं, पृर्वकालमे ब्रती श्रावकोंके लिये वे ही घडावश्यक कर्म देशब्रतके रूपमें स्वीकृत थे। उनमे दूसरे कर्मका नाम 
चतुविशतिस्तव और तीसरा कर्म वन्दना है। वर्तमान कालमें जो दर्शन-प्‌जनविधि प्रचलित है, यह उन्ही दो 
आवश्यक कर्मोका रूपान्तर है । मूलाचारमे वन्दनाके लौकिक ओर लोकोत्तर ये दो भेद दृष्टिगोचर होते है । 
उनमेंसे लोकोत्तर वन्दनाकों कर्मक्षपणका हेतु बतछाया गया है। स्पष्ट है कि लोकिक वन्दना मात्र पुण्य बन्धका 
हेतु है। इन तथ्यों पर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है कि पूर्वकालमे ऐसी ही लौकिक विधि प्रचलित थी 
जिसका लोकोत्तर विधिके साथ सुमेल था। इस समय उसमे जो विशेष फेरफार दृष्टिगोचर होता है वह भदूटार- 
कीय युगकी देन है । लाटीसंहिताकी रचना वैराटनगरके श्री दि० जैन पाश्वनाथ मदिरमे बैठकर की गई थी । 
रचनाकाल वि० स० १६४१ है । इसकी रचना करानेमें साहू फामन ओर उनके बंशका प्रमुख हाथ रहा हैं । 


४. चौथा ग्रन्थ अध्यात्मकमछमात्तंण्ड हैं । यह भी कविवरकी रचना मानी जाती है । इसको रचना 
अन्य किसी व्यक्तिके निमित्तस न होकर स्वसंवित्तिको प्रकाशित करनेके अभिप्रायसे की गई हैं। यही कारण हूँ 
कि इसमे कविवरने न तो किसी व्यक्ति विशेषका उल्लेख किया है और न अपने सम्बन्धमें ही कुल लिखा है । 
इसके स्वाध्यायत्ते विदित होता है कि इसकी रचनाके काल तक कविवरने अध्यात्ममे पर्याप्त नि पणता प्राप्त 
कर ली थी। यह इसीसे स्पष्ट है कि वे इसके दूसरे अध्यायका प्रारम्भ करते हुए यह स्पष्ट संकेत करते हूँ 
कि पुष्य और पापका आख्रव और बन्ध तत्त्वमें अन्तर्भाव होनेके कारण इन दो तत्त्वोंका अछगसे विवेचन नहीं 
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किया है | विषय प्रतिपादतकी दृष्टिसे जो प्रोढ़ता पंचाध्यायीमें दृष्टिगोचर होती है उसकी इसमें एक प्रकारसे 
स्यूमता ही कही जायेगी । आश्चययं नहों कि यह ग्रन्थ अध्यात्मप्रवेशकी पर्वपीठिकाके रूपमे लिखा गया हो । 
अस्पु, 

५ से ७ जान पड़ता है कि कविवरने पूर्वोक्त चार ग्रन्थोंके सिवाय तत्त्वार्थयृत्र और समयसारकलशकी 
टीकाएँ लिखनेके बाद पंचाध्यायीकी रचनाकी होगी। समयसार-कलशकी टीकाका परिचय तो हम आगे कराने 
वाले हैं, किन्तु तत्त्वाथंसूत्र टीका हमारे देखनेमें नहीं आई, इसलिये वह कितनी अर्थगर्भ है यह लिखना कठिन 
है | रहा पंचाध्यायी ग्रन्थराज सो इसमे संदेह नहीं कि अपने कालकी संस्कृत रचनाओंमें विषय प्रतिषादन और 
शैली इन दोनों दृध्टियोंसे यह ग्रन्थ सर्वोत्कृष्ट रचना है । इसे तो समाजका दुर्भाग्य ही कहना चाहिये कि कवि- 
वरके द्वारा ग्रन्थके प्रारम्भमेंकी गई प्रतिज्ञाके अनुसार पाँच अध्यायोंमे पूरा किया जानेवाला यह ग्रन्थराज केवल 
डेढ अध्याय मात्र लिखा जा सका । इसे भगवान्‌ कुन्दकुन्द और आचार्य अमृतचन्द्रकी रचनाओंका अविकल 
दोहन कहना अधिक उपयुक्त है | कविवरने इसमें जिस विष्रयको स्पर्श किया हैं उसकी आत्माको स्वच्छ दपंणके 
समान खोलकर रख दिया है। इसमे प्रतिपादित अध्यात्मनयों और सम्यत्वकी प्ररूपणामे जो अद्भुत विशेषता 
दृष्टिगोचर होती है उसने ग्रन्थराजकी महिमाको अत्यधिक बढ़ा दिया है इसमे संदेह नहीं । 


श्री समयसार परमागम 

कविवर और उनकी रचताओंके सम्बन्धभे इतना लिखनेके बाद समयसारकलश बालबोध टीकाका 
प्रकृतमें विशेष विचार करना हैं। यह कविवरकी अध्यात्मरससे ओतप्रोत तत्सम्बन्धी समस्त विषयोंपर सांगो- 
पांग तथा विद्वद प्रकाश डालनेवाली अपने कालकी कितनी सरल, सरस और अनुपम रचना है यह आगे दिये 
जानेषाले उसके परिचयसे भलीभाँति सुस्पष्ट हो जायगा । 


इसमें अणुमात्र भी संदेह नहीं कि श्रोसमयसार परमागम एक ऐसे आत्मज्ञानी महात्माकी वाणीका 
सुखद प्रसाद है जिनका आत्मा आत्मानृभूति स्वरूप निश्चय सम्यग्दर्शनसे सुवासित था, जो अपने जीवनकालमें ही 
निरन्तर पुनः पुनः अप्रमत्त भावको प्राप्त कर ध्यान ध्याता और ध्येयके विकल्पसे रहित परम समाधिरूप 
आतस्मीक सूखका रसास्वादन करते रहते थे जिन्हें अरिहिन्त भट्टारक भगवान्‌ महावीरकी वाणीका सारभूत 
रहस्य गुरु परम्परासे भले प्रकार अवगत था, जिन्होंने अपने वर्तमान जीवनकालमे ही पृर्वमहाविदेहस्थित 
भगवान्‌ सीमंघर स्वामीके साक्षात्‌ दर्शनके साथ उनकी दिव्यध्वनिकों आत्मसात्‌ किया था तथा भ्षप्रमत्त भावसे 
प्रमत भावमें आनेपर जिनका शीतल और विवेकी चित्त करुणाभावसे ओतप्रोत होनेके कारण संसारी प्राणियोंके 
परमार्थ स्वरूप हितसाधनमें निरन्तर सन्‍नद्ध रहता था । आचार्यवर्य्यने श्रीसमयसार परमागममे अनादि सिध्यात्वसे 
प्लावित चित्तवाले मिथ्यादृष्टियोंके गृहीत ओर अगृहीत मिध्यात्वको छुडानेके सदभिप्रायवश द्रव्यकमं, भावकर्म 
और नोककर्मसे भिन्‍न एकत्वस्वरूप जिस आत्माके दर्शन कराये हैं और उसकी प्राप्तिका मार्ग सुस्पष्ट किया है 
बह परे जैनशासनका सार है। जिसके प्राप्त होने पर सिद्धस्वरूप आत्माकी साक्षात्‌ प्राप्ति है । 


आत्मख्याति वृत्ति 

इस प्रकार हम देखते हैं कि जिस प्रकार साररूप अपूर्व प्रमेयको थुस्पष्ट करनेवाला यह ग्रन्थराज है 
उसी प्रकार इसके हार्दको सरल, भावमयी और युमधुर किन्तु सुस्पष्ट रचना द्वारा प्रकाशित करनेवाली तथा 
बुधजनों द्वारा स्मरणीय आचायंबरब्य अमृतचन्द्रकी आत्मख्याति वृत्ति है। यदि इसे वृत्ति न कहकर नय 
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नय विशेषसे श्रीसमयसार परमागमके स्वरूपको प्रकाशित करनेवाला उसका आत्मभृत लक्षण कहा जाये तौं 
कोई अत्युक्ति न होगी । श्रीसमयसार परसागमकी यह वृत्ति किस प्रयोजनसे निबद्धकी गई है इस तथ्यको 
स्पष्ट करते हुए आचार्य अमृतचन्द्र तीसरे कलशमे स्वयं लिखते है कि इस द्वारा शुद्धचिन्मात्र मूर्तिस्वहूप मेरे 
अनुभवरूप परिणतिकी परमविशुद्धि अर्थात्‌ रागादि विभाव परिणति रहित उत्कृष्ट निर्मलता होओ । स्पष्ट है 
कि उन द्वारा स्वयं आत्मख्याति वृत्तिके विषयमे ऐसा भाव व्यक्त करना उसी तथ्यको सूचित करता है जिसका 
हम पर्वमें निर्देश कर आये है । बस्तुत आत्मख्यातिवृत्तिका प्रतिपाद्य विषय श्रीसमंयसार परमाममे प्रतिपादित 
रहस्यको सुस्पष्ट करना है। इसलिये श्रीसमयसार परमागम और आत्मख्यातिवृत्तिमे प्रतिपाद्य-प्रतिपादक 
सम्बन्ध होनेके कारण आत्मख्यातिवृत्ति द्वारा श्रोसमयसार परमागमका आत्मा ही सुस्पष्ट किया गया हैं। इस 
लिये नय विशेषसे इसे श्रीसमयसार परमागमका आत्मभृत लक्षण कहना उचित ही है। इसकी रचनाकी 
अपनी मौलिक विशेषता है । जहाँ यह श्रीसमयसार परमागमकी प्रत्येक गाथाके गूढ़तम अध्यात्म विषयकों एक- 
लोलीभावसे आत्मसात्‌ करनेमे दक्ष है वहाँ यह बीच-बीचमे प्रतिपादित श्री जिनमन्दिरके कलद्षास्वरूप कलशों 
द्वारा विषयको साररूपमे प्रस्तुत करनेकी क्षमता रखती हैं। कलशकाव्योकी रचना आसन्‍्न भव्य जीवोंके हृदय- 
हूपी कुमुदको विकसित करनेवाछी चन्द्रिकाके समान इसी मनोहारिणी शैलीका सुपरिणाम है। यह अमृतका 
निश्न॑र है और इसे निर्नरित करनेवाले चन्द्रोपम आच्यर्य अमृतचन्द्र है। छोकमे जो अमरता प्रदान करनेवाले 
अमृतकी प्रसिद्धि है, जान पडता है कि अमृतके निश्चेर स्वरूप इस आत्मख्यातिवृत्तिसे प्राप्त होनेवाली अमरता- 
को दृष्टिमि रखकर ही उक्त ख्यातिने लोकमे भ्रसिद्धि पाई है। धन्य है वे भगवान्‌ कुन्दकुन्द, जिन्होंने समग्र 
परमागमका दोहन कर श्रीसमयसार परमागम द्वारा पूरे जिनशासनका दर्शन कराया । और धन्य हैं वे आचारय॑ 
क्षमृतचन्द्र, जिन्होंने आत्मख्यातिवृत्तिकी रवना कर पूरे जिनशासनके दर्शन करानेमे अपर्व योगदान प्रदात 
किया । 


समयसारकलश बालबोध टीका 

ऐसे हैं ये दोनों श्री समयसार परमागम और उसके हार्दको सुस्पष्ट करनेवाली आत्मश्यातिवृत्ति । यह 
अपूर्व योग है कि कविवर राजमल्लजोने परोपदेशपूर्वक या तदनुरूप पूर्व संस्कारवश निमसर्गतः उनके हार्दको 
हृदयंगम करके अपने जीवनकालमे प्राप्त विद्वत्ताका सदृपयोग साररूपसे निबद्ध कलक्षोंकी बालबोध टीकाको 
लिपिबद्ध करनेमें किया ! यह टीका मोक्षमार्गके अनुरूप अपने स्वरुपको स्वयं प्रकाशित करती है, इसलिए तो 
प्रमाण है ही । साथ ही वह जिनागम, गुरु-उपदेश, युक्ति और स्वानुभव प्रत्यक्षकों प्रमाण कर लिखी गई है, 
इसलिए भी प्रमाण है; क्‍योंकि जो स्वरूपसे प्रमाण न हो उसमे परत: प्रमाणता नही आती ऐसा न्याय है । 
यद्यपि यह ढूँढारी भाषामें लिखी गई है, फिर भी गद्यकाव्य सम्बन्धी शैली और पदलालित्य आदि सब 
विशेषताओंसे भोत-्रोत होतेके कारण वह॒भव्यजनोके चित्तको आह्वाद उलनन्‍न करनेमे समर्थ है । वस्तुतः 
इसकी रचनाशैली और पदलालित्य अपनी विशेषता है। 


इसकी रचनामे कविवर सर्व प्रथम कलशगत अनेक पदोंके समुदायहूप वाक्यकों स्वीकारकर आगे 
उसके प्रत्येक पदका या पदगत शब्दका अर्थ स्पष्ट करते 


अभिप्रायसे “ ८ गे हुए उसका मे थितार्थ क्या है यह्‌ लिपिबद्ध करनेके 
अभिप्रायसे भावाथ इस्यो' यह्‌ लिखकर र उस वाक्यमे निहित बहगको ला ह्स सका 

व ्ु ण 3 कै 
प्राय: सबंन्चन अपनाई गई है । यथा है ; स्यको स्प! ते हूँ टीकामें यह्‌ पद्धति 


तत्‌ नः अब॑ एकः आत्मा अस्तु 


विद्यमान छै, कहता तिहि कारण वहि, नः कहता हम कहें अय॑ कहुतां 


एकः कहता शुद्ध, आत्मा कहता चेतन पदार्थ, अस्तु कहतां होउ । भावार्थ इस्यो--जो जोब 


चतुर्थ खण्ड : ४४७ 


वस्तु चेतना लक्षण तो सहज ही छे । परि मिथ्यात्व परिणाम करि भम्यो होता अपना स्वरूप कह नहीं जाने 
छै । तिहि सहि अज्ञानी ही कहिजे । तहि तहि इसोौ कह्यों जो मिथ्या परिणामके गया थी यौ ही जीव अपना 
स्वरूपकोौ अनुभवनशीली होहु | कलश ६$६ । 


स्वभावत: खण्डान्ययछूपसे अर्थ लिखनेकी पद्धतिमें विशेषणों और तत्सम्बन्धी सन्दर्भका स्पष्टीकरण 
बादमें किया जाता है। ज्ञात होता है कि इसी कारण उत्तर कालमें प्रत्येक कलशके प्रकृत अर्थको 'खण्डान्चय 
सहित अर्थ! पद द्वारा उल्लिखित किया जाने लगा है। किन्तु इसे स्वयं कविवरने स्वीकार किया होगा ऐसा 
नहीं जान पड़ता, क्‍योंकि इस पद्धतिसे अर्थ लिखते समय जो शैली स्वीकारकी जाती है बह इस टीकामें 
अविकलरूपसे दृष्टिगोचर नहीं होती । 

टीकार्में दूसरी विशेषता अर्थ करनेकी पद्धतिसे सम्बन्ध रखती है, क्योंकि कविवरने प्रत्येक शब्दका 
अर्थ प्रायः शब्दानुगामिनी पठ्धतिसे न करके भावानुगामिती पद्धतिसे किया हैं। इससे प्रत्येक कलशमें कौन शब्द 
किस भावको लरुक्ष्यमें रखकर प्रयुक्त किया गया है इसे समझनेमें बडी सहायता मिलती है| इस प्रकार यह 
टीका प्रत्येक कलशके मात्र शब्दानुगामी अर्थकों स्पष्ट करनेवाली टीका न होकर उसके रहस्यको प्रकाशित 
करनेवाली भावप्रवण टीका है । 


इसमें जो तीसरी विशेषता पाई जाती है वह आध्यात्मिक रहस्यको न समझनेवाले महानुभावोंको 
उतनी रुचिकर प्रतीत भले ही न हो पर इतने माज्रसे उसकी महत्ता कम नही की जा सकती । उदाहरणार्थ 
सीसरे कलशको लीजिये । इसमें षष्ठयन्त “अनुभूतेः' पद और उसके विशेषणरूपसे प्रयुक्त हुआ पद स्त्रीलिंग 
होनेपर भी उसे 'मम' का विशेषण बनाया गया है । कविवरने ऐसा करते हुए 'जो जिस समय जिस भावसे 
परिणत होता है, तन्‍्मय होता है. इस सिद्धान्तको ध्यानमें रखा है। प्रकृतमें सार बात यह हैं कि कवि अपने 
द्वारा किये गये अर्थद्वारा यह सूचित करते हैं कि यद्यपि द्रव्याथिक दृष्टिसे आत्मा चिन्मात्रमृर्ति है, तथापि 
आनुभू तिमें जो कल्मषता शेष हैं तत्स्वरूप मेरी परम विशुद्धि होओ अर्थात्‌ रागका विकल्प दूर होकर स्वभावमें 
एकत्व बुद्धिरुप मैं परिणमूं । सम्यर्दृष्टि द्र्यदूष्टि होता है, इसलिए वह स्वभावके लक्ष्ससे उत्पन्न हुई 
पर्यायकों तन्‍्मयरूपसे ही अनुभवता हैं । आचार्य अमृतचन्द्र द्वारा भेद विवक्षासे किये गये कथनमें यह अर्थ 
गर्भित है यह कविवरके उक्त प्रकारसे किये गये अर्थका तात्पयं है। यह गूढ़ रहस्य है जो तत्त्वदृष्टिके अनुभवमें 
ही आ सकता है । 

इस प्रकार यह टीका जहाँ अर्थगत अनेक विद्येषताओं को लिये हुए हैं वहाँ इस द्वारा अनेक रहस्योंपर 
भी सुन्दर प्रकाश डाला गया है। यथा-- 


नमः समयसाराय (क० १)--समयसारको नभस्कार हो । अन्य पुद्गलादि द्रव्यों और संसारी जीवों- 
को नमस्कार न कर अमुक विद्येषणोसे युक्त समयसारकों ही क्‍यों नमस्कार किया है ? वह रहस्य कया है ? 
प्रयोजनकों जाने बिना मन्द पुरुष भी प्रवृत्ति नहीं करता ऐसा न्याय है । कविवरके सामने यह समस्या थी । 
उसी समस्याके समाधान स्वरूप वे 'समयसार' पदमे आये हुए सार” पदसे व्यक्त होनेवाले रहस्यको स्पष्ट 
करते हुए लिखते हैं-- 

'शुद्ध जीवके सारपना घटता है। सार अर्थात्‌ हितकारी, असार छर्यात्‌ अहितकारी । सो हितकारी 
सुख जानना, अहितकारी दुख जानना । कारण कि अजीव पदार्थ पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश, कालके और 
संसारी जीवके सुख नहीं, ज्ञान भी नही, और उनका स्वरूप जानने पर जाननहारे जीवको भी सुख नहीं, 


४४८ : सिडान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्य 


शान भी नहीं, इसलिए इनके सारपना घटता नहीं । शुद्ध जीवके सुख है, ज्ञान भी है, उनको जानने पर-- 
अनुभवने पर जाननहारेको सुख है, ज्ञान भी है, इस लग छुद्ध जीवके सारपना घटता है ।' 

मे कविबरके सप्रयोजन भावभरे शब्द है। इन्हे पढ़ते ही कविवर दौलतरामजीके छहृढालाके ये वचन 
चित्तको आकर्षित कर लेते है-- 

तोन भुवनसे सार वीतराग विज्ञानता। 
शिवस्वरूप शिवकार नमहूँ त्रियोग सम्हारके ॥१॥ 
आतमको हित है सुख, सो सुख आकुलता बिन कहिये | 
आकुलता शिवमांहि न, तातें* शिवमग लाग्यो चहिये ॥ 

मालूम पड़ता हैं कि कविवर दौलतरामजीके समक्ष यह टीका वचन था। उसे लक्ष्यम रखकर ही 
उन्होंने इन साररूप छन्दोंकी रचनाकी है । 

प्रत्मगात्मन: (क० २)--दूसरे कलश द्वारा अनेकान्त स्वरूप भाववचनके साथ स्याद्वादमयी दिव्य- 
ध्वनिकी स्तुतिकी गई है । अतएव प्रश्न हआ कि वाणी तो पुद्गलरूप अचेतन है, उसे नमस्कार कैसा ? इस 
समस्त प्रसंगको ध्यानमे रखकर कविवर कहते है-- 

कोई वितक॑ करेगा कि दिव्यध्वनि तो पुदुगलात्मक है, अचेतन है, अचेतनको नमस्कार 
निषिद्ध है। उसके प्रति समाधान करनेके निमित्त यह अर्थ कहा कि वाणी सर्वज्ञस्वरूप-अनुसारिणी 
है। ऐसा माने बिना भी बने नहीं। उसका विवरण--वाणी तो अचेतन है। उसको सुनने पर 
जीवादि पदार्थंका स्वरूप ज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसी प्रकार जानना--वाणीका पृज्यपना 
भी है।' 

कविवरके इस बचनसे दो बातें ज्ञात होती है--प्रथम तो यह कि दिव्यध्वनि उसीका नाम है जो 
सर्वज्ञके स्वरूपके अनुरूप वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन करतो है । इसी तथ्यकों स्पष्ट करनेके अभिप्रायसे कविवरने 
'प्रत्यगात्मन्‌' गच्दका अर्थ सर्वज्ञ बीतराग किया हैं जो युक्त है। दूसरी बात यह ज्ञात होती है कि सर्वज्ञ 
बीतराग और दिव्यध्वनि इन दोनोके मध्य निरमित-न॑मिन्तिक सम्बन्ध हैँ । दिव्यध्यनिकी प्रामाणिकता भी इसी 
कारण व्यवहार पदवीको श्राप्त होती हैं। स्वतःसिद्ध इसी भावकों व्यक्त करनेबाला कविवर दौलतरामजीका 
यह वचन ज्ञातव्य हैं-- 

भविभागनि वचिजोंगे वसाय। 
तुम धुनि हल सुनि विश्रम नसाय।॥ 

जिनवचसि रमन्ते (क० ४)--इस पदका भाव स्पष्ट करते हुए कविबरने जो कुछ अपूर्व अर्थका उद्‌- 
घाटन किया हैं वह हृदयंगम करने योग्य है । वे लिखते हैं-- 

वचन पुद्गल है उसकी रुचि करने पर स्वरूपकी प्राप्ति नही | इसलिये वचनके द्वारा कहो जाती है 
जो कोई उपादेय वस्नु उसका अनुभव करने पर फल प्राप्ति है । 

कविवरने 'जिनवचसि रमन्ते' पदका यह अर्थ उसी कलशके उत्तरार्द्धको दृष्टिमि रखकर किया है । इससे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि दोनों तयोंके विषयकों जानना एक बात है और जानकर निश्लयनयके विधयभूत शुद्ध 
वस्तुका आध्षय लेकर उसमे रममाण होना दूसरी बात है । कविवरने उक्त शब्दों द्वारा इसी आ्ययकों अभि- 
व्यक्त किया है । 


चतुर्थ सब्ह : ४४९ 


प्राकपदव्यां (१० ५)--अर्वाचीनपदव्यां ।--व्यवह्स्पदग्यां । ज्ञानी जीवको दो अवस्थाएं होती 
हैं--सविकल्प दशा और निविकल्प दशा । प्रकृतमें 'प्राक्‍षदवी पदका अर्थ 'सबिकल्प दशा' है । इस द्वारा यह 
अर्थ स्पष्ट किया गया है कि यद्यपि सविकल्प दशामें व्यवहारनय हस्तावलरूम्य हे, परन्तु अनुभूति अवस्थामें 
(निबिकल्प दक्षामें) उसका कोई प्रयोजन नहीं । इसी भावकों कविवर इन शब्दोंमें स्पष्ट करते हुए लिखते है-- 

जो कोई सहजरूपसे, अज्ञानी (मन्दज्ञानी) है, जीवादि परदार्थोका द्रव्य-गुण पर्यायस्वरूप जाननेके 
अभिलाबी हैं, उनके लिये गुण-गृणी भेदरूप कथन योग्य है ।' 

नवतत्त्वगतत्वे5षपि यदेकत्वं न मुशझ्नति (क० ७)--जीववस्सु नो तत्वरूप होकर भी अपने एकत्त्वका 
त्याग नहीं करती इस तथ्यकों समझानेका कविवरका दृष्टिकोण अलुठा है। उन्हीके शब्दोमें पढ़ि4-- 

जैसे अग्नि दाहक लक्षणवाली है, वह काष्ठ, तृण, कण्डा आदि समस्त दाह्मको दहती है, दहतो हुई 
ऑग्नि दाह्याकार होतो है, पर उसका विचार है कि जो उसे काष्ठ, तृण ओर कण्डेकी आकृ तमे देवा जाये तो 
काष्ठकी अग्नि, तृष्णाकी अग्नि और कण्डेकी अश्नि ऐसा कहना सांचा ही हैं। और अग्निकी उष्णताभात्र विचारा 
जाये तो उष्णमात्र है । काष्ठकी अग्नि, तृणकी अग्नि और कण्डेकी अस्नि ऐसे समस्त विकल्प झूठे हैं। उसी 
प्रकार नौ तत्त्वकूप जीवके परिणाम हैँ। वे परिणाम कितने ही शुद्धरूप है, कितने ही अशुद्ध रूप हैं। जो नौ परि- 
णाममें ही देखा जाये तो नो हो तत्त्व साँचे हैं, और जो चेतनामात्र अनुभव किया जाये तो नो ही विकल्प 
झठे है ।' 

हसी तथ्यकों कलश ८ में स्वर्ण और वानमभेदको दुष्टान्तरूपमें प्रस्तुत कर कविवरने और भी आलंका- 
रिक भाषा द्वारा समझाया है। यथा-- 

स्वरणमात्र न देखा जाये, बानभेदमात्र देखा जाय तो बानभेद है; स्वर्णकी शक्ति ऐसी भी है। जो 
बानभेद न देखा जाय, केवल स्वर्णमात्र देखा जाय तो बानभेद झूठा है। इसी प्रकार जो शुद्ध जीव वस्तुमात्र 
न देखी जाय, गुण-पर्यायम्ात्र या उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमरात्र देखा जाय तो गुण-पर्याय है तथा उत्पाद-ब्यय-प्रौव्य 
है, जीव वस्तु ऐसी भी है। जो गुण-पर्याय भेद या उत्पाद व्यय-प्रौव्य भेद न देखा जाय, उस्तुमात्र देखी 
जाय तो समस्त भेद झूठा है। ऐसा अनुभव सम्यक्त्य है ।! 

उदयति न नयश्री: (क० ९)--अनुभव क्‍या है और अनुभवके कालमें जीवकी कैसी अवस्था होती है 
उसे स्पष्ट करते हुए कविने जो वचन प्रयोग किया है वह अद्भुत है । रसास्वाद कीजिये-- 

“अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान है । प्रत्यक्ष ज्ञान है अर्थात्‌ वेश्य-वेदकभावसे आस्वादरूप है और वह अनुभव पर- 
सहायसे निरोक्ष है। ऐसा अनुभव यद्यपि ज्ञानविद्येष है तथापि सम्यक्त्वके साथ अविनाभूत है, क्योंकि यह सम्य- 
र्दृष्टिके होता है, मिध्यादृष्टिके नहीं होता है ऐसा निश्चय है । ऐसा अनुभव होने पर जीववस्तु अपने शुद्ध- 
स्वरूपको प्रत्यक्ष रूपसे आस्वादती है, इसलिये जितने कालतक अनुभव होता है उतने कालतक बचन व्यवहार 
सहज ही बन्द रहता है ।' 

इसी तथ्यको स्पष्ट करते हुए वे आगे पुनः लिखते हैं--- 

$ जो अनुभवके आने पर प्रमाण-नय-निक्षेप ही झूठा है। वहाँ रागादि विकल्पोंकी क्या कथा । भावार्थ 
इस प्रकार है--जो रागादि तो झूठा ही है, जीवस्वरूपसे बाह्य है। प्रमाण-नय-निक्षेपरुप ब॒द्धिके द्वारा एक 
ही जीवद्रव्यका द्रव्य-गुण-पर्यायरूप अथबा उत्पादु-व्यय-प्रौव्यरूप भेद किया न्गता है, वे समस्त झठे हैं। इन 
सबके झठे होने पर जो कुछ वस्तुका स्वाद है सो अनुभव है ।! 


१. पद्मनन्दीपंच विशतिका एकस्थसप्तति अधिकार हलोक १६। २, उसको टीका | 
५७ 
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इसी तथ्यको कलूश १० की टीफामे हन छब्दोंमें व्यक्त किया है-- 

समस्त संकल्प-विकल्पसे रहित वस्तुस्वरूपका अनुभव सम्यक्त्व है ।' 

रागादि परिणाम अथवा सुख-दुःख परिणाम स्वभाव परिणतिसे बाह्य कैसे हैं इसका ज्ञान कराते हुए 
कलश ११ की टीकामें कविवर कहते है-- 

“यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि जीवको तो शुद्धस्वरूप कहा और वह ऐसा ही है, परन्तु राग-द्वेष- 
मोहरूप परिणामोंको अथवा सुख-दु.ख आदि रूप परिमाणोंकों कौन करता है, "गन भोगता है ? उत्तर इस 
प्रकार है कि इन परिणामोंको करें तो जीव करता है और जीव भोगता है। परन्तु यह परिणति विभावरूप 
है, उपाधिरूप है। इस कारण निजस्वरूप विचारने पर यह जीवका स्वरूप नही है ऐसा कहा जाता है ।' 

शाद्घात्मानुभव किसे कहते हैं इसका स्पष्टीकरण कलश १३ की टीकामे पढ़िये-- 

“निरूपाधिरूपसे जीव द्रव्य जैसा है वैसा ही प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद आवे इसका नाम शुद्धात्मानुभव है ।' 

द्वादशाजु ज्ञान और णु ड्धात्मानुभवमें क्या अन्तर है इसका जिन सुन्दर शब्दोमे कविवरने कलश १४ की 
टीकामें स्पष्टीकरण किया है वह ज्ञातव्य है-- 


“इस प्रसड्भमें और भी संशय होता है कि द्वादशाड्भ ज्ञान कुछ अपूर्व लब्धि है। उसके प्रति समाधान 
इस प्रकार है कि द्वादशाज़ूज्ञान भी विकल्प हैं। उसमे भी ऐसा कहा है कि शुद्धात्मानुभूृति मोक्षमार्ग है, 
इसलिए शुद्धात्मानुभूतिके होनेपर शास्त्र पढ़नेकी कुछ अटके नही है ।' 

मोक्ष जानेमे द्रव्यान्तरका सहारा क्यो नहीं है इसका स्पष्टीकरण कविवरने कलश १५ की टीकामे इन 
शब्दोंमे किया है-- 

एक ही जीव द्रव्य कारणरूप भी अपनेमे ही परिणमता है और कार्यरूप भी अपनेम परिणमता है । इस 
कारण मोक्ष जानेमें किसी द्रव्यात्तरका सहारा नही है, इसलिए शुद्ध आत्माका अनुभव करना चाहिए ।' 

शरीर भिन्‍न है और आत्मा भिन्न है मात्र ऐसा जानना कार्यकारी नहीं। तो क्या है इसका स्पष्टो- 
करण कलश २३ की टोकामें पढ़िये-- 


शरीर तो अचेतन है, विनश्वर है। शरीरसे भिन्न कोई तो पुरुष है ऐसा जानपना ऐसी प्रतीति 
मिध्यादृष्टि जीवके भी होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ नही । जब जीव द्रव्यका द्रव्य-गुण-पर्यायस्वरूप प्रत्यक्ष 
आस्वाद आता है तब सम्यग्दर्शन-शञान-चा रित्र है, सकल कर्मक्षय मोप्न लक्षण भी है ।' 

जो शरीर सुख-दुःख राग-द्ेष-मोहकी त्यागबुद्धनो कारण और चिट्टप आत्मानुभवको कार्य मानते है 
उनको समझाते हुए कविवर क० २९ में क्‍या कहते हैं यह उन्हीके समर्पक शब्दोगे पढिये-- 

कोई जानेंगा कि जितना भी दारीर, सुख, दुख, राग, द्वेष, मोह है उसकी त्यागबुद्धि कुछ अन्य हैं-- 
कारणरूप है । तथा शुद्ध चिद्रूपमात्रका अनुभव कुछ अन्य है--कार्यरूप है। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार हैं 
कि राग, द्वेष, मोह, शरीर, सुख, दुःख आदि विभाव पर्यायरूप परिणति हुंए जीवका जिस कालमे ऐसा अशद्ध 
परिणामरूप संस्कार छूट जाता है उसी कालमे इसके अनुभव है। उसका विवरण--जो शुद्धचेतनामात्रका 
आस्वाद आये बिना अशुद्ध भावरूप परिणाम छूटता नहीं और अशुद्ध संस्कार छूटे बिना शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
होता नहीं । इसलिए जो कुंछ हैं सो एक ही काल, एक ही वस्तु, एक ही ज्ञान, एक हो स्थाद हैं ।! 

जो समझते है कि जैनसिद्धान्तक। बारबार अम्यास करनेस जो दृढ़ प्रतीति होती हैं उसका नाम अनुभव 
है। कविवर उनकी इस धारणाको कलश ३० में ठोक न बतलाते हुए लिखते हैं-- | 
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'कोई जानेगा कि जैनसिद्धान्तका बारबार अस्यास करनेसे दृढ़ प्रतीति होती है उसका नाम अनुभव है 
सो ऐसा नहीं हूँ । मिथ्यात्वकमंका रसपाक मिटतेपर मिथ्यात्व भावरूष परिणमन भिटता है तो वस्तुस्वरूपका 
प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद आता है, उत्तका नाम अनुभव है |” 

विधि प्रतिषेघरूपसे जीवका स्वरूप क्‍या है इसे स्पष्ट करते हुए कलह ३३ की टीकामें बतलाया है -- 

'शुद्ध जीव हैं, टंकोत्कीर्ण है, चिद्रूप हैं ऐसा कहना विधि कही जाती है । जोवका स्वरूप गुणस्थान 
नहीं, कर्म-नोकर्म जीवफे नहीं, भावकर्म जीवका नहीं ऐसा कहना प्रतिषंध कहलाता है 

हेय-उपादेयका ज्ञान कराते हुए कलश ३६ की टीकार्में कहा हैं-- 

“जितनी कुछ कर्मजाति हैँ वह समस्त हेय हैँ । उसमें कोई कर्म उपादेय नहीं है । 

इसलिए बया कर्तव्य है दस बातको स्पष्ट करते हुए उसीमें बतलाया है-- 

जितने भी विभाव परिणाम हैं वे सब जीवके नहीं हैं। शुद्ध चैतन्यमात्र जीव है ऐसा अनुभव 
कत्तंव्य हैं ।! 

कलश ३७ की टीकामें इसी तथ्यको पुनः स्पष्ट करते हुए लिखा हैं-- 

वर्णादिक और रागादि विद्यमान दिखलाई पड़ते है। तथापि स्वरूप अनुभवने पर स्वरूपमात्र है, 
विभाव-परिणतिरूप वस्तु तो कुछ नहीं ।' 

कर्मबन्ध पर्यायसे जीव कैसे भिन्न है इसे दृष्टान्त द्वारा समझाते हुए कलश ४४ की टीकामें कहा है-- 

“जिस प्रकार पानी कीचडके मिलनेपर मैला हू । सो वह मैलापन रंग है, सो रंगको अंगीकार न कर 
बाकी जो कुछ है सो पानी हैं। उसी प्रकार जीवकी कर्मबन्ध पर्यायरूप अवस्थामे रागादिभाव रंग हैं, सो 
रंगको अंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो चेतन धातुमात्र वस्तु है। इसीका नाम शुद्धस्वरूप अनुभव जानना 
जो सम्यस्दृष्टिके होता है ।' 

इसी तथ्यकों स्पष्ट करते हुए कछश ४५ की टीकामें लिखा हे-- 

“जिस प्रकार स्वर्ण और पाषाण मिले हुए चले आ रहें है और भिन्न-भिन्नरूप हैं। तथापि अग्निका 
सयोग जब हो पाते है तभी तत्काल भिन्न-भिन्न होते है । उसी प्रकार जीव और कर्मका संयोग अनादिसे चला 
आ रहा है और जीव कर्म भिन्न-भिन्न हैं। तथापि शुद्धस्वरूप अनुभव बिना प्रगटरूपस भिन्न-भिन्न होते नही, 
जिस काल शुद्धस्वरूप अनुभव होता है उस काल भिन्न-भिन्न होते है ।॥ 

विपरीत बुद्धि और कर्मबन्ध मिटनेके उपायका निर्देश करत हुए कलश ४७ की टीकार्मे लिखा है-- 

जैसे सूयंका प्रकाश होनेपर अंधकारको अवसर नहीं, वैसे शुद्ध स्वरूप अनुभव होनेपर विपरीतरूप 
मिथ्यात्व बद्धका प्रवेश नही | यहाँपर कोई प्रश्त करता है कि शुद्ध ज्ञानका अनुभव होनेपर विपरीत बुद्धिमात्र 
मिटती हूँ कि कर्मबन्ध मिटता हूँ? उत्तर इस प्रकार है कि विपरीत बुद्धि मिटती है, कर्मबन्ध भी मिदता हैँ ।' 


कर्ता-कर्मका विचार करते हुए कलश ४९ की टीकामें लिखा हे-- 

जैसे उपचारमात्रसे द्रव्य अपने परिणाममात्रका कर्ता हे, वहो परिणाम द्रव्यका किया हुआ हूँ वेसे अन्य 
द्रव्यका कर्ता अन्य द्रव्य उपचारमात्रसे भी नहीं हैँ क्योंकि एकसत्त्व नही, भिन्न सत्त्व है।' 

जीव और कर्मका परस्पर क्या सम्बन्ध है इस तथ्यको स्पष्ट करते हुए कलद्य ५० की टीकामें 
लिखा हे-- 

“जीव द्रव्य ज्ञाता है, पुदूगल कर श्ेय है ऐसा जीवको कर्मको जशेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, तथापि ब्याप्य- 
व्यापक सम्बन्ध नही है, व्रव्योंका अत्यन्त भिन्‍नपना है, एकपना नहीं हैं ।' 
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कर्ता-कर्म-क्रियाका ज्ञान कराते हुए कलश ५१ की टीकामें पुनः लिखा है-- 

'कर्ता-कर्म-क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार है, इसलिये ज्ञानावरणादि द्रव्य पिण्डरूप कमंका कर्ता जोब- 
द्रव्य है. ऐसा जानना झूठा है, क्योंकि जीवद्रव्यका और पुद्गरद्र व्यका एक सत्त्व नहीं; कर्ता-कर्म-क्रैयाकी 
कोन धटना ?” 

इसी तथ्यको कलश ५२-५३ में पुनः स्पष्ट किया है-- 

'ज्ञानावरणादि द्रव्यरूप पुदुगलूपिण्ड कर्मका कर्ता जीववस्तु है ऐसा जानपना मिथ्याज्ञान हैं, क्योकि एफ 
सत्त्वमें कर्ता-कर्म-क्रिया उपचारसे कहा जाता है । भिन्न सत्त्वरूप है जो जीवद्रव्य-पुद्गलद्रव्य उनको कर्ता-कर्म- 
क्रिया कहांसे घटेगा ?! 

'जीवद्रव्य-पुद्गलद्रब्य भिन्‍न सत्तारूप है सो जो पहले भिन्‍न सत्तापन छोडकर एक सत्तारूप होवें तो 
पीछे कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित हो । सो तो एकरूप होते नहीं, इसलिये जीव-पुदुगलका आपसमे कर्ता-कर्म- 
क्रियापना घटित नही होता ।' 

जीव अज्ञानसे विभावका कर्ता है इसे स्पष्ट करते हुए कलश ५८ की टीकामे लिखा है--' 

“जैसे समृद्रका स्वरूप निश्चल है, वायुसे प्रेरित होकर उछलता हैँ और उछलनेका कर्ता भी होता है, 
वैसे ही जीव द्रव्यस्वरूपसे अकर्ता है। कर्म संयोगसे विभावरूप परिणमता हैं, इसलिये विभावपनेका कर्ता भी 
होता है । परन्तु अज्ञानसे, स्वभाव तो नही ।' 

जीव अपने परिणामका कर्ता क्‍यों है और पुदुगल कर्मका कर्ता क्‍यों नही इसका स्पष्टीकरण कलश 
६१ की टोकामे इसप्रकार किया है-- 

जीवद्रव्य अशुद्ध चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, इसलिये जिस कालमे जिस 
चेतनारूप परिणमता है उस कालमे उसी चेतनाके साथ व्याप्यव्यापकरूप है, इसलिये उस कालमे उसी चेतना- 
का कर्ता है। तो भी पुद्गल पिण्डरूप जो ज्ञानावरणादि कर्म है उसके साथ तो व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं है । 
इसलिये उसका कर्ता नहीं है ।' 

जीवके रागाविभाव और कर्म परिणाममे निर्मित्त-नैमित्तिकभाव क्‍यों है, कर्ता-कर्मपना क्‍यों नहीं इसका 
स्पष्टीकरण कलश ६८की टीकामे इसप्रकार किया है-- 


जैसे कलशरूप मृत्तिका परिणमती है, जैसे कुम्मकारका परिणाम उसका बाह्य निमित्त कारण है, 
व्याप्य-थ्यापकफरूप नहीं हैं उसीप्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पिण्डरूप पुद्गलद्रव्य स्वयं व्याप्य-व्यापकरूप है । 
तथापि जीवका अशुद्धचेतनारूप मोह, राग, द्वेषादि परिणाम बाह्य निमित्त कारण है, व्याप्य-व्यापकरूप तो 
नही है ।' 

वस्तुमात्रका अनुभवशीली जीव परम सुखी कैसे है इसे स्पष्ट करते हुए कलश ६९ की टीकामे कहा है-- 

जो एक सत्त्वरूप वस्तु है, उसका द्रव्य-गुण-पर्यायरूप, उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप विचार करनेपर विकल्प 
होता है, उस विकल्पके होनेपर मन आकुल होती है, आकुलता दुःख है, इसलिये वस्तुमात्रके अनुभवने पर 
विकल्प मिटता है, विकल्पके मिटनेपर आकुलता मिछ्ठती है, आकुरुताके मिटनेपर दुःख भिटता है, इससे अनु- 
भवशीली जीव परम सुखी है ।' 

स्वभाव और कर्मोपाधिमे अन्तरको दिखलाते हुए कलश ९१ की टीकामे लिखा है-- 

जैसे सूयंका प्रकाश होनेपर अंधकार फट जाता है उसीप्रकार शुद्ध चंतन्यमात्रका अनुभव होनेपर याव- 
समस्त विकल्प मिटते हैं । ऐसी शुद्ध चंतन्यवस्तु है सो मेरा स्वभाव, अन्य समस्त कर्मकी उपाधि है । 
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नय विकल्पके मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलश ९२-९३ की टीकामें छिखा हैं-- 

'शुद्ध स्वरूपका अनुभव होनेपर जिसप्रकार नयविकल्प मिटते है उसीप्रकार समस्त कर्मके उदयसे 
होनेबाले जितने माव हैं वे भी अवश्य मिटते हैं ऐसा स्वभाव है |” 

“जितना नय है उतना श्रुतशानरूप है, श्रुतज्ञान परोक्ष है, अनुभव प्रत्यक्ष है, इसलिये श्रुतज्ञान बिना जो 
ज्ञान है वह प्रत्यक्ष अनुभवता है । 

जीव अज्ञान भावका कब कर्ता हैं और कब अकर्ता हैं इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश ९५ की 
ठीकामें लिखा है-- 

कोई ऐसा मानेगा कि जीव द्रव्य सदा ही अकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान कि जितने काल तक 
जीवका सम्यबत्व गुण प्रगट नही होता उतने काल तक जीव मिथ्यादृष्टि है। भिध्यादृष्टि हो तो अशुद्ध परि- 
णामका कर्ता होता है । सो जब सम्यक्त्व गुण प्रगट होता है तब अशुद्ध परिणाम मिटता है, तब अशुद्ध 
परिणामका कर्ता नहीं होता ।! 

अशुभ कम बुरा और शुभ कर्म भला ऐसी मान्यता अज्ञानका फल है इसका स्पष्टीकरण करते हुए 
कलश १०० की टीकामें लिखा है-- 

“जैसे अशुभकर्म जीवको दुख करता है उसी प्रकार शुभकर्म भी जीवको दुःख करता है। कमंमें तो 
भला कोई नहीं है | अपने मोहको लिये हुए मिध्यादृष्टि जीव कर्मको भला करके मानता है । ऐसी भेद प्रतीति 
शुद्ध स्वरूपका अनुभव हुआ तबसे पाई जाती है । 

शुभोपयोग भला, उससे क्रमसे कर्मनिजंरा होकर मोक्ष प्राप्ति होती है यह मान्यता कैसे झूठी है 
इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०१ की टीकामे लिखा है-- 

'कोई जीव शुभोपयोगी होता हुआ यतिक्रियामे मग्न होता हुआ शुद्धोपयोगकों नहीं जानता, केवल 
थतिक्रियामात्र मग्न हैं। वह जीव ऐसा मानता हे कि मैं तो मुनीश्वर, हमको विषय-कषाय सामग्री निसिद्ध हैं । 
ऐसा जानकर विषय कषाय सामग्रीको छोड़ता है, आपको धन्यपना मानता हूँ, मोक्षमार्ग मानता है | सो विचार 
करनेपर ऐसा जीव मिध्यादृष्टि है । कम॑बन्धको करता है, काई भलापन तो नही है । 

क्रिया संस्कार छुटनेपर ही शुद्धस्वरूपका अनुभव संभव है इसका स्पष्टीकरण कलश १०४ की टीकाममें 
इसप्रकार किया हें-- 

शुभ-अशुभ क्रियामें मग्त होता हुमा जीव विकल्पी है, इससे दुःखी हैं । क्रिया संस्कार छूटकर शुद्ध- 
स्थरूपका अनुभव होते हो जीव निविकल्प है, इससे सखी है ।' 

कैसा अनुभव होनेपर मोक्ष होता है इसका स्पष्टीकरण कलश १०५ की टीकामे इस प्रकार क्रिया है- 

जीवका स्वरूप सदा कर्मसे मुक्त है। उसको अनुभवने पर मोक्ष होता है ऐसा घटता है, विरुद्ध 
तो नहीं ।' 

स्वरूपाचरण चारित्र क्या है इसका स्पष्टीकरण कलश १०६ की टोकामे इस प्रकार किया है-- 

“कोई जानेगा कि स्वरूपाचरण चारित्र ऐसा कहा जाता है जो आत्माके शुद्ध स्वरूपको बिचारे अथवा 
खिम्तवे अथवा एकाग्ररूपसे मग्न होकर अनुभवे । सो ऐसा तो नही, उसके करने पर बन्ध होता है, क्योंकि 
ऐसा तो स्वरूपाचरण चारित्र नही है। तो स्वरूपाचरण चारित्र कैसा हैं? जिस प्रकार पन्‍ना (सुबर्ण पन्न) 
पकानेसे सुवर्णमें की कालिमा जाती है, सुवर्ण शुद्ध होता है उसी प्रकार जीव द्रव्यके अनादिस अशुद्ध चेतनारूप 
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रागादि परिणम था, वह जाता है, “शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्ध चेतनारूप जीव द्रव्य परिणमता है, उसका ताम 
स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है, ऐसा मोक्षमार्ग है ! 

छुम-अक्षुम क्रिया आदि बन्धका कारण है इसका निर्देश करते हुए कलश १०७ की टीकामे लिखा है-- 

जो शुभ-अशुभ क्रिया, सूक्ष्म-स्थल अन्तर्जल्प बहिःजल्परूप जितना विकल्परूप आचरण है वह सब 
कर्मका उदयरूप परिणमन है, जीवका शुद्ध परिणमन नहीं है, इसलिए समस्त ही आचरण मोक्षका कारण नहीं 
है, बन्चका कारण है ।' 

विषय-कषायके समान व्यवहार चारित्र दुष्ट है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०८ में 
लिखा है-- 

“यहाँ कोई जानेगा कि शुभ-अछुभ क्रियारूप जो आचरणरूप चारित्र है सो करने योग्य नहीं है उसी 
प्रकार वर्जन करने योग्य भी नहीं है ” उत्तर इस प्रकार है--वर्जन करने योग्य है। कारण कि व्यवहार 
चारित्र होता हुआ दुष्ट है, अनिष्ट है, घातक है, इसलिए विषय-कषायके समान क्रियारूप चारित्र निषिद्ध है !! 


(कलश १०९) ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहनेका कारण-- 

“कोई आशंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीनका मिला हुआ है, यहाँ ज्ञानमात्र 
मोक्षमार्ग कहा सो क्‍यों कहा ? “उसका समाधान ऐसा है--शुद्ध स्वरूप ज्ञानमें सम्यग्दर्शन सम्यकल्ारित्र सहज 
ही गर्भित है, इसलिए दोष तो कुछ नही, गुण है । 

(कलश ११०) मिथ्यादृष्टिके समान सम्यर्दृष्टिका शुभ क्रियारूप यतिपना भी मोक्षका कारण नही है 
इसका खुलासा-- 

“यहाँ कोई भ्रान्ति करेगा जो मिथ्यादृष्टिका यतिपना क्रियारूप हैं सो बन्धका कारण है, सम्यर्दृष्टि 
है जो यतिपना शुद्ध क्रियारूप सो मोक्षका कारण हे । कारण कि अनुभव ज्ञान तथा दया ब्रत तप संयमरूप 
क्रिया दोनों मिलकर ज्ञानावरणादि कर्मका क्षय करते हैं । ऐसी प्रतीति कितने ही अज्ञानी जीव करते है । 
वहाँ समाधान ऐसा--जितनी शुभ-अशुभ क्रिया, बहिर्जल्परूप विकल्प अथवा अन्तर्जल्परूप अथवा द्रव्योंका 
विचाररूप अथवा शुद्ध स्वरूपका विचार इत्यादि समस्त कर्म बन्धका कारण है | ऐसी क्रियाका ऐसा ही स्वभाव 
है । सम्यग्दष्टि मिथ्यादृष्टिका ऐसा भेद तो कुछ नही । ऐसी करतूतिसे ऐसा बन्ध है । शुद्धस्वरूप परिणमन- 
मात्रसे मोक्ष है। यद्यपि एक ही कालमे सम्यरदृष्टि जीवके शुद्ध शान भी है, क्रियारूप परिणाम भी है। 
तथापि क्रियारूप है जो परिणाम उससे अकेला बन्ध होता है, कर्मका क्षय एक अशमात्र भी नही होता है । 
ऐसा वस्तुका स्वरूप, सहारा किसका | उसी समय शुद्ध स्वरूप अनुभव ज्ञान भी है । उसी समय ज्ञानसे कर्मक्षय 
होता है, एक अंशमात्र मो बन्ध नही होता है । वस्तुका ऐसा ही स्वरूप है । 

(कलश ११२) समस्त क्रियामे ममत्वके त्यागके उपायका कथन-- 

“जितनी क्रिया है वह सब मोक्षमार्ग नहीं है ऐसा जान समस्त क्रियामे ममत्वका त्यागकर शुद्धज्ञान 
मोक्षमार्ग है ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ ।” 

(कलश ११४) स्वभावप्राप्ति और विभावत्यागका एक ही काल है-- 

'जिस काल शुद्ध चैतन्य वस्तुको प्राप्ति होती है उसी काल मिथ्यात्व-राग-द्ेषरूप जीवका परिणाम 
मिटता है, इसलिए एक ही काल है, समयका अन्तर नही है ।' 

(कछश ११५) सम्यरदृष्टि जीवके द्रव्याज़व और भावास्रवसे रहित होनेके कारणका निर्देश-- 
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'आखब दो प्रकारका है। विवरण--एक द्रव्यास्रव है, एक भावास्रव है। द्रव्यास्नव कहनेपर कर्मरूप 
बैठे हैं आत्माके प्रदेशोंमें पुद्गलपिण्ड, ऐसे द्रव्याख्रवसे जीव स्वभाव ही से रहित है। यद्यपि जीवके प्रदेश, 
कर्मपुद्गलूपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि परस्पर एक द्रव्यरूप नहीं होते हैं, अपने अपने द्रव्य-गुण- 
पर्यायरूप रहते हैं। इसलिए पुद्गलपिण्डसे जीव भिन्‍न है । भावास्रव कहनेपर मोह, राग, द्वेषरूप विभाव 
अशुद्ध चेतन परिणाम सो ऐसा परिणाम यद्यपि जीवके मिथ्यादृष्टि अवस्थामें विद्यमान ही था तथापि सम्य- 
क्त्वरूप परिणमने पर अशुद्ध परिणाम मिटा । इस कारण सम्यरदृष्टि जीव भावास्रवसे रहित है । इससे एंसा 
अर्थ निपजा कि सम्यग्दृष्टि जीव निरात्तव है।' 

(कलश ११९) सम्यग्दृष्टि कर्मबन्धका कर्ता क्‍यों नहीं इसका निर्देश-- 

'कोई अज्ञानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्यग्दृष्टि जीवके चारित्रमोहका उदय तो है, वह उदयमात्र 
होते पर आगामी ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध होता होगा ? समाधान इस प्रकार है-- चारित्रमोहका उदयमात्र 
होने पर बन्ध नहीं है। उदयके होने पर जो जीवके राग, द्वेघ, मोह, परिणाम हो तो कर्मबन्ध होता है, 
अन्यथा सहस्न कारण हो तो भी कर्मबन्ध नहीं होता । राग, द्वेष, मोह परिणाम भी मिथ्यात्व करमंके उदयके 
सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर अकेले चारित्रमोहके उदयके सहाराका राग, द्वंघ, मोह परिणाम नहीं है । 
इस कारण सम्यर्दष्टिके राग, हेष, मोह परिणाम होता नही, इसलिए कर्मबन्धका कर्त्ता सम्यग्दृष्टि जीव 
नहीं होता ।' 

(कलश १२१) सम्यग्दृष्टिके बन्ध नही है इसका तात्पर्य--- 

जब जीव सम्यक्त्वको प्राप्त करता हैं तब चारित्रमोहके उदयमें बन्ध होता है, परन्तु बन्धश्नक्ति हीन 
होती है, इसलिए बन्ध नही कहलाता !! 

(कलश १२४) निविकल्प अर्थ काष्ठके समान जड़ नही इस तथ्यका खुलासा-- 

'शुद्धस्वरूपके अनुभवके काल जीव काष्ठके समान जड है ऐसा भी नहीं है, सामान्यतया सविकल्पी 
जीवके समान विकल्पी भी नहीं है, भावश्नुतज्ञानके द्वारा कुछ निविकल्प वस्तुमात्रको अवलम्बता है, अवश्य 
अवलूम्बता है ।' 

(कलश १२५) शुद्ध ज्ञानमें जीतपना कैसे घटता है-- 

आखस्रव तथा संवर परस्पर अति हो वैरो हैं, इसलिए अनन्त कालसे लेकर सर्व जीवराशि विभाव 
मिथ्यात्वरूप परिणमता है, इस कारण शुद्ध ज्ञानका प्रकाश नहीं है । इसलिएं आस्रवक्त सहारे सर्व जीव हैं । 
काललब्धि पाकर कोई आसन्‍्न भव्य जोब सम्यक्‍्त्वरूप स्वभाव परिणति परिणमता है, इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट 
होता है, इससे कर्मका आस्रव मिटता है, इससे शुद्ध ज्ञानका जीतपना घटित होता है ।' 


(कलश १३०) भेदआझ्ञान भी विकल्प है इसका सकारण निर्देश-- 

“निरन्तर शुद्ध स्वरूपका अनुभव कर्त्तव्य है। जिम काल सकल कर्मक्षय लक्षण मोक्ष होगा उस काल 
समस्त विकल्प सहज ही छूट जायेंगे । वहाँ भेदविज्ञान भी एक विकल्परूप है, केवलज्ञानके समान जीवका शुद्ध 
स्वरूप नहीं है, इसलिए सहज ही विनाशीक है ।' 

(कलधा १३३) निर्जराका स्वरूप-- 

'संवरपुरवक जो निर्जरा सो निर्जरा, क्योंकि जो संवरके बिना होती है सब जीवोंको उदय देकर कर्मकी 
निर्जरा सो निर्जरा नहीं है । 
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(कलश १३९) हेयोपादेय विचार-- 
शुद्ध चिट्रूप उपादेय, अन्य समस्त हेय । 


(कलश १४१) विकल्पका कारण--- 

'क्रोई ऐसा मानेगा कि जितनी ज्ञानकी पर्याय है वे समस्त अशुद्धरूप है सो ऐसा तो नहीं, कारण कि 
जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसी प्रकार ज्ञानकी पर्याय वस्तुका स्वरूप है, इसलिए शुद्धस्वरूप है। परन्तु एक 
विशेष--पर्यायमात्रका अवधारण करनेपर विकल्प उत्पन्न होता है, अनुभव निविकल्प है, इसलिए वस्तुमात्र 
अनुभवने पर समस्त पर्याय भी ज्ञानमात्र है इसलिए ज्ञानमात्र अनुभव योग्य है ।' 

(कलश १४४) अनुभव ही चिन्तामणि रत्न है-- 

“जिस प्रकार किसी पृण्यवान्‌ जीवके हाथमे चितामणि रत्न होता है, उससे सब मनोरथ प्रा होता है, 
वह जीव लोहा, ताँबा, रूपा ऐसी धातुका संग्रह करता नही उसी प्रकार सम्यरूष्टि जीवके पास शुद्ध स्वरूप 
अनुभव ऐसा चिन्तामणि रत्न है, उसके द्वारा मकल कर्मक्षय होता है । परमार्मपदकी प्राप्ति होती है । अतो- 
न्द्रिय सुखकी प्राप्ति होती है। वह सम्य्दृष्टि जीव शुभ अशुभरूप अनेक क्रियाविकल्पका संग्रह करता नहों, 
कारण कि इनसे कार्यत्रिद्धि होती नही ।' 

(कलश १५३) सम्यर्दृष्टिके दृष्टान्त द्वारा बांछापूर्वक क्रियाका निषेघ-- 

'जिस प्रकार किसीको रोग, शोक, दारिद्र बिना ही वाछाके होता हैं उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीवके जो 
कोई क्रिया होती है सो बिना ही वाछाके होती है ।' 

(कलश १६३) कर्मबन्धके मेटनेका उपाय-- 

“जिस प्रकार किसी जीवकों मदिरा पिलाकर विकल किया जाता है, सर्वस्व छीन लिया जाता है, पदसे 
भ्रष्ट कर दिया जाता है उसी प्रकार अनादि कालसे लेकर सर्व जीवराशि राग-द्रेष-मोहरूप अशुद्ध परिणामसे 
मतवाली हुई है । इससे ज्ञानावरणादि करमंका बन्ध होता है । ऐसे बन्धकों शुद्ध ज्ञानका अनुभव मेंटनशील है, 
इसलिए शुद्ध ज्ञान उपादेय है ।” 


(कलद १७५) द्रव्यके परिणामके कारणोंका निर्देश-- 

'द्रब्यके परिणामका कारण दो प्रकारका है--एक उपादान कारण है, एक निमित्त कारण हैं। उपादान 
कारण द्रव्यके अन्तर्गर्भित है अपने परिणाम-पर्यायरूप परिणमनश्क्ति वह तो जिस द्रव्यकी उसी द्रव्यमे होती है, 
ऐसा निश्चय है । निमित्त कारण--जिस द्रव्यका संयोग प्राप्त होनेसे अन्य द्रव्य अपनी पर्यायरूप परिणमता है, 
वह तो जिस द्रव्यकी उस द्रव्यमे होती है, अन्य द्रव्यगोचर नहीं होती ऐसा निश्चय हैं । जैसे मिट॒टी घट पर्याय- 
रूप परिणमती है। उसका उपादान कारण है भिट्टीमे घटरूप परिणमनशक्ति । निमित्त कारण हैं बाह्यरू्प 
कुम्हार, चक्र दण्ड इत्यादि । वैसे ही जीवद्रव्य अशुद्ध परिणाम मोह राग द्वेषरूप परिणमता हैं। उसका उपा- 
दान कारण है जीवद्रव्यमे अन्तर्गभित विभावरूप अशुद्ध परिणामशक्ति है । 

(कलश १७६-१८७। अकर्ता-कर्ता विचार 

के 'सम्यरदृष्टि जीवके रागादि अशुद्ध परिणामोका स्वामित्वपना नही है, इसलिए सम्यरदृष्टि जीव कर्ता 
नहीं है ।' 

“मिथ्यादृष्टि जीबके रागादि अशुद्ध परिणामोंका स्वामित्वपना है, इमलिए मिथ्यादष्टि जीव कर्ता है ।' 

(कलश १८०) मात्र भरेदज्ञान उपादेय है-- ४ 


चतुर्थ खण्ड : ४५७ 


“जिस प्रकार करोंतके बार बार चालू करनेसे पुद्गल वस्तु काष्ठ आदि दो खण्ड हो जाता है उसी प्रकार 
भेवज्ञानके द्वारा जीव पुदूगलको बार-बार भिन्‍न-भिन्‍न अनुभव करने पर भिन्‍न-भिन्‍न हो जाते है, इसलिए भेद- 
ज्ञान उपादेय है ।! 

(कलश १८१) जीव कर्मको भिन्‍न करनेका उपाय-- 

जिस प्रकार यद्यपि लोहसारकी छेनी अति पैनी होती है तो भी सन्धिका विचारकर देने पर छेद कर 
दो कर देती है उसी प्रकार यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीवका ज्ञान अत्यन्त तीक्ष्ण हैं सथापि जीव-कर्मकी है जो भीतरमें 
सन्धि उसमें प्रयेश करने पर प्रथम तो बुद्धिगोचर छेदकर दो कर देता है । पदचात्‌ सकल कर्मका क्षय होनेसे 
साक्षात्‌ छेदकर भिन्न-भिन्न करता है ।' 

(कलश १९१) भोक्षमार्गका स्वरूप निरूपण--- 

सर्व अशुद्धपना के मिटनेसे शुद्धघना होता हँ । उसके सहाराका हैँ शुद्ध चिद्रूपका अनुभव, ऐसा मोक्ष- 
मार्ग है ! 

(कलश १९३) स्वरूप विचारकी अपेक्षा जीव न बद्ध हूँ न मुक्त है-- 

'एकेन्द्रियसे लेकर पत्शचेन्द्रियतक जोवद्रव्य जहां तहाँ द्रव्य स्वरूप विचारकी अपेक्षा बन्ध ऐसे मुक्त ऐसे 
विकल्पसे रहित है । द्रव्यका स्वरूप जैसा है वसा ही है ।' 

(कलश १९३) कर्मका (भावकर्मका) कर्तापन-भोक्तापन जीवका स्वभाव नहीं-- 

जिस प्रकार जीवद्रव्यका अनन्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कर्मका कर्तापन भोक्तापन स्वरूप नहीं 
हैं । कर्मकी उपाधिसे विभावरूप अशुद्ध परिणतिरूप विकार है । इसलिए विनाशीक है । उस विभाव परिणति- 
के विनाश होने पर जीव अकर्ता है, अभोकता है ।' 

(कलद्य २०३) भोक्‍ता और कर्ताका अन्योन्य सम्बन्ध है-- 

जो द्रव्य जिस भावका कर्ता होता है वह उसका भोक्ता भी होता है। ऐसा होने पर रामादि अशुद्ध 
चेतन परिणाम जो जीव कर्म दोनोंने मिलकर किया होबे तो दोनों भोक्ता होंगे सो दोनों भोक्ता तो नही हैं । 
कारण कि जीव द्रव्य चेतन है तिस कारण सुख दुःखका भोक्‍ता होबे ऐसा घटित होता है, पुद्गल द्रव्य अचेतन 
होनेसे सुख दु खका भोक्‍ता घटित नहों होता | इसलिए रागादि अशुद्ध चेतन परिणमनका अकेला संसारी जीव 
कर्ता है, भोक्ता भी है !? 

(कलश २०९) विकल्प अनुभव करने योग्य नहीं-- 

जिस प्रकार कोई पुरुष मोतीकी मालाको पोना जानता है, माला गूँंथता हुआ अनेक विकल्प करता है 
सो वे समस्त विकल्प झूठे हैं, विकल्पोंमें शोभा करनेकी शक्ति नहीं है। शोभा तो मोतीमात्र बस्तु है, उसमें 
है । इसलिए पहिननेवाला पुरुष मोतीकी माला जानकर पहिनतवा है, गूँथनेके बहुत विकल्प जानकर नहीं पहि-, 
नता है, देखनेवाला भी मोतीकी माला जानकर शोभा देखता हैं, गूथनेके विकल्पोंको नही देखता है उसी प्रकार 
शुद्ध चेतनामात्र स्त्ता अनुभव करने योग्य है । उसमें घटते है जो अनेक विकल्प उन सबकी सत्ता अनुभव करने 
योग्य नही है ।' 

(कलश २१२) जानते समय ज्ञान शेयरूप नहीं परिणमता-- 

जीवद्रव्य समस्त ज्ञेय वर, को जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु ज्ञान शेयरूप नहीं होता है जेय, 
भी ज्ञासद्रव्यरूप नहीं परिणमता है ऐसी वस्तुकी मर्यादा है ।' | 

५८ 


ण्प 


४५८ : सिद्धान्ताचा्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन ग्रन्थ 


(कलक्ष २१४) एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको करता है यह झूठा व्यवहार है-- 

जीव शानावरणादि पुदूगल कर्मको करता है, भोगता है। उसका समाधान इस प्रकार है कि झूठे 
व्यवहारसे कहनेको है । द्रव्यके इस रूपका विचार करनेपर परद्रव्यका कर्ता जीव नहों है ।” 

(कलश २२२) ज्ञेयको जानना विकारका कारण नहीं-- 

'कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसी आशंका करेगा कि जीव द्रव्य ज्ञायक है, समस्त शैयकों जानता है, इस- 
लिए परद्रव्यको जानते हुए कुछ थोड़ा बहुत रागादि अशुद्ध परिणतिका विकार होता होगा ? उत्तर इस प्रकार 
है कि परद्रव्यको जानते हुए तो एक निरंशभात्र भी नहो है, अपनी विभाव परिणति करनेसे विकार हैं। अपनी 


शुद्ध परिणति होने पर निविकार है |! 
इत्यादि रूपसे अनेक तथ्योंका अनुभवपूर्ण वाणी द्वारा स्पष्टीकरण इस टीकामें किया गया है । टीकाका 


स्वाध्याय करनेसे ज्ञात होता है कि आत्मानुभूति पूर्वक निराकुलत्व लक्षण सुखका र॒सास्वादन करते हुए कविवर- 
ने यह टीका लिखी है । यह जितनी सुगम और सरल भाषामे लिखी गई है उतनी हो भव्य जनोंके चित्तको 
आह्लाद उत्पन्न करनेवाली हे । कविवर बनारसीदास जी ने इसे बालबोध टीका इस नामसे सम्बोधित किया 
है। इसमे संदेह नहीं कि यह अज्ञानियों या अल्पज्ञोंको आत्मसाक्षात्कारके सम्मुख करनेके अभिप्रायसे ही लिखी 
गई है। इसलिए इसका बालबोध यह नाम सार्थक है । कविवर राजमल्लजी और इस टीकाके सम्बन्धमे कवि- 
वर बनारसीदासजी ल्खिते हैं-- 

पांडे राजमल्ल जिनधर्मी | समयसार नाटकके मर्मी ॥ 

तिन्‍्हें ग्रन्थकी टोका कीन्ही । बालबोध सुगम करि दीन्‍्ही॥ 

इस विधि बोध वचनिका फैली । समें पाइ अध्यातम सैली ॥ 

प्रगटी जगत मांहो जिनवाणी, घर घर नाटक कथा बखानी | 

कविवर बनारसीदास जीने कविवर राजमल्लजी ओर उनकी इस टीकाके सम्बन्धमें थोड़े शब्दोंमे जो 

कुछ कहना था, सब कुछ कह दिया है। कविवर बनारसीदासजीने छन्दोंमे नाटक समयसारकी रचना इसी 
टीकाके आधारसे की है। अपने इस भावको व्यक्त करते हुए कविवर स्वय लिखते हैं-- 


नाटक समेसार हितजीका, सुगमरूप राजमल टीका | 
कवितबद्ध रचना जो होई, भाषा ग्रंथ पढ़े सब कोई ॥ 
तब बनारसी मनमें आनी, कीजे तो प्रगटे जिनवानी ॥ 
पंच पुरुमकी आज्ञा लोनी | कवितबन्धकी रचना कीनो ॥ 
जिन पांच पुरुषोंको साक्षी कके कविवर बतारसीदासजीने छन्‍्दोमे नाटक समयसारकी रचना की 
है । वे हैं-- १. पं० रूपचंद जी, २, चतुर्भुजी जी, ३. कविवर भैया भगवत्तीदास जी, ४. कोरपालजी और ५, 
धर्मंदास जी । इनमें पं* रूपचंद जो और भैया भगवतीदास जी का नाम विशेषरूपसे उल्लेखनीय है । स्पष्ट है 
कि इन पांचों विद्वानोंने कविवर बनारसीदास जीके साथ मिलकर कविवर राजमल्ल जी की समयसार करूश 
बालबोध टीकाका अनेक बार स्वाध्याय किया होगा । यह टीका अध्यात्मके प्रचारमे काफी सहायक हुई यह 
हक है । पं० श्री रूपचन्द जी जैसे सिद्धान्ती विद्वानको यह टीका अक्षरश: मान्य थी यह भी इससे 
 है। 


है 


पुरुषार्थसिद्धधू पाय : एक अनुशीलन 


ऐसा शिष्ट सम्प्रदाय है कि सर्वप्रथम दृष्टदेवकी द्वव्य-भाव वन्दनापूर्वक प्रयोजनीय कार्यको प्रारम्भ 
करना चाहिए । प्रकृतमें उल्लेखनीय कार्य ग्रन्थ रचना है, क्योंकि क्रमसे मूल श्रुतके विच्छिन्न होनेपर हस 
कालमें मोक्षमार्गकी प्रवृत्ति अक्षुणण बनी रहे इस दृष्ट प्रयोजनको सामने रखकर, आरातीय आचार्योने भव्य 
जीवोंके हितार्थ आगमानुसारी विविध शास्त्रोंकी रचनाकर मोक्षमार्गकी प्रवृत्तिको अक्षुण्ण बनाये रखा है । 


उनमें चरणानुयोगके अनुसार प्रवृत्ति बनाये रखनेके लिये चारित्रपाहुड, मूलाचार और रत्नकरण्ड- 
श्रावकाचार आदि जितने मूल और तदनुसारी शास्त्र लिखे गये हैं, उनमें अन्यतम ग्रन्थ पुरुषार्थसिद्धयुपाय एक 
हैं। यह आचार्य अमृतचन्द्र की मौलिक कृति है । 
मंगलाचरण 

इसका 'तज्जयतिपर ज्योति इत्यादि प्रथम मंगल इलोक हैं। इस द्वारा सर्वोत्कृष्ट ज्योतिस्वरूष 
केवलज्ञान जय-जयकार करते हुए इस द्वारा समग्र जिनागमके सारकों सूचित कर दिया गया है | 


इस मंगलसूत्रमे शञानको दर्पणकी उपमा दी गई है। जो पदार्थ दर्षणमे प्रतिबिम्बित होते है वे न तो 
दर्पणके पास आते है, और न ही दर्पण ही उनके पास जाता हैं। किन्तु उन पदार्थोमे प्र तिबिम्बित होनेंकी 
सहज योग्यता है ओर अपने स्वच्छरूप गुणके कारण दर्थणमे 'योग्य' क्षेत्रमे स्थित उन पदार्थोकों प्रतिबिम्बित 
करनेकी योग्यता है । उनके दर्पणमें प्रतिबिम्बित होनेका यही कारण हैं । ठीक यही स्थिति ज्ञानकी है। तीनों 
कालों और तीनो जगत्‌मे स्थित जितने भी पदार्थ थे, है और रहेंगे । उनका ज्ञानके साथ सहज ही शेय-ज्ञायक 
सम्बन्ध है | ज्ञानमे सहज ही ऐसी सामर्थ्य है कि वह स्वभाव विप्रकृष्ट, कालविप्रकृष्ट और क्षेत्र विप्रकृष्ट 
किसी प्रकारके पदार्थ क्यों न हों उन सबको वर्तमानवत्‌ जानता है। ज्ञानकी एक उपमा दीपककी भी दी 
जाती है। जैसे दीपक परको प्रकाशित करते हुए स्वयंको भी प्रकाशित करता है । ज्ञानका भी वही स्वभाव है । 
वह अन्य समस्त शेयोंको अपने ज्ञान पर्याय रूपसे जाननेके साथ स्वयंकों भी जानता है । ऐसे मंगलस्वरूप 
सम्यसज्ञानकी हमें प्राप्ति हो और ऐसी कामना करना ही उसका जय-जयकार है। 

एकान्तनयोंके विलास अनन्त हैं । एक मात्र अनेकान्त ही उनके विरोधको दूर करनेमे समर्थ है । यह 
एक सिद्धान्त भी है ओर स्वयं वस्तुका स्वरूप भी । जैनदर्शनकः यह प्राण है। जैनसिद्धान्तको हृदयंगम करनेके 
लिए अनेकान्तके स्वरूपका सम्यग्जञान होना जरूरी है। इसी तथ्यकों हृदयंगम कर आचार्यदेवने शानस्वरूप 
आत्माका या केव लज्ञानका जय-जयकार फरनेके अनन्तर अनेकान्त सिद्धान्तको द्रव्य-्भाव नमस्कार किया है । 

आगे तीनों लोकोंके नेत्रस्वरूप परमागमको बुद्धिपूर्वक जाननेका निर्देश करके आचार्यदेवने पुरुषार्थ 
सिद्धभुपाय नामक शास्त्र (आगम) का उद्धार करनेफी मंगल सूचना की हैं। इस शास्त्रकों कहनेकौ प्रतिज्ञा 
सूचक इलोकमें उपाभियते' क्रियाका प्रयोग हुआ है। इस द्वारा श्ास्त्रकार यह सूचित कर रहे हैं कि इस 
दारा हम अपने अभिप्रायको नहों व्यक्त कर रहे है । किन्तु भगवान्‌ महावीर और गौतम गणघरसे लेकर 
आचार्य परम्परासे पुरुष अर्धात्‌ चेतनस्थरूप आत्माके प्रयोजनको सिद्ध करनेका जो उपाग्र निरूपित होता आ 
रहा है, उसका ही मैं (अमृतचन्द्र आचार्य) उद्धार करने वाला हूँ, इस द्वारा कोई नई बात नही कही जा रही है । 
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आगे एलोक ४ में धर्मतीर्थकी प्रवृत्तिका निर्देश करते हुए यह स्पष्ट किया गया है कि व्यवहार और 
निशचयके जानकार पुरुष (आचार्य) ही उसकी प्रवृत्ति करनेमे समर्थ होते है, क्योंकि आगममें निशचयनयकों 
भूतार्थ और व्यवह्ारनयको अभूतार्थ कहा गया है। परन्तु भूतार्थके ज्ञानसे विमुल प्रायः सभी संसारी जीव 
हैं । फिर भी अज्ञानीके अज्ञानको दूर करानेके अभिप्रायसे व्यवहार द्वारा परमार्थका ज्ञान कराया जाता है । 
किन्तु जो मात्र व्यवहारको ही मोक्षमार्ग मानते है उनके लिए जिनागमकी प्ररूपणा नहों है। इसी तथ्यको 
दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करके आगे देशनाके फलको कौन प्राप्त होता है इसे समझाते हुए इस ग्रन्थकी उत्पत्तिका 
८ मंगलसूत्रों द्वारा समाप्त की गई है। 


सम्यक्‌ पुरुषा्थ ओर उसका फल 


-- . प्रल्थके नामके अनुसार प्रन्थको प्रारम्भ करते हुए सर्वप्रथम पुरुष शब्दके अर्थकरों स्पष्ट किया गया है, 
क्योंकि जहाँ अध्यात्ममे निश्वयनयकी मुख्यतासे पुरुष (आत्मा) का अर्थ स्वत-सिद्ध है अतएवं अनादि, अनन्त, 
बिशद ज्योति और नित्य उद्योतरूप एक ज्ञायक आत्मा लिया गया है, वहाँ चरणानुयोगमे उभयनयसाध्य 
ऐसे आत्माको विवक्षित किया गया है, जो चेतन गुण-पर्यायवाला तथा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वरूप होकर भी 
स्पर्शादि गुणवाले पुद्गल द्रव्य आदि समस्त परद्रव्योंसे अत्यन्त भिन्न है, क्योंकि जहाँ अध्यात्ममे ध्येय अर्थात्‌ 
आलम्बनकी मुख्यतासे आत्माको लक्षित किया गया है वहाँ चरणानुयोगमे प्रवृत्ति-निर्वत्तिकी मुख्यतासे कैसा 
आत्मा अपने इष्ट प्रयोजनकी सिद्धि करनेमें सफल होता है इस तथ्यकी मुख्यता है। यही कारण हैँ कि इस 
झास्त्रमें उमय नयकी मुख्यतासे पुरुष शब्दका अर्थ करके तथा उसे (जीवको) परिणामस्वरूप सिद्ध करके भवका 
'बीज क्‍या है, जिससे यह जीव चतु्गंतिरूप परिभ्रमणका पात्र बना हुआ है, यह स्पष्ट किया गया है । 


जैसा कि पूर्वमे कह आये हैं कि जैसे जीव ध्रुवस्वभाव है वेसे ही वह स्वभावसे उत्पाद-व्ययरूप भी 
है । एक जीथ ही क्या प्रत्येक द्रव्य अपने अन्वय स्वभावके कारण जहाँ नित्य हैँ वही वह अपने व्यतिरिकस्व- 
भावके कारण उत्पादव्ययरूपसे परिणमनणील भी हैं। नित्य होकर परिणमन करते रहना जड़ चेतन प्रत्येक 
द्रब्यका स्वभाव है | इसलिये जहाँ यह जीव व्याप्य-व्यापकभावसे प्रतिसमय अपने विवक्षित परिणामका कर्ता 
है वहीं वह भाव्य भावक भावसे स्वयं अपने परिणामका भोक्‍ता भी हैं। उसके रहते हुए भी जब यह आत्मा 
परलक्षी रागादि भावसे भिन्‍न अपने ज्ञान स्वरूप आत्माके अनुभवक्रे द्वारा निश्चल अपने चंतन्य स्वरूपको 
प्राप्त कर लेता हैं, तब इसने अपना करणीय कार्य कर लिया यह निश्चित होता है। इसीका नाम सम्यक्‌ 
: इृष्षार्थकी सिद्धि है और इसीका नाम अपने अपराधके कारण प्राप्त हुए संयोगी जीवनसे मुक्ति है। स्वभावकी 
प्राप्ति इसीका दूसरा नाम है | 


संसार और उसका कारण 


' किन्तु इस जीवका और कर्मका अनादि सम्बन्ध होनेसे, संसार अवस्थामे बह जीव स्वयं अपने ज्ञान 
'स्वमांवकी भूलकर अज्ञान और रागादिरूपसे परिणमन करता रहता हैं। अतः इन भावोंको निमित्तकर 
'कार्मणंवर्गणायें स्वयं ज्ञानावरणादि कर्मरूपसे परिणमन करती रहती हैं और उत ज्ञानावरणादि कर्मोंको निमित्त- 
कर जीवभी स्वयं अज्ञान रागादिख्पसे परिणमन करता रहता है । यह संसारकी अनादि परंपरा है। इसका 
मूल कारण अपना अज्ञान हैं। उस कारण यह जीव अपने ज्ञानदर्शन स्वभावके कारण परसे भिन्न होनेपर भी 
उससे तन्‍्मय जैसा अपनेको अनुभव करता रहता हैं । यही संसारका मूल कारण है । 


श्रतुर्थ लण्ड : ४६६ 

पुरुषार्थंसिद्धिका उपाय 
लोकमें जड़ और चेतन दोनों प्रकारके पदार्थ पाये जाते हैं। उनका स्वरूप भी भिन्‍न-भिन्‍न है । अपने 
अज्ञानके कारण अनादिसे यह जीव विपरीताभिनिवेशके वशीभूत होकर निजतत्वकों भूला हुआ है । किन्तु जब 
यह जीव पर और परके निमित्तसे होनिवाले परभावोंसे भिन्‍न, अपने ज्ञातादृष्टा स्वरूपको जानकर उसमें अवि- 
घल स्थितिको प्राप्त होता है तब ही इस जीवने पुरुषार्थीवी सिद्धिका उपाय अपनेमें हृदयंगम किया, यह कहा 
जा सकता है। जो पूर्वरूपसे रत्लत्रय स्वरूप होनेसे, पाप क्रियासे भिन्‍न आत्मकार्यकों साधनेमे समर्थ मुनियोंमें 
पूर्णरूपसे छक्षित होता है । सम्यक प्रकारसे पुरुषार्थकी सिद्धिका, इससे भिन्न, अन्य कोई दुसरा मार्ग नहीं है । 


उपदेश देनेका क्रम ेृ 

जिनागममें जिन चार अनुयोगोंकी प्ररूपणाकी गयी है, उनमेंसे प्रथमानुयोगमें तो पुण्य पुरुषोंकी कथा 
की मुख्यतासे प्ररूपणा है। इसका प्रयोजन इतना ही है कि संसारी जीव पुण्य-पापके फलको जानकर, उनसे 
विरक्‍त हो परमाथ्थंके मार्गमें छगे । करणानुयोगमे लोकाछोक्की प्ररूपणाके साथ गुणस्थान और मार्गंणा स्थान 
आदिको माध्यम बनाकर परिणामोंकी जातिकी प्ररूपणा मुख्यतासेकी गयी हैं। चरणानुयोगमे कैसे उठे कैसे 
बैठे, कैसे बोले, दूसरेसे कैसा व्यवहार करे आदिकी मुख्यतारों वह सब प्रवृत्ति प्ररूपितकी गयी है जो निमित्त- 
रूपसे स्वरूप प्राप्तिमे व्यवहारसे साधक मानी गयी है। द्रव्यानुयोगका क्षेत्र बड़ा हैं। उसमे छ द्रव्य पाँच 
अस्तिकाय आदिकी विवेचनाके साथ अध्यात्मके रूपमें साक्षात्‌ मोक्षमार्गकी प्ररूवणा भी उसका विषय है । 

इन चारों अनुयोगोंमें पठन पाठनकी दृष्टिसे भी चरणानुयोगको प्रथम स्थान प्राप्त है। तथा मोक्षमार्ग 
में प्रवेश करनेकी दृष्टिसि भी जीवनका निर्माण हो इसमें चरणानुयोगके अनुसार प्रवृत्ति करना प्रथम कर्त्तव्य 
माना गया है। क्योंकि आगममें उपयोगको तीन प्रकारका निरूपित किया गया है--अशुभोपयोग, शुभोपयोग 
और शुद्धोपपोग । विषयकषायरूप प्रवृत्ति कार्यमि उपयोगका लगना ही अशुभोपयोग है । शुभोपयोगमे शुभा- 
चारकी मुख्यता है। अशुभोपयोगी तो मोक्षमा्गंका अधिकारी होता ही नहीं । यद्यपि शुभाचाररूप प्रवृत्ति 
स्वयं धर्म अथवा परमार्थ मोक्षमार्ग नही है और न शुद्धोपयोगका साक्षात्‌ साधक ही है, फिर भी शुभोपयोग 
शुद्धोपयोगका व्यवहारसे साधक होनेसे मोक्षमार्गमें उसकी उपयोगिता प्रमुखतासे स्वीकारकी गयी है । 

इसी पद्धतिको ध्यानमे रखकर प्रा रंभसे ही गुरुजन अपने शिष्योको सर्वप्रथम पूर्ण आचारकी शिक्षा तो 
देते ही थे। उसमें प्रवृत्त होनेके लिये प्रेरणा भी करते थे । इसी तथ्यको ध्यानमें रखकर आ० अमृतचन्द्र देवने 
पाप क्रियासे विरुद्ध ब्रतरूप चारित्रकों अगीकार करनेका और उसकी शिक्षा देनेका निर्देश प्रस्तुत प्रंथमें किया 
है । यह मुनियोकी आलौकिक वृत्ति हैं। जो शिष्य कदाचित्‌ इसे धारण करनेमें अपनो असमर्थता व्यक्त करता 
है उसे ही श्रावकाचारका उपदेश देनेकी परंपरा है। कदाचित्‌ कोई आचार्य इसके विरुद्ध उपदेश देता है तो 
वह ग्रन्थकारके अभिप्रायानुसार जिनमार्गमे गणतीय अपराध माना गया है । 

इस कथनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि आचारकी शिक्षाकों गौण करके मात्र करणानुयोग या द्रव्या- 
नुयोगगर्भ अध्यात्मका पठन-पाठन करना कराना मोक्षमार्गमें हितावह नहीं हें। उससे कदाचित्‌ शिष्यके 
उन्मरार्गी बननेको संभावना अधिक लगी रहती है । 
प्ररूपणामें क्रममंगका कारण 

आगे समग्र ग्रंथ दो अध्यायोंमे विभक्‍त है। प्रथम अध्यायमे श्रावकधर्मकी प्ररूपणाकी गयी है और 
दूसरेमें मुनिधमंकी । सवाल यह है कि स्वयं ग्रन्थकार जब यह लिखते हैं ।क सर्वप्रथम मुनिघमंका उपदेश देना 
चाहिये । ऐसी अवस्थामें वे ही स्वयं मुनिधर्मकी प्राथमिकताको गौणकर सर्वप्रथम गृहस्थधर्मके उपदेशका निर्देदा 
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क्‍यों कर रहे हैं ? प्रश्न मामिक है। समाधान यह है कि जिनागममें जो जीवादि सात तत्त्वों और पृण्य-पाष॑ 
सहित नो पदार्थोंकी प्ररूपणाकी गयी है, उनमें आस्रव तत्त्वके बाद ही संबर तत्त्वकी प्ररूषणा आती है। 
संवर तत्त्वके स्वरूप पर जहाँ तक दृष्टिपात करते हैं, उससे भी ऐसा ही फलित होता है. कि आखव तत्त्वकी 
प्ररूषणा करनेके बाद ही, उसके विरोधी, संबर तत्त्वकी प्ररूपणा करना संगत माना जा सकता है। इसी आधार 
पर संवर तत्त्वका लक्षण भी इस प्रकार किया गया है--आश्रव निरोध संबर: । 


यही कारण है कि आचायंदेवने धूर्वोक्त क्रको स्वीकार करते हुए भी तत्त्वाथंसूत्रके अनुसार 
आख्व तत्त्वगर्भ श्रावकचारको प्रथम स्थान दिया है। और तदनंतर इस ग्रंथमे संवर तत्त्वगर्भ मुनिधर्मकी प्ररूपणा 
की गयी है । 


सम्यग्दशंनकी मुख्यता 

जैसा कि पहले निर्देश कर आये है, कोई चाहे मुनिधर्म अंगीकार करे या शक्रावकधर्म अगीकार करे । 
उसमें सम्यग्दर्शन और सम्यरज्ञान मुख्य है। क्योकि इनके होनेपर ही मुनिधर्म या गृहस्थधर्म स्वीकार करना 
यथार्थ माना गया है। 

विपरिताभिनिवेश रहित जीवादि पदार्थोका श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है । वह पर और परभावोसे 
भिन्‍न आत्माका निजरूप हैं। आगममें इसके कर्म संयोगके अभावकी विवक्षामे तीन भेद किये गये है--उपशम 
सम्यग्दशैन, क्षयोपशम सम्यग्दर्शन और क्षायिक सम्यग्दर्शन | ये तीनो ही उपाधिके अभावमे ही होते है, इस- 
लिये हैं तो वे आत्माके लिजरूप ही, फिर भी उनमे क्षायिक सम्यर्दर्शन उपाधिके सर्वथा अभावम होता है, 
इसलिये उसका सद्भाव सिद्धोंमे भी पाया जाता है। उपशम सम्यग्दर्शनमे उपाधिका अभाव तो पूरी तरहसे 
रहता है परंतु इसमे उपाधि सत्ताके रूपमे आत्माके एकक्षेत्रावगाहम बनी रहती है। इसलिये जबतक (अन्त- 
मुहूर्त तक) उपाधिकी उदय-उदीरणा नही होतो है, तभीतक आत्मामे सम्यग्दर्शनका अस्तित्व स्वीकार किया 
गया है| क्षयोपशम सम्यग्दर्शनकी उत्पत्ति होती तो उपाधिके अभावमे ही है, फिर भी इसके कालमे देशघाती 
सम्यक्‌ प्रकृतिका उदय बता रहनेसे, सम्यग्दर्शनके साथ आत्माम चल मलित और अगाह6 दोष पैदा होते रहते 
हैं। इस प्रकार विचार करनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि तीनों ही सम्यग्दर्शन आत्मस्वरूप ही है। 
नि.शंकितादि आठ अंगोंकी प्राप्ति इन्हीके सदुभावमे सम्यक्‌ प्रकारसे होती हैं । 

इसके होनेपर जो सम्यरज्ञान अनेकान्तगर्भ जीवादि पदार्थ विषयक्र ज्ञान होता है, वह सम्यकज्ञान है । 
सम्यग्दर्शन कारण है और यह कार्य हैं। यद्यपि इन दोनोंकी उत्पत्ति एक साथ होती हैं फिर भी दीप और 
प्रकाशके समान इन दोनोंमे कार्यकारणभाव बन जाता हैं। जैसे सम्यग्दर्शके आगममे निःशंकितादि आठ 
अंग कहे गये हैं, उसी प्रकार सम्यकज्ञानके भी आठ अंग है--उनके नाम है--व्यंजनाचार, अर्थाचार, 
उमयाचार, कालाचार, विनयाचार, उपय।नाचार, बहुमानाचार, अनिह्लवाचार । 


इस प्रकार जिसने दर्शन मोहनीयका अभाव करनेके साथ जीबादि पदार्थ विषयक सम्यकज्ञान प्राप्त 
किया है, वही भले प्रकार सम्यक्चारित्रके आराधन करनेका अधिकारी माना गया है। चारित्र सब पावद्य योगके 
परिहारपूर्वक होता है और उसमें कषायोंका अस्तित्व अनुभवम नहों आता, ऐसा जो जीवका पर पदार्थोंसे 
बिरक्ततारूप आत्म परिणाम होता है वही सम्यकचारित्र हैं। उसीके सकलचारित्र और विकलचारित्र ये दो 
भेद हैं । यह क़रमसे मुनियोंको ओर गृहस्थोंको होता है । 


बतुर्थ ख़ब्ह : ४६३ 


विंकलचारित्र 
गृहिघर्मकी प्ररूपणा आगममें दो प्रकारसे परिलक्षित होती है--एक बारहब्रतोंके रूपमें और दूसरी 


ग्यारह प्रतिमाके रुपमे प्रस्तुत प्रन्थमें बारह तरूप प्ररूपणा मुख्यकपसेकी गयी है । उसके तीन भेद है--पाँच 
अणुद्नत, तीन गृुणब्रत और चार दिक्षात्रत। इनकी प्ररूपणा करनेके बाद अन्तमें सल्लेखनाको स्वतंत्ररूपसे 
प्ररूपणा दृष्टिगोचर होती है । जबकि आचार्य कुन्दकुन्दने स्व॒रचित चारित्रपाहुड़में सल्‍लेखनाकों चार शिक्षा- 
ब्रतोंमे ही सम्मिलित कर लिया है । 

इन बारह ब्रतोंके मूलमें अहिसा मुख्य है। जैसे खेतमें धानकी रक्षाके लिए बाड़ी (बागड़) होती है वही 
स्थान अहिंसाके परिकरके रूपमें शेष व्रतोंका है। अहिंसाका अर्थ अपने नि्ित्तसे केवल दूसरे जीवोंका प्राणोंसे 
वियुकत कर देना नहीं है । उसमें प्रमादरूप परिणतिका न होना मुख्य है । इसी बातको ध्यानमें रखकर जिना- 
गमके सारको संक्षेपमें बतलाते हुए आचायंदेवने अहिसाका लक्षण करते हुए लिखा है कि रागादि भावोंका नहीं 
उत्पन्त होना ही आहसा है और उनकी उत्पत्ति होना ही हिंसा है। और इसी आघधारपर हिस्य, हिंसक, हिंसा 
और हिसा-फल--इन चारोंको सम्यक्‌ प्रकारसे जानकर जिसमें आत्माकी हानि न हो इसरूपसे प्रवृत्ति करनेका 
आचारय॑देवने निर्देश किया है । शेष ब्रतोंके स्वरूपको इसी पद्धतिसे समझ लेना चाहिए । 

यहाँ ५०वें मगलसूत्रमे प्रांजल रूपसे यह सूचना की गई हैं कि जो निशचयको तो जानता नहों फिर 
भी उसीकी निश्च यसे अंगीकार करता है वह बाह्यकरण चरणमें आलसी हुआ उसका नाश करता है। सो 
इसकी व्याख्या पण्डित प्रवर टोडरमलजीने दो प्रकारसे की है । प्रथम व्याख्या करते हुए वे कहते है कि 'जो 
कोई केवल निश्चयका श्रद्धानी होकर यह कहता है कि यदि मैं परिग्रहादि रखें अथवा भ्रष्टाचारूूप प्रवर्तन 
करूँ तो इससे क्या हुआ ? मेरे परिणाम ठीक होना चाहिये । ऐसा कहकर जो स्वच्छन्द प्रवर्तन करता है उस 
जीवने दयाके आचरणका नाश किया । वह बाह्ममें तो निर्दय हुआ ही तथा अंतरंग निमित्त पाकर परिणाम 
अशुद्ध होते ही होते हैं, इसलिए अन्तरंगकी अपेक्षा भी निर्दय हुआ । कैसा है वह जीव ? बाह्य द्रव्यरूप अन्य 
जीवकी दयामे आछसी है, प्रमादी है ।' 

यह एक अर्थ है। हसी इलोकका दूसरा अर्थ करते हुए वे लिखते है--जो जीव निश्चयके स्वरूपको 
न जानकर व्यवहाररूप बाह्य परिग्रहादिके त्यागको ही निश्चयसे मोक्षमार्ग जानकर अंग्रीकार करता है बह 
जीव घुद्धोपयोगरूप दयाका नाश करता है !! 

ये दो अर्थ है जो यहाँ उक्त मंगल इलोकके किये गये है । सो ऐसा करते हुए यहाँ अन्तिम चरणमें जो 
'करणालसो' पाठ आया हूँ सो वहाँ उक्त अर्थ 'करुणालसो' पाठ सानकर किया गया है । 


जिनदेशनाका पात्र कौन 
श्रावकको जैनधर्मम दीक्षित होनेके साथ ही सर्वप्रथम आठ मूलगुण अग्रीकार करने चाहिये । इनका 


उल्लेख आचार्य समन्तभद्रने भी रत्तकरण्डश्रावकाचारमें किया है। मात्र वहाँ पांच उदुम्बर फलोंके त्यागके 
स्थानपर अहिंसा आदि पाँच अणुक्नत लिये गये हैं। ऊगता है कि उत्त रकालमे अहिंसा आदि पाँच अणुक्षतोंका 
ब्रत प्रतिमामे अंगीकार हो जानेसे यहाँ उनके स्थानपर पाँच उदुम्बर फलोंके त्यागको मुख्यता दी गई है, क्योंकि 
इन पाँच उदम्बर फलोंके भक्षणमें स्पष्टत: श्रसहिसा होती हुई दिर।ई देती है। इसी प्रकार जो दोष इन आठ 
पदार्थोके भक्षणमे लगता है वही दोष नवनीत (मक्खन) के खानेमें भी लगता है। यही कारण है कि हस 
ग्रस्थमें मद्य, मांस और मधुके साथ नवनीतकों भी सम्मिलित कर लिया गयः है (७३) । आगे इन आठोंको 
अनिष्ट, दुस्तर और पापके आयतन स्वीकार करफे यह स्पष्ट सूचना की गई है कि जो विवेकी इन आठका 
त्याग कर देता है त्रही जिनघर्मकी देशनाको ग्रहण करनेका पात्र होता है (७४) । 


४६४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्ध शास्त्री अभिनन्दन-अ्न्य 


यहाँ आठ मूलगुण उपलक्षणके रूपमे कहे गये हैं। विचार करके देखा जावे तो इस प्रकार जिन 
पदार्थोंकों निर्मित्तकर त्रस जीवोंकी हिंसा सम्"व है या स्थावर कायिकों सम्बन्धी बहुत जीवोंकी हिसा होना 
संभव है, ऐसे सब पदा्थके भोगोपभोगका नियमरूपमें या अम्यासरूपमें त्याग कर देना चाहिये । इसी तत्त्यको 
ध्यानमें रखकर जिनपदार्थोंगा सेवन करनेसे बहुत जीबोंका घात होता है उनके सेबनमें छाभ कुछ भी नहीं 
होता । ऐसे मूली, गाजर, आलू, सकरकंद, मीठा, अदरक, लहसुन, नीम व केतकीके फूल आदिका नियमसे 
त्याग कर देना चाहिये, इलोक ३९ । इसके साथ ही उसमें जो प्रकृति विरुद्ध आहार है तथा जो पूल शंख 
भस्म आदि अनिष्ट व अनुसेब्य पदार्थ है उन्हें भी उपभोगमें नहीं लाना चाहिये | तथा मर्यादाके बाहर अचार, 
पापड़, बडी आदिका ग्रहण इन्हीं सब पदार्थोमे हो जाता है । 

यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि भोगोपभोग परिमाणब्रतका निर्देश करते समय आ० समन्तभद्रते इन 
सब पदार्थके व्यागका विधान किया हैं, फिर यहाँ अविरत सम्यर्दृष्टिके इन सबके त्यागका निर्देश क्यों किया 
जा रहा है ? समाधान यह है कि जैनधर्मके अनुसार श्रावककी भूमिका तब हो बनती है जब बहू श्रावकोचित 
आहार-विहारमे सावधान होता है! दूसरो बात यह है कि भोगोपभोग परिमाण ब्रतका निरतिचार पान 
किया जाता है । जबकि अम्यास दश्शामें विवेककी मुख्यता रहती है । 

प्रायः एलोपैथिक पद्धति आदिसे जो दवाईयाँ तैयार होती हैं उनमें प्राणियोंके सत्य आदिके मिश्रणक्री 
अधिक संभावना रहती हैं । इनमे अलकोहुलका उप्योग तो होता ही है। और अलकोहूल शराबका छोटा 
भाई है | आसव, अरिष्ट आदि भी इसी श्रेणीमे आते है । इसलिए आहार-विहारमें इन सबका विचार करके 
ही क्रावककों अपना जीवनयापन करना चाहिये । तब ही जाकर उसके द्वारा अहिसा क्र तका पाछन हो सकता 
है । भले ही अभ्यासरूपमे हो, आहार-विहारमे इन सब बातोंका ध्यान रखना आवश्यक है । 
धमं-दया-सुखके नाम पर हिसाका निषेध 

अहिसाधर्म, अमृतत्वकी प्राप्तिम परम रसायनके समान है । इसलिये हमारे द्वारा किसी भी प्रयोजनसे 
हिंसा न हो जाये, इस बातको ध्यातमे रखकर देवताके निमित्त बकरे आदिकी हिसा नहीं करनी चाहिये । दूसरे 
जीवोंकी दया पालनेके अभिप्रायसे हिंल्न सिल्लादि जीवोकी हिंसा नही करनी चाहिये। तथा परलोकमे यह अधिक 
सुखका भोक्‍ता बनेगा, इस खोटे अभिप्रायसे गुरु आदिकी हिंसा नहीं करनी चाहिये । तात्पय॑ यह है कि किसी 
भी प्रयोजनसे की गई हिसा दुगंतिका ही कारण बनती है । 
सकलचारित्र 

पहले हम विकल चारित्रका संक्षेपमे निर्देश क्र आये है । बह अपवाद मार्ग है । उत्सर्ग मार्ग हससे 
भिन्‍न है । सकल चारित्र उसका दूसरा नाम है । इसे ५ 
आप, हक का दू। महँ। इसे यदि पूर्ण स्वावलम्बनकी दीक्षा कहा जाय तो कोई 

श्रावककी ग्यारह प्रतिमाएंँ है। अन्तिम प्रतिमाका नाम उद्िष्ट त्याग हैं। श्रावकने अन्य किसीको 
निर्मित कर आहार न बनाकर उसने स्वयके लिए जो आहार बनाया है, इस प्रतिमा वाला ऐसे आहारको ही 
स्वीकार करता है, मात्र इसीलिए इस प्रतिमाका नाम उद्दिष्ट त्याग है। इस प्रतिमाके दो श्ेद हैं--क्षुल्‍्लक 
जौर ऐकक । क्षुल्लकके व्त्तेरीय बस्त्रके साथ लंगोटी मात्र परिग्रह शेष रहता है। जब कि ऐलकके उत्तरीय 
वस्त्रका भी त्याग हो जाता है। फिर भी अभी उसके घरसे भुनिकी शरणमे जानेपर भी लंगोटीका विकल्प 
बना हुआ रहता हैं। जब कि जिससे पूर्ण स्वावलम्बनकी दीक्षाके साथ मुनि धर्मको अपना जीवन बनाया है 
उसके लंगोटी भी छूट जाती हैं। बहू किसी जीर्ण-शीर्ण मकानमे रहे या गिरि गुफामें किन्तु वह दोनोंको 
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पुदूगलका परिणाम जान कर उनमें ममत्व नहीं करता । वह ब्रती जीवनका बाह्य साधन जान कर प्राशुक 
आहार लेता अवहध्य है, पर उसमें खटदे-मीठेका विकल्प नहीं करता | वह खड़े-खड़े भले ही आहार ले लेता 
है, पर इसके छिए आसनको स्वीकार नही करता ! वह सम्मूच्छंन जीवोंका आश्रय स्थान जानकर दो से लेकर 
चार साहके भोतर स्वयं हाथोंसे उल्लाइकर भले ही बालोंको अछूग कर देता है, पर इसके लिए बैंची या 
उस्तरेका सहारा नहीं लेता । यह है मुनियोंकी स्वावलम्बन प्रधान अछौकिकी वृत्ति । जिसके भीतर परका 
आश्रय तो रहता ही नही, प्रवृत्तिम भी बाहर भी पीछी कमण्डलु और पुस्तकको छोड़कर अन्यका आश्रय नहीं 
रह जाता है । 

प्रस्तुत ग्रन्थमें मुनिधर्मके २८ मूलगुणोंका विधिवत्‌ विवेचन तो दुष्टिगत नहीं होता फिर भी उसमें 
सकल चारित्रके विवेचनके प्रसंगसे १२ तप, ६ आवध्यक, ३ गृप्ति, ५ समिति, १० धर्म, १२ भावना और 
२२ परिषहजयका संक्षेपमें निवंचन किया गया है । 

साथ ही इसी प्रसंगसे अन्य बातोंका निर्देश करते हुए यह स्पष्ट रूपसे खुलासा किया गया है कि 
रत्लत्रय बंधका कारण नही है । जो पुरुष अपूर्ण रत्लत्रयकी उपासना करते हैं, उनको जो कर्म बन्ध होता है 
उसका कारण राग है । रत्नत्रय तो मोक्षका ही उपाय है बन्धका उपाय नही । इस प्रकार सम्यक पुरुषार्थकी 
सिद्धिका उपाय पूर्ण रत्नत्रय ही है । 

अंशरूपमें रत्नवयका उदय चौथे गुणस्थानसे प्रारम्भ होकर चौदहवे गुणस्थानमें पूर्णता होती है, 
क्योंकि ऐसा नियम है कि जहाँ इन तीनोंमेंमे कोई एक होता है वहाँ तीनों नियमसे होते हैं । यह कहना कि 
चौथे गृणस्थानमें सम्यर्दर्शनके साथ सम्यग्ज्ञान तो होता है परन्तु अब्रत होनेसे उसके चारित्रको एक कण भी 
नहीं पाया जाता हैं, उपयक्त नहीं जान पडता, क्‍योंकि चौथे गृणस्थानमें संयभाचरण चारित्रका निषेष 
अवश्य किया है, परन्तु इससे सम्यकचारित्रका निषेध हो गया ऐसा नहीं समझना चाहिए, अन्यथा उसकी 
देवपूजा, गुरुपूजा, स्वाष्याय आठ मूल गुणोका घारण करना दान देना आदि सब आचार मिथ्या हो जायेगा । 
आ० कुन्दकुन्दने अपने चारित्र पाहुडमे चारित्रके जो सम्यक्त्वाचरण चारित्र और संयमाचरण चारित्र ये दो 
भेद किये हैं, वे इसी अभिप्रायसे किये गये है कि चौथे गुणस्थानमें भी अंशात' चारित्रका उदय हो जाता है । 
ग्रन्थकर्ता 

भाचाय अमृतचन्द्र जैनाकाशमे ध्रवताराकी तरह निरंतर प्रकाशमान होते रहेंगे। यों तो सर्वाग 
सूत्रको ग्रन्थारूढ करनेमें आ० कुन्दकुन्द नाम गौतम गणधरके बाद लिया जाता है परन्तु उनके पूरे साहित्यका 
आलोडन कर उनपर भावपूर्ण सरस टीका लिखनेका पूरा श्रेय सर्वप्रथम आ० अमृतचन्द्रकों ही प्राप्त है । 

यद्यपि आ० गृद्धपिच्छने अपने तत्त्वार्थमृ्रमें द्रव्यके दोनों लक्षणोंका निर्देश करते हुए आ० कुन्दकुन्दके 
प्रवचनसार आदि ग्रन्थोंका ही अनुसरण किया है, इसी प्रकार आ० समन्तभद्रने 'धर्म-घम्यंविनाभाव:” इत्यादि 
कारिका लिखकर पूरे समयसारके भावकों एक कारिकामें ही अभिव्यक्त कर दिया है। आ० पृज्यपादकी 
सर्वार्थसिद्धिटीका व समाधितंत्र आदि प्रन्थोंपर दृष्टिपात करनेसे भी इसी तथ्यकी पुष्टि होती है। यही 
स्थिति आ० अकलंकदेव और विद्यानन्दकी भी हैं। इस प्रकार हम देखते हैं कि समग्र जैन साहित्यपर आ० 
कुन्दकुन्दका ही पदानुसरण किया गया है । इसलिए यह छिलना तो उपयुक्त प्रतीत नही होता कि आ० कुंदकुदके 
बाद एक हजार वर्ष तक किसीकी भी दृष्टि समयसार जैसे महानतम अध्यात्म ग्रंथपर नहीं गयी होगी । इन 
भआचार्यों द्वारा जितने भी भावग्राही साहित्यकी रचना हुई है वह सब समयसारसे अनुप्राणित होकर ही हुई है । 
यह दूसरी बात है कि आ० अमृतशन्त्र देवते एक हजार वर्ष बाद इन ग्रन्थोंकी टीका की है । 

५९ 
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शाधारणतः इनका समय ११वीं शताब्दिका प्रथम चरण माना जाता है । इन्हें पं० प्र० आशाधरजीने 
'उक्कु र' धाब्दसे सम्बोधित किया है। गुजरातमे ऐसी अनेक जातियाँ पायी जाती थी और बर्तमानमें भी 
पायी जाती हैं जिनमेंसे कई घराने अपनेकों ठक्कुर छब्दसे सम्बोधित करते रहे हैं। इसलिए यह बहुत 
शम्मव है कि ये मुलत गृजरातके रहनेवाले हों। साधारणतः गुजरातकी पुरानी तीन जातियाँ मुख्य हैं-- 
प्राव्वाट, ओसवाल और श्रीमाल--इनमेसे ओसबाल और श्रीमाल दो जातियाँ तो १०वीं शताब्दिके लगभगसे 
ही या उसके पर्वसे शवेताम्बर सम्प्रदायको मानने वाली रही है । जो तीसरी जाति प्राग्वाट है, वह अवश्य ही 
इवेताम्बर और दिगम्बर-दोनों परम्पराओोंको मानने बाली चली आ रही है । पौरपाट (परवार) सोरठिया 
परष्मावती पुरवाल और पोरवाल आदि--ये सब प्राग्वाट जातिके उपभेद हैं ! इनमे से एक पौरपाट जाति छ्वध्य 
ही ऐसी है जो प्रारम्भसे ही दिगम्बर परम्परामे भी केवल कुंदकुंद आम्नायकी ही उपासक रही है । इसलिए 
बहुत सम्भव है कि आ० अमृतचन्द्रका जन्म इस जातिमे हुआ हो तो कोई आइचय॑ नहीं । यह हम अति- 
शयोक्तिमें नहीं लिख रहे है, किन्तु गुजरातकी "र्ण स्थितिका अध्ययन करके ही लिख रहे है । इसलिए आ० 
अमृतचन्द्रदेव काष्ठासंघी न होकर मूलसंघी ही होने चाहिए । 

इन्होंने सम्यरदर्शनके आठ अंगोंका विवेचन करते हुए अमुल दृष्टि अंगका जो स्वरूपनिर्देश किया है 
बह हमारे इस तथ्यकी पुष्टि करनेके लिए पर्याप्त है। इस अंगका विवेचन करते हुए वे लिखते है-- 

लोके शास्त्राभासे समयाभासे च देवताभासे | 
नित्यमपि तत्त्वरुचिना कर्तंव्यममूढदृश्त्विम ॥२६॥ 

तत्त्वमें दचि रखनेवाले जीवको लोकमें शास्त्राभासमे, समयाभासमें और देवताभासम सदा ही मूढ़ता 
रहित होकर श्रद्धान करना चाहिए । 

स्पष्ट है कि आचार्य अमृतचन्द्रदेव ने अमूढ दृष्टिके इस लक्षण द्वारा लोक मृढता, देव मृढ़ताका और 
गुरु मूढ़ताका स्पष्ट शब्दोंमें निषेध कर दिया है। 

सम्यक्त्वके आठ अंग है इस परम्पराको विशेष प्रश्नय पुछसंघने ही दिया है । मेरी दृष्टिमे काष्ठा- 
संघके ग्रन्थोंमे इस परम्पराके विशेष दर्शन नही होते । 

वैसे सम्यक्त्वके २. दोष हैँ, उत्तर कालमे इस विषयका विशेष उल्लेख पशण्डित प्रवर आश्षाघरजीने 
स्वरचित अनगार धर्मामृके अ० रे इलोक १०३ की टीकामे अवश्य किया हैं। और वही सम्यक्त्वकी 
विशुद्धिके कारण रूपमें उपभ्रृहन, स्थितीकरण, वात्सल्य और प्रभावनाका भी स्वरूपनिर्देश किया है तथा सम्यकत्वके 
पाँच अतीचारोंका कथन करनेके प्रसंगसे शका, काक्षा और विजिकित्सा दोषका निषेध भी किया है । इससे 
ऐसा निष्कर्ष अवश्य निकलता हैं कि सम्यक्त्वके आठ अंग्रोंकी परम्परा सत्र निविवाद रूपसे स्वीकार की 
गई है । फिर भी जिस स्पष्टतासे मूलसंघने इस परम्पराको प्रश्नय दिया हूँ वह स्थिति काष्ठासंघकी नही 
प्रतीत होती है । 

एक बात विशेषरूपसे उल्लेखनीय है । वह यह कि शासनदेवताके नामपर काष्ठासधम राग-इंषसे मेरे 
व्यंतरादिक देव-देवियोकी जो पूजा दृष्टिगोचर होती हैं बहू स्थिति पुरुषार्थसिद्धबुपाय प्रन्थकी नही हैँ । इस 
लिये पृर्षाथंसिद्धि उपायके रचयिता आ० अमृतचंद्रदेवको काष्ठासंधी स्वीकार करना उनका अवर्णवाद करना 
ही कहलायेगा । 

इनकी रचनायें अनेक हैं, जैसे--समयप्राभृत, प्रवचनसार और पंचास्तिकायकी टीकाय्यें और तत्त्वाभ- 
सूत्र ओर लघुतत्वस्फोट । पुरुषार्थसद्धचुपाय भी उन्हीकी सारगर्भित रचनायें हैं । 
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विविध टीकायें 

(१) पुरुषार्थसिद्धधुपायकी संस्कृतमें एक टीका मिलती है। यह श्री दि० जैन उदासीन आश्रम, 
तुकोगंज इंदोरके शास्त्र भण्डारकी अनुपम निधि है। इसकी कुल पत्र संख्या ५५ हैं, साइज २० » १२ अंगुलू 
है। प्रत्येक पष्ठमें १४ पंक्तियाँ हैं। प्रत्येक पंक्तिमे लगभग ४४-४५ अक्षर हैं । बोच-बीचमें मूल इलोक 
बड़े-बडे अक्षरोंमें लिखे गये हैं। उसका प्रथम मंगलाचरण है-- 

चंद्रप्रभ॑ जिन वाणी नत्वा गुरुपदांबुजम्‌ । 
पुरुषाथ सिद्धथुपाये कुर्वे टीकां मनोहराम ॥ 

इसके बाद पुरुषार्थसिद्धुपायके मंगल इलोककी उत्थानिकाका निर्देश करके टोकाकार लिखता है-- 

“अथ श्रीमन्तिग्रथाचार्यंवर्य: श्रीमदमृतचंद्रभट्टारक: कलिकाल गणधरदेव: भव्यपुंडरिकेम्यः पुरुषाथं सिद्धघु- 
पाय॑ प्रकाशयन्निष्ठदेवताविशेष आशिरवादात्मकमंगल कथयन्नमस्करोति । 

टीकाके अन्तमें लिखा है-- 

“अयं पुषए्षार्थसिद्धभुपायः ग्रन्थः इति। अमृतचन्द्रसू रीणा अमृतचन्द्रभट्टारकाणा इयं कृतिः य॑ कर्तव्यता । 
अस्य परुषार्थसिद्धभुपायस्यापरनाम जिनरहस्यकोशः बतंते इति कथनेन समाप्तम्‌ ॥२२ ॥ इति व्याख्या 
समाप्ता । इत्यमृतचन्द्रसूरीणा कृति पुरुषार्थसिद्धघुपायोध्यम्‌ू। नाम जिनप्रवचनरहस्यकोश: । समाप्त- 
मिति ॥ २२७॥ 

मंगलइ्लोककी इस उत्थानिका और समाप्ति सूचक अंतिम प्रशस्तिसे पता लगता हैं कि मूलग्रन्थके 
लेखक निर्ग्रन्थाचार्य थे और उस समय इनकी खुयाति कलिकाल गणवरदेवके रूपमे की जाती थी । इस उत्था- 
निकासे ऐसा भी मालूम होता है कि इनका मूल निवास गुजरात प्रदेश होना चाहिये, वयोकि 'आजार्य'के 
स्थानपर 'सूरि' पदका उपयोग गुजरातमे विशेष रूपसे होता रहा हैँ । हमारे सामने मुढसघ और काष्ठासंघ 
दोनोंकी आचार्य तथा भट्टारक पद्टावलियाँ उपस्थित हैं। उनके देखनेसे यह स्पष्ट हा जाता हैं कि इन्हें 
भट््‌टारक विद्येषण पृूज्यके अर्थ॑मे प्रयुक्त हुआ है । ये किसी पट्‌टके भट््‌टारक नही थे । 

ग्रन्थका नाम पुरुषार्थंसद्धधुपाय तो है ही । प्रन्थकारने स्वयं ही इस नामका तीसरे इलोकमे उल्लेख 
किया है । संस्कृत टीकाकी अन्तिम प्रशस्तिपर दृष्टिपात करनेसे ऐसा भी प्रतीत होता हैँ कि इसका दूसरा नाम 
“जिन प्रवचन रहस्यकोश' भो रहा हैँ एसा इसपर लिखी गई सल्कृत टीकाको अन्तिम प्रशस्तिसे ज्ञात होता है । 

प्रकृतमे ऐसा छूगता है कि आचार्य अमृतचन्द्रदेबनं जितनी भी अपनी स्वतन्त्र रचनाओंको मूर्त रूप 
दिया है उनकी मौलिकताको ध्यानमे रखकर उनको दूसरा नाम देनेकी पुरानी परम्परा रही है । किन्तु यहाँ 
यह कहुना कठिन है कि इसका निर्वाह वे स्वयं करते रहे या अन्यके द्वारा उनकी स्वतन्त्र रचनाओका दूधरा नाम्र 
सूचित किया गया है। उदाहरणार्थ रूघुतत्त्वस्फोट प्रन्थका दूसरा नाम झक्तिमणितकोश' उसके प्रत्येक अध्यायकी 
समाप्ति सूबक अड्चलिकाम दिया गया है तथा प्रस्तुत ग्रन्थ (पुरुषार्थसिद्धभुपाय) का दूसरा नाम इसपर 
छिसी गई संस्कृत टीकाकी समाप्तिसूचक प्रशस्तिसे ज्ञात होता हैं। हूँ यह महृत्त्वकी बात कि इनकी जो यह 
दो रचनाएँ है उनको दूसरा नाम देनेकी परम्परा पुरानो जान पड़ती है । 

बैसे इन्होंने जो समयप्राभुतकी आत्मस्याति टीका लिखी है उसके प्रथम मंगलसूत्रकी टीकामें उसे 
(सम्यप्राभतको) ये 'अहत्मयबचतका अध्यव' जैसे गरिभागम शब्दों द्वारा स्वयं सम्बोधित कर रहे हैं। लगता है 
कि तत्त्वांवातिकसें गुण-पर्यंयवद्द्रव्यम' (सू० ३७) सूत्रकी व्याख्या करते हुए जो हांका समाधान आयी है, 


४६८ : सिद्धान्ताचायय पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्रन्थ 


उसमें 'उक्स हि' कह करके जो अहईत्प्रवचनने द्रव्याधया निगुर्णागुणा:' कहा गया है, वह अन्य किसी शास्त्रके 
विषयमें न कहकर पूर्वोक्त न्‍्यायसे लगता है कि स्वयं भट्टाकलंकदेवने तत्त्वार्थसूत्र अ० ५के ४१वें शंकाके इसी 
सूत्रके लिये कहा है । 

इस प्रन्यकी जो संस्कृत टीका हमारे सामने है, वह साधारण संस्कतमें लिखी गयी है। फिर भी इससे 
कुछ महत्त्वपूर्ण इलोकोंके अर्थ पर जो प्रकाश पड़ता है, उसे संक्षेपमे यहाँ दे रहे है-- 

उदाहरणार्थ ५वें इलोककी टीका करते हुए लिखा है “इहास्मिन्‌ ग्रल्थे जिनमते वा भूतार्थ सत्य 
निक्चयं प्रदेशभेद रहित वर्णयंति । अपरं अभूतार्थ असत्यं व्यवहार प्रदेशभेदसहितं वर्णयंति ।”” निश्चयनया 
द्रव्यस्थिता: व्यवहारनया पर्यायस्थिता. । द्रव्यस्थितं सत्य॑ पर्यायस्थितमसत्यम्‌ । 

धठें इलोककी टीका करते हुए लिखा है--“अबुधस्य मूखंस्यबोधनाथ॑ ज्ञानार्थ अभूताथ॑ 
व्यवहारमार्ग देशयंति | यः केवल एकंव्यवहारमेव अवति जानाति तस्यव्यवहारज्ञस्थ देशनानास्ति 
उपदेशोनास्ति ।” 

८वें इलोककी टीका करते हुए लिखा है--“यः शिष्य: बुद्धिमान्‌ व्यवहारं च निश्चय च॒ व्यवहार- 
निशचयो नयौ प्रबुद्धपज्ञात्वातत्त्वेत निश्चयेन मध्यस्थः भवतिकर्म्मभि. अनाश्रितों भवति स एवं शिष्य. देशनाया: 
उपदेशस्थ अविकलं पूर्णफल अविनब्वरं प्राप्नोति लभते। भावार्थो5्यं बुद्धिमान्‌ शिष्यः यथार्थ रहस्येन मध्यस्थो- 
भृत्वा कर्माल्व रहितो भवति । सुबुद्धिमान्‌ पुण्यपापरूपपरिणतित्यागात्‌ मध्यस्थ: सन्‌ मीक्षादिरूपं फर्ल प्राप्नोति 
इत्यर्थ: । 

२१८वें इलोककी टीका करते हुए लिखा है-- 'सम्यक्त्वेचारित्रे सति तीर्थंकरस्थ आहारक- 
शरीरस्यबंधकौबंधोभवत: सम्यक्त्व चारित्राभ्याविनांतीर्थंकराहारकौनस्थातां इत्यथे: । यत्र तो द्वौ 
योगकषायौ नास्ति न तिष्ठेत्‌ । पुनरस्मित्‌ दर्रनज्ञानचारित्रे सति तत्‌ पूर्वोक्तं तीर्थंक राहमरकत्र म्स- 
बंधरूपंउदासीनं योगकषायाभ्यां दर्शनादौसत्यपि तीर्थकराहारक कम्मंबंधो न भवतीत्यथे: । 

यह कतिपय इलोकोंकी संस्कृत टीकाका आशय है । इसपर दृष्टिपात करनेसे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि संस्कृत टीकाकार मूल इलोकोंके भावको स्पष्ट करनेमे सफल रहा है । मात्र २१८वें इलोकका अर्थ प्राजल 
शब्दोंमें स्पष्ट नही हो सका । लिपिकारकी असावधानीसे ऐसा हुआ हो तो कोई आइचयं नही । 
अन्य टीकाएँ 
; (१) अन्य टीकाओंमे सबसे प्रमुख आचायकल्प पण्डित टोडरमल जी सा० की टीका है। यह ढूँढारी 
भाषामें लिखी गई हैं। वह हमारे सामने नहीं है। मात्र उसका हिन्दी अनुवाद हमारे सामने अवध्य है । 
गुजरातीसे हिन्दीमे इसका अनुवाद श्री वैद्य गम्भीरचन्द जैन, अलीगंज एटा वालोंने किया है । ढेँढारीसे गुज राती 
भाषामें इसका अनुवाद ब्र० माई श्री ब्रजलाल गिरघरलालजी शाहने किया था । हिन्दी अनुवाद हमारे सामने 
है। इसमे पं० जी ही के शब्दोंमे मंगछाचरण दिया गया है । उसके बाद एक कवित्त द्वारा “निष्चयेकान्त 
और व्यवहारैकान्तका निषेध करके जो निश्चय मोक्षमार्ग और व्यवहारमोक्षमार्गको भिन्‍न-भिन्‍न दो जानते हैं 
उसका निषेध करके दान, पुजा, व्रत आदिको मोक्षमार्ग मानना व्यवहार है ऐसा जानकर साक्षात्‌ मोक्षमार्गके 
निमित्तरूपमे उन्हें स्वीकार करते हैं वे ही यरमार्थके भागी होते है” यह तथ्य स्पष्ट किया गया है । 

आगे ग्रन्थके प्रत्येक इलोकका अन्वयार्थ, टीका और भावार्थ देकर प्रन्थका हाद॑ स्पष्ट किया गया है । 

पहिले हम संस्कृत टीकाके कतिपय इलोकोंका आशय स्पष्ट कर आये है। यहाँ अध्ययनकी दृष्ट्सि 
क्रमसे उन्ही इलोकोंका हार्द पंडितजी ही के शब्दोंमें दे रहे है । 


चतुर्थ सष्ड : ४६६ 


५वें हलोकके आदायको स्पष्ट करते हुए लिखा है--भूृतार्थ नाम सत्यार्थका है। भूत आर्चात्‌ जो 
पदार्थमें पाया जावे, और आर्थ अर्थात्‌ भाव ।” उनको जो प्रकाशित करे तथा अन्य किसी प्रकारको कल्पना 
न करे उसे भूतार्थ कहते हैं !'''अभूतार्थ नाम असत्यार्थका हैं। अभूत अर्थात्‌ जो पदार्थमें न पाया जावे और 
अर्थात्‌ “भाव उनको जो अनेक प्रकारकी कल्पना करके प्रकाशित करे उसे अभूतार्थ कहते हैं । 

६वें इलोककी टीकामें पंडितजो लिखते हैं--मुनीश्यर अर्थात्‌ आचार्य अज्ञानी जीवोंको ज्ञान उत्पन्न 
करनेके लिये अभूतार्थ ऐसा जो व्यवहार उसका उपदेश करते हैं। जो जीव केवल व्यवहार ही का श्रद्धान 
करता है उसके लिये उपदेश नहीं है । 

८बें इलोककी टीकामें वक्ता कैसा होना चाहिये और श्रोता कैसा होना चाहिये, इस प्रयोजनको 
ध्यानमें पंडितजी लिखते हैं--जो जीव व्यवहारनय और निश्चयनयके स्वरूपको यथार्थ रूपसे जानकर पक्षपात 
रहित होता है वही शिष्य उपदेशका सम्पूर्ण फल प्राप्त करता हूँ । 

यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि संस्कृत टोकाकारने “तत्वेन मवति मध्यस्थ:” का जो यह 
अर्थ फलित किया है कि “जो जीव निपचयसे मध्यस्थ होता है अर्थात्‌ कमोसि अताश्नित होता है (निविकल्प 
होता है) वही देशनाके पुर्णफल अविनव्वर फलको प्राप्त करता हैं।”” वह यथार्थ है । 

२१७वें इलोककी टीका करते हुए पंडितजी लिखते हँ--सम्यक्त्व ओर चारित्रके प्रगट होनेपर ही 
मन, बचन, कायके योग तथा अनन्तानुबन्धीको छोड़कर शेष तीन कषायोंकी उपस्थितिसें तीथंकर और 
आहारकद्विकका बन्ध होता है । अतः रत्लत्रय है वह तो बन्धक नही है, बन्धमे उदासीन है । 

इसकी संस्कृत टीकाका भी यही आशय है। जो हस्तलिखित प्रति हमारे सामने है, उसमें जो वाक्य 
रचना सिपिबद्ध हुई है उससे यह भाव स्पष्ट नही होता, इतना अवध्य हैं । 

(२) इस ग्रंथकी १० श्री मक्खनलालजी शास्त्री तथा भ्र० पं० श्री मुन्नालालजी काव्यतीर्थ रांघेलीय- 
की टीकारयें ओर हैं, जो हमारे सामने नहीं होनेसे, हम उनके आधारपर तुलनात्मक रूपसे लिखनेमें असमर्थ है । 





जेनसिद्धान्तदर्पण : एक अनुचिन्तन 


गुरु श्री प॑० गोपालदासजी वरौया श्वुतघरोंकी उस शृंखलाकी कड़ी हैं, जिसमें कुन्दकुन्द, समन्तभद्र, अक- 
लंक और भ्रभाचन्द्र जैसे आगमानुसारी आचायोंकी गणना को जाती है और जिन आचार्योकी अमर लेखनीका 
स्पर्श पाकर श्रृतदेवताका कार्य संबर्द्धन हुआ है । गुरुजी विचारक होनेके साथ शास्त्रीय विद्वान भी थे; उन्होंने जहाँ 
सुशीक्षा उपन्यास जैसा रसमय कथा ग्रन्थ लिखा है, वहाँ जैनसिद्धान्तदपंण जैसी गहन शास्त्रीय, पाण्टित्यपूर्ण 
रखना भी लिखी | सावंधर्म, जेन जागरफी प्रभूति अनेक निबन्धोंके साथ (१) जैनसिद्धान्तदपंण (२) जेनसिद्धान्त- 
प्रवेशिका और (३) सुशीला उपन्यास इन तीन ग्रन्थोंकी रचना भी उन्होंने की है। इनमे प्रथम दो रचनाएँ 
सैशान्तिक हैं और तीसरी कथा कृति । प्रस्तुत निबन्धमें प्रथम ग्रन्थका अनुचिन्तन उपस्थित किया जा रहा है | 
प्रास्ताविक 

जैनसिद्धान्तदपणमें सिद्धान्त और न्यायके महत्त्वपूर्ण विषय|का प्रतिपादन किया गया है । यह गुरुजीकी 
सर्वप्रथम कृति है, पर भाषा और प्रतिपादन शैलीमे इतनी प्रौढ़ता समाविष्ट है, जिससे इसे प्रथम रचना स्वीकार 
करनेमे विप्रतिपत्ति प्रतीत होती है । इस ग्रन्थकों गुरुजीने 'जैनमित्र' में क्रमश प्रकाशित करना आरम्भ किया 
था । पदचात्‌ जैनमित्र कार्यालयमे अपने पाठकोंको उपहार स्वरूप वितरित करनेके लिये 'जैनसिद्धान्तदर्पण-पूर्वाधे 
के नामसे इसे प्रकाशित किया । कुछ वर्षोके पश्चात्‌ मुनि श्री अनन्तकीति दि० जैन प्रन्थमाला बम्बईकी ओरसे 
बीर निर्वाण सवत्‌ २४५४, जनवरी सन्‌ १९२८ ई० में इसका संशोधित और परिवर्धित सस्करण प्रकाशित 
हुआ, जो अनुचिन्तनके हेतु हमारे समक्ष है। इस संस्करणमे गुरुजीकी लिखी हुई प्रस्तावना भी हैं। उसमे 
बताया है: 

'यद्वपि जैनसिद्धान्तका रहस्य प्रकट करनेवाले बड़े-बडे श्री कुन्दकुन्दाचार्य समान महानाचायोके बनाये 
हुए अब भी अनेक ग्रन्थ मौजूद हैं, पर उनका असली ज्ञान प्राप्त करना असम्भव नही, तो दुस्साध्य अवश्य हैँ । 
इसलिए जिस तरह सुचतुर लोग जहाँ पर कि सूर्यका प्रकाश नही पहुँच सकता, वहांपर भी बडें-बडे चमकीले 
दर्पण आदि पदार्थोके द्वारा रोशनी पहुँचा कर अपना काम चलाते हैं, उसी तरह जटिल जैन सिद्धान्तोंके पूर्ण 
प्रकाशकों किसी तरह इन जीवोंके हृदय-मंदिरमे पहुँचानेके लिए जैनसिद्धान्तरपंणकी आवश्यकता है । शायद आपने 
ऐसे पहलदार दर्पण (शैरवानि) भी देखे होंगे, जिनके द्वारा उलट फेरकर देखनेसे भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थोका प्रतिभास 
होता है । उसी तरह इस 'जैनसिद्धान्तदर्पण'के भिन्‍न-भिन्‍न अधिकारों द्वारा सिद्धान्त विषयक भिन्न-भिन्न पदार्थो- 
का श्ञान प्राप्त किया जा सकेगा ।' 

गुरुजीके पूर्वोक्त कथनसे तत्त्वज्ञानकी जानकारीके लिए उक्त ग्रन्थकी उपयोगिता स्पष्ट है । जिसे संस्कृत 
प्राकृत, अपभ्रंश आदि प्राचीन भारतीय भाषाओका सम्यक ज्ञान नहीं है, ऐसा हिन्दी माषाका ज्ञाता पाठक भी 
बड़े-बड़े सैद्धान्तिक विषयोंका ज्ञान इस ग्रन्थके अध्ययनसे प्राप्त कर सकता हैं। जैनसिद्धास्तोंकी जानकारी इस 
प्न्थसे सहजमें प्राप्त की जा सकती है । 

प्रस्तुत संस्करणमे विषय-सूचीके पूर्व गुरुजीका निवेदन मुद्रित है, जिसमे इस कृतिके प्रणयनका संक्षिप्त 
इतिहास अंकित किया गया है। गुरुजीने अपने उक्त वकतव्यमे बताया हैं कि जैनमित्रकार्याल्यसे ग्रन्थ संशोधन- 
परिवर्धनके हेतु पत्र मिला, जिसमें लिखा था-- 
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जैनसिद्धान्तदर्पणके हितीय संस्करणकी (दूसरे बार छपनेकी) अत्यन्त आवश्यकता है, इसलिए आप 
इसमें हीनाधिक करके और जिन बातोंकी इसमें त्रुटि रह गई, उनको पूर्ण करके इसको शीघ्र ही भेज 
दीजिएगा।' इसलिए अब इसमें आकादद्रव्यके निरूपणमें सृष्टिकर्तृत्वमीमांसा और भूगोलमीमांसा की गई है और 
कालद्रव्यका विद्ेषरूपसे वर्णन किया गया है। तथा और भी जहाँ कही हीनाधिकता करनी थी, कर दी गई 
है। अब भी जो कुछ इसमें त्रुटि रह गई हो, उसके लिए क्षमाप्रार्थी हूँ । इस संस्करणमें मुझको मेरे दिष्य 
महरौनी (झाँसी) निवासी पण्डित बंशोधरने बहुत सहायता दी है जिसका मुझे अत्यन्त हर्ष हैं ।' 

गृरुजीके उक्त वक्‍्तव्यसे स्पष्ट है कि यह ग्रन्थ गुरुजीकी आद्य रचना है और इसे सर्वाज्ुपूर्ण बनानेके 
लिए उन्होंने पर्याप्त श्रम किया है । 
प्रतिपाद्य विषयका समीक्षात्मक परिचय 

प्रस्तुत ग्रन्थ आठ अधिकारोमे विभकत है। प्रत्येक अधिकारका नामकरण निरूपित विषयके आधारपर 
किया गया हैं। लेखकने जिस अधिकारमे जिस विषयका प्रतिपादन किया है, उस विषयके अध्ययनसे तद्विषयक 
जिज्ञासा शान्त हो जाती है । अधिकारोके नाम निम्नलिखित है :-- 

(१) लक्षण-प्रमाण-नय-निक्षेपनिरूपण, (२) द्रव्यसामान्यनिरूपण , (-) अजीव॒द्रव्यनिरूपण, (४) पुद्गल- 
द्रव्यनिरूपण, (५) घर्म और अधर्मद्रव्यनिरूपण, (६) आकाशद्रव्यनिरूपण, ( ७) कालद्रव्यनिरुपण और (८) 
सृष्टिकतृत्वमीमां सा । 


प्रथम अधिकारमे लक्षण, प्रमाण, नय ओर निश्षेपकी विस्तारपूर्वक (प० १--३८ तक) मीमासाकी गयी 
है। पदार्थोंवें, विशेष स्वरूपका विचार उक्त चारों विषयोको ठीक तरहसे जाने बिना सम्भव नही है । अतः 
गुरुजीने सर्वप्रथम आधारभूत सिद्धान्तोंका विवेचन किया है। धवलाटीकाके निम्न पद्से भी उक्त कथनकी 
सिद्धि होती है-- 
प्रमाण-नय-निक्षेपर्योडथों.. नाभिसमोक्ष्यते । 
युक्त चायुक्तवद्भाति तस्यायुक्त च युक्ततत्‌ ॥ --धवला० पु० १ पृ० १६ 
जिस पदार्थका प्रमाण, नय और तिक्षेपके द्वारा ठीक तरहसे विचार नही किया जाता, वहु कभी 
युक्त--तकंसगत होते हुए भी अयुक्त-सा प्रतीत होता है ओर कभी अयुक्‍त होते हुए भी युक्तन्‍सा प्रतीत 
होता है । 
स्पष्ट है कि किसी भी पदार्थकी समीक्षा (मीमांसा) करते समय वह किस निक्षेपका विषय है, यह 
जानकर ही प्रमाण और नयदृष्टिसे उसका निर्णय करना चाहिए । पदार्थका विवेचन करते समय उसके लक्षण- 
की अनुर्वृत्ति तो हो ही जाती है, अतएव किसी भी पदार्थके निर्णयमे उक्त चारों उपयोगी हैं। इसी तथ्यको 
ध्यानमें रवकर गुरुजीने अपने इस प्रथम अधिकारमे लक्षणादि चारों विषयोंका निरूपण किया है । प्रतिपादनकी 
यह शास्त्रीय शेली पाठक और विचारक दोनोंके लिए ही हृदयकों आह्वादित करनेवाली है । 
यहाँ प्रकरण संगत होनेसे यह निर्देश कर देना उपयुक्त प्रतीत होता है कि मूल आगभ परम्परामे किसी 
भी विषयकी प्ररुपणाके पूर्व आरम्भमे उस विषयका वाचक शब्द कितने अर्थोार्में पाया जाता है, निष्षपविधिसे 
प्रहपण करनेपर कौन निश्षेपार्थ किस नयका विषय है, यह दिखलाकर प्रकृप लिक्षेपाथेकी प्ररूपणाकी जाती 
रही हैं ।' इससे अध्येता उस प्रन्थ या प्रकरणके अध्ययनक्रे पूर्व निम्न तथ्योंको स्पष्ट रूपसे जान लेता है। 








१. घबलाटीका पु० १३ पृ० ३-४, पृ० ३८ तथा १० १९८ । 
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१. भ्रकृत प्ररूपणा किस निक्षेपार्थता अवलरम्बन लेकर की जा रही है। 

२. बहू निक्षेपा्थं किस नयका विषय है । 

अध्येता नय-निक्षेपकी उक्त प्रक्रियाका अवलम्बन ग्रहण कर अप्रकृत अर्थवा निराकरण और प्रकृत अर्थ- 
का ग्रहण कर सके. यही उक्त कथनका उद्देश्य है। प्राचीन ग्रन्थोंमे इस परम्पराका निर्वाह अक्षुण्ण रूपसे पाया 
जाता" है, किन्तु उत्तरकालोन ग्रन्थोंमे इसका निर्वाह क्वचित्‌-कदाचित्‌ ही हुआ है ! पर गुरुजीने अपने इस 
ग्रन्थमें लक्षण, प्रमाण, नय और निक्षेपार्थवा ज्ञान कराना आवश्यक समझकर सर्वप्रथम इन विषयोंका स्वरूप 
विवेचन किया है । अतएव प्रत्येक विचारक समीक्षककों अधिकार नियोजनके क्रममे ओऔचित्य स्वीकार करना 
पड़ेगा | गुरुजी सिद्धान्त विषयके मर्मज्ञ विद्वान थे, अतः विषयनियोजनमें उन्होंने झास्त्रीय क्रमका पालन 
किया है। सिद्धान्तोंकी प्रतिष्ठापना सरल और सहजरूपमे की गयी है । सामान्यस्तरके पाठक भी गूढ विषयोंको 
हृदयंगम कर सकते है । 

किसी भी वस्तुका ज्ञान दो प्रकारसे किया जाता है--एक तो उसके ज्ञान करानेमें प्रयोजक स्वरूपकी 
जानकारी द्वारा और दूसरे उसके अविनाभावी परिकर द्वारा। इनमेसे प्रथमकी आत्मभृत लक्षणसंज्ञा है और 
दूसरेकी अनामभूत । विवक्षित वस्तुका बर्तमानमे ज्ञान करते समय ये दोनों ही लक्षण अव्याप्ति, अतिव्याप्ति 
ओर असम्भव इन तीनों दोषोंते रहित होने चाहिए; तभी उन द्वारा विवक्षित वस्तुका ठीक तरहसे ज्ञान प्राप्त 
किया जा सकता है। प्रस्तुत ग्रन्थके प्रारम्भमें (१-४ पृ० तक) गुरुजीने उक्त तथ्यकः स्पष्ट निरूपण किया है | 

२ ज्ञानके दो भेद हैं--सम्यस्जञान और मिथ्याज्ञान । ये दोनों ही ज्ञान प्रमाण और नयके भेदसे दो- 
दो प्रकारके हैं । आचार्य पूज्यपादने सम्यग्भान और मिध्याज्ञानमें क्या अन्तर है इसका ठीक तरहसे ज्ञान 
करानेके अभिप्रा यसे तीन प्रकारके विपर्यासोंका निर्देश किया है--कारणविपर्यास, भेदारभदविपर्यास और स्वरूप- 
विर्षायस ।* जो ज्ञान इन तीन प्रकारके विपर्यासोंको लिये हुए है उसकी भिश्याज्ञानसंज्ञा है. और इससे भिन्न 
दूसरे प्रकारके ज्ञानकी सम्यग्जान संज्ञा है यह उक्त कथनका तात्पय है। इस दृष्टिसे सम्यग्शानके पाँच भेद 
हैं--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान । तथा मिथ्याक्षानके तीन भेद है--कुम ति- 
शान, कुश्रुतशान और विभंगज्ञान । इन्ही दोनों प्रकारके ज्ञानोंको क्रमसे प्रमाणज्ञान और प्रमाणाभास कहते हैं | 
श्रुतविकल्पो नय:” इस वचनके अनुसार तयज्ञानका अन्तर्भाव श्रुतज्ञानमें हो होता है। तदनुसार श्रुतज्ञानके 
सम्यक्‌ और मिथ्या ये दो भेद होनेसे नयज्ञान भी दो भागोंमे विभक्त हो जाता है । उनमेंसे प्रथमकी नय संज्ञा 
है और दूसरेको नयाभास कहते है । 

प्रमाणज्ञान और नयज्ञानको थोड़ेमे इन शब्दों द्वारा समझा जा सकता है--अंश, अशीका भेद किये 
बिना समग्ररूपसे वस्तुका ज्ञान करानेवाले सम्यग्ज्ञानको प्रमाणज्ञान कहते हैं और अंश द्वारा वस्तुका ज्ञान 
करानेवाला सम्यग्जान नयज्ञान कहलाता है। आगन परमपरामे इन ज्ञानोंका इसी रूपमें निरूपण हुआ है । 
प्रत्येक वस्तु अनेकान्तस्वरूप है, इसलिए तत्स्वरूप वस्तुको समग्र भावसे ग्रहण करनेवाला ज्ञान प्रमाणशञान है और 
विवक्षित एक घर्मको मुख्यतासे वस्तुको ग्रहण करनेवाला सम्यरज्ञान तयज्ञान है यह समग्र कथनका निचोड़ है । 

गुरुजीने प्रस्तुत ग्रन्थ (४ से २९ प्‌० तक) मे प्रमाणकी मीमासा करते हुए अर्थ, आलोक, सन्निकर्ष 
और इन्द्ियवृत्ति ये प्रभ्राण न होकर सम्यगज्ञान हो प्रमाण है इसका सम्यक्‌ प्रकारसे मौमासा करनेके बाद 
प्रमाणमें प्रमाणता अम्यस्त दशामें स्वतः ओर अनम्यस्त दशामे परत: आती है इस तथ्यकी स्थापना की है । 
आगे प्रमाणजञान कितने प्रकारका है इस तथ्यका स्पष्टीकरण करते हुए उसके प्रत्यक्ष और परोक्ष ये दो भेद 





१. घबलादीका पु० १३ पृ० ३-४, पृ० ३८ तथा पृ० १९८। २, सर्वायसिद्धि अ० १ सू० ३२। 


चतुर्थ लण्ड : ४७३ 


करके प्रत्यक्षके दो भेद किये हैं--सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष और पारमाथिक प्रत्यक्ष । इनमेंसे सांग्यवहारिक प्रत्यक्ष- 
में मतिज्ञात ओर उसके अवान्तर भेदोंकों लिया है। तथा पारमार्थिक प्रत्यक्षके विकल और सकल ये दो भेद 
करके विकल प्रत्यक्षमे अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञानकी तथा सकलप्रत्यक्षमें केवलज्ञानकों लिया है । परोक्षज्ञान- 
का निरूपण करते हुए उसके स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अतुमान और आगम ये पाँच भेद किये हैँ । प्रमेयकसल- 
मार्त्ण्ड, प्रमेपरत्नमाल आदि न्याय-दर्शनशास्त्रके ग्रन्थोंमें इन शानोंकी जिस ढंगसे प्रृषणा की गई है उसी सरणिको 
अपनाकर गुरुजीने इन ज्ञानोंका निरूपण किया है | यही कारण है कि उनके इस निरूपणमें मतिज्ञान और श्रुत- 
ज्ञान इन दो ज्ञानोंका इस प्रसंगसे कही पर नामोल्लेख भी दृष्टिगोचर नहीं होत। । स्पष्ट है कि उन्होंने मति- 
ज्ञानको सांव्यवहारिक प्रत्यक्षरूपसे और श्रुतज्ञानको परोक्षज्ञानर्पसे स्वीकारकर इन ज्ञानोंकी प्रमाणज्ञानरूपसे 
प्ररूपणा की है। गुरुजी किसी भी प्रमेयका अव्यभिचारी लक्षण निदिष्ट करनेमें बड़े पटु रहे हैं यह इस प्रकरण- 
पर दृष्टि डालनेसे स्पष्ट ज्ञात हो जाता है । 


३. नयज्ञानका निरूपण (२२ से ३५ पृ० तक) करते हुए सर्वप्रथम गुरुजीने अनेकान्तस्वरूप वस्तुकी 
स्थापना करके और साथ ही ज्ञानकी स्वार्थ और परार्थ इन दो भेदोंमे स्थापना करके वाक्योंकों सकलादेश और 
विकलादेश इन दो भागोंमे विभक्त किया है और अन्तमे बतलाया है कि विकलादेश वाक्यकी ही नववाक्य संज्ञा 
है तथा इसमे जो ज्ञान होता है उसे ही भावनय कहते है । नयके निरूपणमें गुरुजीने श्रीदेवसेनके नयचक्रको 
मुश्य आलम्बन बनाया है। आगम प्रमाणोंकों उद्धृत करते हुए आचार्य पृज्यपादकी सर्वार्थसद्धि और स्वामी 
कार्तिकेयकी द्वादशानुप्रेक्षाके उद्धरण भी यत्र-तत्र दृष्टिगोचर होते हैं । नयज्ञान क्या है इसकी सामान्य मीमांसा 
करनेके बाद उसके उत्तर भेदोंका निरूपण करते हुए गुरुजीने जो वाक्य अंकित किये हैं वे हृदयंगम करने योग्य 
हैं । वे लिखते हैं-- 

“नयके मूल भेद दो है--एक निश्चयनय और दूसरा व्यवहारनय । इस ही व्यवहारनयका दूसरा नाम 
उपनय है । 'निश्चयमिह भूतार्थव्यवहारं वर्णयन्त्यभृतार्थभ' इस वचनसे निशचयका लक्षण भूतार्थ और व्यव- 
हारका लक्षण अभूतार्थ हैं । अर्थात्‌ जो पदार्थ जैसा है उसको वैसा ही कहना यह निशचयनयका विषय है । 
और एक पदार्थकों परके निमित्तसे व्यवहारसाधना्थ अन्यरूप कहना व्यवहारनयका विषय है !! 


यहाँपर गुरुजीने व्यवहारकी जो परिभाषा दी हैं बह मुख्यतया असदुभूत व्यवहार या उपचरित व्यवहार 
पर ही घटित होती है, सदभूत व्यवहारकी परिभाषा इससे भिन्‍न प्रकारकी है | यहाँ व्यवहारका प्रयोग उपचार- 
के अर्थमे हुआ है । सदूभूत व्यव हारमे अखण्ड द्रव्यमे गुण-गुणी आदिके भेदसे भेदविवक्षा मुख्य है। इतना अवश्य 
है कि भेदव्यवहा का भी थदि अन्यके साथ सम्बन्धको दिखलाते हुए कथन किया जाता है तो ऐसी अवस्थामें बह 
सद्भूतव्यवहार भी उपचरितसद्भतव्यवहार कहलाने लगता है । 

नयचक्रमें असद्भूतव्यवहारनयसे उपचरितनयको पृथक मानकर उसके तीन भेद किये है । गुरुजीने भी 
इसी पद्धतिको स्वीकार कर इत नयोंका विवेचन किया है। किन्तु आलापपद्धतिमे 'उपचार: पृथग नयों 
नास्तीति न पृथक्‌ कृतः ।” यह लिखकर उसका निषेष किया है। असद्भूत व्यवहारका नाम ही उपचार है, 


इस तथ्यपर दृष्टि देनेसे विदित होता है कि वस्तुतः: उपचार असद्भूत व्यवहारका ही दूसरा नाम है। इसकी 
परिभाषाओं ओर उदाहरणोंको देखनेसे भी यही ज्ञात होता है । 





१. आहलापपद्धति पु० १६६ (बनारससे मुद्नित गृटिका) । 
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४७४ : सिशाप्ताचोर्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनत्दन-प्रन्थ 


नयोंके विबेचनके प्रसंगसे आगे (१० ३४-३५ में) ग॒रुजीने अन्य आचार्यके उपदेशानुसार सक्षेपमें इन 
नयौंका पुनः स्थरूपनिर्देश किया है! किन्तु इस विवेचनमें कोई नई बात नहीं कही गई । इसपर अपना अभिप्राय 
व्यक्त करते हुए गुरुजीने (प० २५ में) स्वयं लिखा है--- 

यद्यपि ये छह भेद किसी आचार्यने अध्या-मसम्बन्धसे संक्षेपमे कहे हैं, परन्तु ये छह भेद प्रथम कहे हुए 
३६ भेदोंमेंसे किसी न क्रिसी भेदमें गर्भित हो जाते हैं ।! आदि, (१० ३५) 

४, निक्षेपका निरूपण करते हुए गुरुजीने सर्वप्रथम 'जुत्तोसु जुत्तमग्गे' यह प्राचीन गाथा उद्धृत कर 
निक्षेप किसे कहते हैं इसका स्पष्टीकरण किया है । निक्षेपके अनेक भेद हैं । उनमे नाम, स्थापना, द्रव्य और 
भाव ये चार भेद मुख्य हैं। इनका सर्वार्थंसिद्धि और गोम्मटसार कर्मकाण्डमे विस्तृत विवेचन किया है । गुरुजी- 
ने उन्हीं ग्रस्थोंके आधारसे यह प्रकरण लिखा है । 

एक-एक छाब्द अनेक अर्थोमे पाया जाता हैँ उनमेसे अप्रकृत अर्थका निराकरण कर प्रकृत अर्थका शान 
करानेके लिए निश्षेपविधि की जाती है । जैन परम्परामे एक मात्र इसी अभिप्रायसे इसे मुख्यता मिली हुई है यह 
इस प्रकरणसे स्पष्ट ज्ञात हो जाता है । 

४२: 
दूसरे अधिकारका नाम है--द्रव्यसामान्यनिरूपण (प० ३९ से ११८) । यह अधिकार पञ्चाध्यायी, 


पड्चास्तिकाय, तत्त्वार्थथातिक और अष्टसहसी आदि अनेक आगम ग्रन्थोंके परिशीलनका सुपरिणाम है । सर्व- 
प्रथम इस अधिकारमें आगमकी प्राचीन दो गाथाएँ उद्धृत कर द्रव्यके तीन रक्षण निदिष्ट किये गये है। यथा-- 


१. जो स्वभाव अथवा विभाव पर्यायरूप परिणमे है, परिणमेगा और परिणम्या सो आकाश, जीव, 
पुदूगल, घमं, अधर्म और काल भेदरूप द्रव्य है । 

२. जो हीन कालमें उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यस्वरूप सतकरि सहित होवे उसे द्रव्य कहते है । 

३. तथा जो गृण-पर्यायसहित अनादिसिद्ध होवे उसे द्रव्य कहते है । 

ये द्रव्यके तीन लक्षण हैं। इस अधिकारका मुख्य विवेच्य विषय इन्हींका स्पष्टीकरणमात्र है । 

यहाँ प्रथम लक्षणके अनुसार द्रव्यकी प्रसिद्धि करते हुए गुरुजीने पर्यायको लक्ष्यमे रखकर लिखा है-- 

(क) 'द्रब्यमे अंशकल्पनाको पर्याय कहते है। उस अंशकल्पनाके दो भेद कहे है-- एक देशाश कल्पना, 
दूसरी गुणांशकल्पना (पृ० ३९) ।' 

आगे देशागकल्पनाको द्रथ्यपर्याय ओर गुणाशकल्पनाको गुणपर्याय बतलछाकर गुणपर्थायके दो भेद किये 
है-- अथंगृणपर्याय ओर व्यज्जन गुणपर्याय । साथ ही इन दोनोंका स्पष्टीकरण करते हुए लिखा है-- 


१. 'ज्ञानादिक भाववती शक्तिके विकारकों अथ॑गृणपर्याय कहते है। 2. प्रदेशवत््व गुणरूप क्रियावती- 
शक्तिके विकारको व्यअजनगृणपर्याय कहते हैं। इस ही व्यञ्जन मुणपर्यायको द्रब्यपर्याय भी कहते है, क्योंकि 
वैयज्जनगु णपर्याय द्रव्यके आकारको कहते हैं। सो यद्यपि यह आकार प्रदेशवत्त्व क्षक्तका बिकार है, इसलिए 
इसका मुख्यतासे ।प्रदेशव्त्वगुणसे सबन्ध होनेके कारण इसे व्यञ्जनगुण पर्याय ही कहना उचित है, तथापि 
गौणत!से इसका देशके साथ भो सम्बन्ध है, इसलिए देशाश्वको द्वव्यपर्यायकी उक्तिकी तरह इसको भी द्रव्यपर्याय 
कह सकते है (५० ४०) | 


जागे इन दोनों प्रकारकी पर्यायोमेंसे प्रत्येकके स्वभाव और विभाव ये दो भेद करके लिखा है--+ 


चतुर्थ खण्ड : ४७५ 


जो निमित्तान्तरके बिना होवे उसे स्वभाव कहते हैं और जो दूसरेके निमित्तसे होय उसे विभाव कहते 
है (प० ४०) ।* 

(ख) आगे दसरे लक्षणके अनुसार द्रव्यकी प्रसिद्ध करते हुए सत्‌, सत्ता और अस्तित्व इन तीनोंको 
एकार्थ बतलाकर पञ्चाध्यायीकी तत्त्व सल्लाक्षणिकं इत्यादि कारिका तथा पश्चास्तिकायकी सत्ता सब्ब- 
पयत्था' इत्यादि गाथाका अवलम्बन छेकर सत्ताका बिस्तारसे विचार किया हैँ (४१ से ४६) । 

इसी प्रसंगसे उत्पाद, व्यय और प्लौव्य किसके होते है इसका स्पष्टीकरण करते हुए बतलाया है कि-- 
'उत्पाद, व्यय ध्रौव्य ये तीनों द्रव्यके नहीं होते किन्तु पर्यायोंके होते हैं। परसल्तु पर्याय द्रव्यका ही स्वरूप है, 
इस कारण द्रव्यको भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वरूप कहा है (४६) !' 

आगे (पृ० ५६) पर्यायके विशेष स्पष्टीकरणके प्रसंगसे गुणांशका नाम ही अविभागप्रतिच्छेद है यह 
बतलाकर उसका विशेष स्पष्टीकरण करते हुए एक महत्त्वपूर्ण सूचना की है-- 

'किसी गुणकी जध्न्य अवस्था और उसका जघन्य अन्तर समान होते हैं, उस गृुणकी जघन्य अवस्था 
तथा जघन्य अन्तर इन दोनोंकों अविभागरष्नातिच्छेद कहते है । परन्तु किसी गृुणमे उस गुणका जघन्य अन्तर उरा 
गुणकी जघन्य अव+्थाके अनन्तवें भाग होता हैं। उस गुणमे उस जघन्य अन्तरको ही अविभागप्रतिच्छेद कहते 
है । ऐसी अवस्थामे उस गुणकी जघधन्य अवस्थामें अनन्त अविभागप्रतिच्छेद कहे जाते है (पृ० ५७) ।' 

(ग) द्रव्यके तीसरे लक्षणमे उसे गुण-पर्यायवालछा प्रसिद्ध कर गुणोंको सामान्य और विशेषके भेदसे दो 
प्रकारका बतलाया गया है । सामान्य गुणोंमे छह गुण मुख्य है--अस्तित्व, द्रव्यत्व, वस्तु-व, अगुरुलघुत्व, 
प्रमेयल्व और प्रदेशवत्त्त (५७) । 

आलापपद्धतिमें इन छह सामान्य गुणोंके सिवाय चेतनत्व, अचेतनत्व, मूर्तत्व और अमूत॑त्व ये चार 
सामान्य गुण और परिगृहीत किये हैं । इनमेसे प्रत्येक द्रव्यमे आठ-आठ सामान्य गुण होते हैं। स्पष्टीकरण 
सुगम है। वहाँ विशेष गुणोंकी कुल संख्या १६ दी है उनमे चेतनत्व आदि उक्त चार गुण विशेष गुणोंमें भी 
परिगणित किये गये है । 

यहाँ यद्यपि द्रव्यके उक्त प्रकारसे तीन लक्षण कहे गये है, परन्तु उनमे एक्वाक्यता किस प्रकार है इसे 
स्पष्ट करते हुए गुरुजी लिखते है-- 

द्यपि इन तीनों लक्षणोंमें परस्पर विरोध नहीं है ओर परस्पर एक-दूसरेके अभिव्यञ्जक है, तथापि 
ये तीनों लक्षण द्रव्यकी भिन्‍न-भिन्‍न शक्तियोंकी अपेक्षासे कहे है। भर्थात्‌ पहले द्रव्यके छह सामान्य गुण कह 
आये हैं। उनमे एक द्रव्यत्व, दूसरा सत्त्त ओर तीसरा अगुरुलघृत्व है। सो पहला लक्षण द्वव्यत्व गुणकी मुख्य- 
तासे, दूसरा लक्षण सत्त्व गुणकी मुख्यतासे और तीसरा लक्षण अगुरुलघुत्वगुणकी मुख्यतासे कहा है (६२) ।! 


आगे गुणकी विद्येष मीमांसा करते हुए लक्षणमेदसे प्रत्थेक गुण द्रब्यके जितने क्षेत्रकों व्याप कर रहता है 
उतने ही क्षेत्रमे समस्त गण रहते हैं यह स्पष्ट किया गया हैं। गुण नित्य हैं या अनित्य इसकी मीपांसा करते 
हुए बतलाया है कि--जब गुणों। भिन्न द्रव्य अथवा पर्याय कोई पदार्थ नहीं है, किन्तु गुणोंके समहको ही द्रव्य 
कहते है तो जैसे द्रव्य नित्यानित्यात्मक है उसी प्रकार गुण भो नित्यानित्यात्मक स्वयं सिद्ध है । वे गृण यद्यपि 
नित्य हैं तथापि बिना यत्नके प्रतिसमय परिणमते हैं और वह परिणाम उत्त गुणोंकी हो अवस्था है, उन परिणामों 
(पर्यायों) की गणोंसे भिन्‍न सत्ता नहीं है (६३) ।” 

गणोंके समदायको द्रव्य कहते हैं, द्रव्यके इस लक्षणके अनुसार जितनो भी पर्यायें होती है उन्हें गृणपर्याय 
कहता ही उचित है। उनके द्रव्यपर्याथ् और मुणपर्माय ऐसे भेद करना उचित नहीं है ? यह एक शंका हैं। इसफा 
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परिहार करते हुए वहाँ बतलाया है कि 'उन अनन्त शक्तियों (गुणोंमें) दूसरे दो भेद हैं अर्थात्‌ १. क्रियबतो शक्ति, 
२. भाववती शक्ति । प्रदेश अथवा देश परिस्पन्द (चंचलता)को क्रिया कहते हैं और शवितिविशेषकों भाव कहते 
हैं । भावा्थ--अनन्त गुणोमेसे प्रदेशवत््व गुणको क्रियावती शक्ति कहते है और बाकीके गृणोंकों भाववती शक्ति 
कहते हैं । इस प्रदेशवत्त्व गुणके परिणमन (पर्याय)को द्रव्यपर्याय कहते है । इसीका दूसरा नाम व्यञ्जनपर्याय हैं । 
होष गणोंके परिणमन (पर्याय)को गुणपर्याय कहते हैं । इसहीका दूसरा नाम अर्थपर्याय है (५५)॥' 

आगे गुणोंकों सहभावी या अन्वयी क्‍यों कहा गया है तथा पर्यायोंको क्रमावी या व्यतिरेकी क्‍यों 
कहा गया है इसका ऊहापोह किया गया है । साथ ही व्यतिरेकको द्रव्य, क्षेत्र, का और भावके भेदसे चार 
प्रकार बतलाकर यह सिद्ध किया है कि जैसे पर्यायोंमें परस्पर व्यतिरेकीपना घटित होता है उस प्रकार गुणोंमे 
बहु व्यतिरेकीपना घटित नही होता (६६ से ६८ १०) । 


आगे पर्यायके स्वरूपपर और भी स्पष्ट प्रकाश डालते हुए व्यतिरेकीपन और क्रमवर्तित्व ये दोनों ही 
पर्यायके लक्षण होते हुए भी इनमें क्या अन्तर है यह स्पष्ट करते हुए बतलाया है--स्थूल पर्यायमे जो 
आकार प्रथम समयमे है उस ही के सदृश् आकार दूसरे समयमे है । इन दोनों आकारोमे पहला हूँ सो दूसरा 
नही है और दूसरा है सो पहला नही हैं। इस हीको व्यतिरेकीपन कहते है । और एकके पीछे दूसरा होना 
इसको क्रम कहते हैं ! यह वह है अथवा अन्य है इसकी यहाँ विवक्षा नही है । 'एकके पीछे दूसरा होना' इस 
लक्षणरूप क्रम 'यह वह नही है ।” इस लक्षणरूप व्यतिरेकका कारण है। इसलिए क्रम और व्यतिरेकमे कार्य- 
कारण भेद है (६९) |! 

आगे सामान्यरूपसे द्रव्य, गुण, पर्यायका विवेचन करनेके बाद प्रसंगसे जैन सिद्धान्तके आधारभूत 
अनेकान्तका विवेचत किया गया है । प्रत्येक वस्तु अनेक घर्मस्वरूप है, इसलिए अनेकान्त यह प्रत्येक वस्तुका 
पर्याय नाम ही है । इसका विग्नह करनेवर भी यही तात्पय निष्पन्न होता हैं। यथा--अनेके अन्‍्ता धर्मा 
यस्मिन्‌ भावे सोध्यमनेकान्त:--अर्थात्‌ जिस पदार्थमे अनेक धर्म होते हैं उसे अनेकान्त कहने हैं । यह अनेकान्त 
पदका सामान्य निरूपण है। इसे विशेषरूपसे और स्पष्ट समझनेक लिए इसका तात्पय॑ है कि प्रत्येक वस्तु 
सत्‌ू-असत्‌, नित्य-अनित्य, एक-अनेक तथा तत्-अतत्‌ इत्यादि रूपसे परस्पर विरुद्ध सरीखे “दिखनेवाले' अनेक 
अर्थात्‌ दो-दो धर्मयुगलोका अधिकरण है, इसलिए वह अनेकान्त स्वरूप है। जैसे एक ही व्यक्ति पिता भी होता 
है और पुत्र भी, उसी प्रकार प्रकृतमे जानना चाहिये । ये धर्म प्रत्येक बस्तुका स्वरूप है, इसलिए परनिरपेक्ष 
ही हैं । इनके प्रत्येक बस्तुमें युगपत्‌ रहनेमें कोई विरोध भी नही है, क्योंकि अपेक्षा भेदसे प्रत्येक वस्तुमे इनका 
अस्तित्व सिद्ध होता है । यहाँ गुएजीने प्रत्येक वस्तुको अनेकान्तात्मक बतलानेके बाद लिखा है--'क्योंकि वे 
धर्म अपेक्षा रहित नहो है, किन्तु अपेक्षा सहित हैं और वे अपेक्षा भी भिन्न-भिन्न है !” सो उनके ऐसा लिखने- 
का यही ताप्पर्य हैं कि बुद्धि द्वारा विचार करनेपर अपेक्षा भे दसे प्रत्येक वस्तुमें उन सत-असत्‌ आदि घ॒र्म- 
युगलोकी सम्यक प्रकार सिद्धि होती है, इसलिए प्रत्येक वस्तुकों तत्स्वरूप मानयेमें कोई बाधा नही आती । 

गुरुजीने यहाँ (१० ७२ से ११८ तक) अनेकान्तका तत्त्वारथथातिक और अष्टसहल्ली आई ग्रन्थोके 
आघारसे बड़ा ही मार्मिक स्पष्टीकरण किया है। उनका कहना है कि एक शब्द एक समयमे वस्तुके अनेक 
घर्मोका प्रतिपादन नहों कर सकता ओर शब्दकी प्रवृत्ति वक्‍ताकी इच्छापूबंक होतो है, इसलिए वक्ता एक 
सम्रयमें वस्तुके अनेक धर्ममिसे किसी एक घर्मकी मुख्यतासे बचनका प्रयोग करता है । ऐसे समयमे कथनमे 
विवक्षित धमंकी मुख्यता रहती हैं और शेष धर्मोको गौणता, अतः इन गौण धर्मोका द्योतक स्थात्‌ (कर्थंचित्‌) 
शब्द समस्त बाक्योके साथ गुप्तरूपसे रहता ही है । आगे शास्त्रप्रसिद्ध छह जन्मान्थोंका दृष्टान्त देकर वस्तुके 
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अनेकान्त स्वरूपको स्पष्ट करनेके बाद तत्त्वार्थथातिक अ० ४ सू ० ४२ में दिये गये ग्यारह हेतुओं द्वारा प्रत्येक 
बस्तुको अनेकान्तात्मक सिद्ध किया गया है (१० ७५ से ८० तक)। 

तदनन्तर (१० ८०) प्रतिपादनके १ 'क्रमसे और ? युगपत्‌' ये दो प्रकार बतछा कर लिखा है कि जिस 
समय कालादिसे अस्तित्वादिक धर्मोकी भेद विवक्षा हैं उस समय एक दाब्द अनेक धर्मोंका प्रतिपादन करनेमें 
असमर्थ होनेसे वस्तुका निरूपण क्रमसे किया जाता है और जिस समय उन ही धर्मोका कालादिसे अभेदवृत्तिसे 
निजस्वरूप कहा जाता है उस समय एक ही शब्द द्वारा एक धममे प्रतिपादन मुखसे समस्त अनेक धर्मोकी प्रति- 
पादकता सम्भव है, इसलिए वस्तुका मिरूपण युगपत्‌ रूपसे कहा जाता हूँ। यहाँ युगपत्‌ निरूपणका नाम ही 
सकलादेश है, उस होको प्रमाण बचन कहते है और क्रमसे निरूपणका नाम ही विकलादेश है, उस हीको तय 
बचन कहते हैं--सकलादेशो प्रमाणाधीनः, विकलादेशों नयाधीन:” ऐसा आगमका वचन भी है । यहाँ 
इतना विशेषरूपसे जानना चाहिए कि सकलादेशरूप प्रमाण बचनकी प्रवृत्ति अभेदव॒त्ति और अभेदोपचार इस 
तरह दो प्रकारसे होती है । द्रव्याथिकनयसे समस्त धर्म अभिन्‍न है, हसलिए अभेदवृत्ति को स्वीकार कर प्रमाण 
वचनका प्रयोग होता हैं और पर्यायाथिकनयसे समस्त धर्म परस्पर भिन्‍न भी हैं, इसलिए विवक्षित धर्ममे शोष 
धर्मोका अध्यारोप करके प्रमाण बचनका प्रयोग किया जाता है (प० ८१)। 


इतना स्पष्ट करनेके बाद इन दोनों प्रकारके वचनोंमेसे प्रत्येकको सात-सात प्रकारका बतलाकर उनकी 
क्रमश. प्रमाणसप्तभंगी और नयसप्तभंगों ये संज्ञाएँ सूचितकर प्रमाणसप्तभंगीके प्रत्येक भंगको विस्तारके साथ 
स्पष्ट किया गया है (प० ८२ से १०८ तक) । 


बविकलादेशकी अपेक्षा [कथन करते समय निरंश वस्तुमे गुणभेदसे अंशकल्पनाकी मुख्यता रहती है । 
सकलादेश और विकलादेशमें अन्तर यह है कि सकलदिशमे शब्द द्वारा उच्चरित धर्म द्वारा शेष समस्त घर्मोका 
संग्रह है और विकलादेशमे शब्द द्वारा उच्चरित धर्मका ही ग्रहण है। शेष घर्मोंका न विधि है और न निषेध 
है । इतना अवश्य है कि एकान्तका परिहार करनेके लिए प्रत्येक वाक्‍्यमें स्यात्‌” पद द्वारा उनका द्ोतन 
अवश्य कर दिया जाता हैं। साथ ही प्रत्येक वाक्यमे अवधारणके लिए 'एवकार'का प्रयोग भी अवश्य किया 
नाता है ! 

प्रमाण बचन और नय वचन सात-सात ही क्‍यों होते हैं इसका स्पष्टीकरण करते हुए वहाँ बतलाया 
हैं कि 'वस्तु किसी धर्मक्ती अपेक्षा कथंचित्‌ अस्तिस्वरूप है, उसके प्रतियोगी धर्मकी अपेक्षासे नास्तिस्वरूप है 
और दोनोकी युगपत्‌ विवक्षासे अवक्तव्यस्वरूप है । इस प्रकार वस्तुमें किसी एक धर्म और उसके प्रतियोगीकी 
अपेक्षासे अस्ति, नास्ति और अवक्तव्य ये तीन धर्म होते हैं । इन तीन धर्मोके संयुक्त और असंयुकत सात ही 
भंग होते हैं, न हीन होते हैं और न अधिक होते है (११०) ।' 

आगे अनेकान्तमें विरोधकी शंकाका परिहार करके भावकान्त, अभावैकान्त, अद्वतिकान्त ओर पृथक्त्वै- 
कान्तका निरसनकर इस अध्यायको समाप्त किया गया हे । 


४:३१: 
तोसरा अधिकार है--अजीव द्रव्य निरूपण (पृ० ११८ से १३५ तक) । यद्यपि इस अधिकारमें अजोव 
द्रव्यके निरूपणकी प्रतिज्ञा की गई है, परन्तु अलौकिक गणितको ठीक तरहसे बतलाये बिना द्रन्योंके छोटापन, 
बड़ापन तथा गुणोंकी मन्दता और तीज्रता आदिका निरूपण नहीं बन सकता, इसलिए इस अधिकारमे सर्व 
प्रथम अछलोकिक गणितका कथनकर अजीब द्रव्यका निरूपण किया गया है । 


४७८ : सिद्धान्लात्ार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्न्य 


इस अधिकारमें लौकिक गणितसे अलोकिक गणितके अन्तरका ज्ञान कराते हुए गुरुजी लिखते हैं कि 
'छौकिक गणितसे स्थूल और स्वल्प पदार्थोका परिमाण किया जाता है, किन्तु अलौकिक गणितसे सूक्ष्म और 
अनन्त पदार्थोकी हीनाधिकताका बोध कराया जाता है ।' 
गुरुजीने मानको दो भागों में विभक्त किया है--एक संख्याग्नन और दूसरा उपमान | संख्यामानके 
मूल भेद तीन है--संख्यात, असंख्यात और अनन्त । इनके उत्तर भेद इक्कीस है। 
एककी परिंगणना संख्यातमें नहीं होती, क्‍योंकि एकमे एकका भाग देने पर या एकको एकसे गुणा 
करने पर रूब्घ एक ही आता है, उसमे वृद्धि-हानि नही होती, इसलिए संख्यातका प्रारम्भ दोस माना गया 
है । इतना अवध्य है कि गणना एकसे ही प्रारम्भ होती है । त्रिलोकसारका बचन भी हैं-- 
एयादीया गणना वीयादीया ह॒वंति संखेज्जा । 
तीयादीणं णियभा कदि त्ति सण्णा मुणेयव्वा ॥ 


संख्यातमानके उक्त २१ भेदोंका त्रिलोकसारादि ग्रन्थोके आधारसे विस्तार पूर्वक निरूपण करनेके बाद 
उपमामानका निरूपण किया है । इसका स्पष्टीकरण करते हुए उन्होंने लिखा है-- जो प्रमाण किसी पदार्थकी 
उपमा देकर कहा जाता है उसे उपमामान कहते है । उपमामानके आठ भेद है--१. पल्योपम (यहाँ पर पल्य 
अर्थात्‌ खासकी उपमा है), २. सागरोपम (यहाँ पर लवण समुद्रकी उपमा है), रे. सूच्यंगुल, ४. प्रतरागृल, 
५ घनागुल, ६. जगच्छेणी, ७. जगत्प्रतर और ८. लोक । इन सबका विस्तृत विवेचन भी गुरुजीने उक्त 
ग्रन्थोंके आधारसे किया है । 


इस प्रकार अलौकिक गणितका निरूपण करनेके बाद अजीब द्रव्यके पांचों उत्तर भेदोंका निरूपण किया 
गया हैं । साथ ही जीवद्रव्यका भी निर्देश कर दिया है। इसमे किस द्रव्यका क्या लक्षण है, कौन मूर्त है और 
कौन अमुतं है, आकाशके कितने भेद है, लोकाकाश किसे कहते है ओर वह कहाँ है, सख्यामानसे देखनेपर. 
कोन द्रव्य कितने हैं, पुदूगलके उत्तर भेद कितने और किस प्रकार है, परमाणुका प्रमाण कितना है, अस्तिका 
और अस्तिकायका कया तात्पर्य है आदि बातोंका संक्षेपमे स्पष्टीकरण करके यह अधिकार समाप्त किया 


गया है । 
३ डीलर 


चौथे अधिकारका नाम है--पुद्गलद्वव्यनिर्षण (पृ० १३५ से १५० तक)। इसमें बतलाया हैं कि 
यद्यपि पुद्गलमे अनन्तगुण है, पर उनमें रूप, रस, गन्ध और स्पर्श ये चार गुण मुख्य है । ये चारों पुदूगलके 
आत्मभूत लक्षण है। आगे इन इन गुणोके उत्तर भेदोंको चरचा करके पुदगलकी शब्द, बन्ध आदि दस व्यजन 
पर्यायोंका सिरूपण किया गया है। उनमेंसे बन्ध पर्यायक्रा निरूपण करते हुए बतलाया है कि बन्धके भी दो 
भेद हैं--एक स्वाभाविक और दूसरा प्रायोगिक । स्वाभाविक (पुरुष प्रयोग अनपेक्षित) बन्ध दो प्रकार है-- 
एक सादि ओर दूसरा अनादि । स्निर्घ-रूक्षगुणके निमित्तसे बिजली, मेष, इद्रधनुष आदिक स्वाभाविक सादि- 
बन्ध है । ॥॒ अनादि स्वाभाविक बन्ध धर्म, सधर्म और आकाशद्रव्योमे एक एकके तीन-तीन भेद होनेसे नौ 
प्रकारका है ।' 


यहाँ गुरुजीने, जिसे आग्ममे विख्रसा बन्ध कहा गया है, उसे ही स्वाभाविक बन्ध कहा हैं । रागपूर्वक 
जो मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति होती है उसीका नाम पुरुषप्रयोग है । 


चतुथं खच्छ : ४७९ 


इस प्रसंगमें इस बातका सकेत करना आवश्यक प्रतीत होता है कि यद्यपि गुरुजीने (प० ३३७) भाषा- 
के भेदोंमें दिव्यध्वनिको सम्मिलित कर अन्तमे लिखा है कि इस भाषात्मक शब्दके समस्त ही भेद परके प्रयोग- 
से उत्पन्न होते हैं, इसलिये प्रायोगिक है । पर इसे सामान्य निर्देश ही समझना चाहिए । विःषरूपसे विचार 
करनेपर केबलीके रागका अभाव होनेमें दिव्यध्वनिको प्रायोगिक न कह कर स्वाभाविक कहना और मानना 
ही उचित हैं ।' आगमका भी यही अभिप्राय है । 

यह अधिकार तत्त्वाथंसूत्र और उसकी टीकाओंका आलोडनकर लिखा गया हैं। पुद्गल और उमके 
उत्तर भेदके सम्बन्धम उक्त ग्रन्थोंमे जितना विवेचन पाया जाता हैँ उस सबका इसमें ऊहापोह किया गया है । 

नी 

पाँचवां अधिकार हँ--धर्म और अधर्म द्रव्यनिर्पण (प० १५० से १५९ तक) । इस अधिकारनमें प्रकृत- 
में धर्म और अधर्म पदसे पृष्य-पाप नही लिये गये हैं इसका निर्देश करने के बाद इन दोनो द्रव्योके स्वरूपका निर्देश 
किया गया है । प्रश्न यह है कि ये दोनों द्रव्य हैं इसे कैसे स्वीकार किया जाय ? इसीके उत्तर स्वरूप गुरुजीने 
आगम और अनुमानप्रमाणसे इनकी सिद्धि की है। आगमभप्रमाणसे सिद्धि करते हुए उन्होंने तत्त्वार्थसृत्र अ० ५, 
सूत्र १ को उपस्थित किया हे । अनुमानप्रमाणसे सिद्धि करते समय बतलाया है कि छोकमें जितने भी कार्य 
होते है बे सब कारणपुर्वक होते हुए ही देखे जाते हैं। ऐसा एक भी कार्य दृष्टिगोचर नहीं होता जो बाह्य और 
आमभ्यन्तर कारणोके अभावमे हुआ हो । इतना सब स्पष्टीकरण करनेके बाद उन्होंने लिखा है--गति और 
गतिपूर्वक स्थिति ये दो कार्य जीव और पुद्गल इन दो ही द्रब्योंमें होते है, अन्यमे नहीं होते ।जीव और 
पुदुगलके गति और गतिपूर्वक *थतिरूप कार्य अनेक कारणजन्य हैं। उनमें जीव और पुदूगल तो उपादान कारण 
हैं और धर्मं और अधर्म द्रव्य निमित्तकारण है । बस, जीव और पुद्ूगलके गति ओर गतिपूर्वक स्थितिरूप कार्य- 
से धर्म और अधर्मंद्रव्यरूप निमित्तकारणका अनुमान होठा हैं । यद्यपि मछली आदिककी गतिमे जलादिक और 
अष््व| दिककी गतिपुवंक स्थितिमें पृथ्वी आदिक निमित्तकारण है तथापि पक्षियोंके गमनागनादिक कायोंमें 
निमित्तकारणका अभाव होनेसे धर्म और अबर्म द्रव्यका सद्भाव सिर होता है । भथवा जलादि पदार्थ मछली 
आदिकके गसनमे निमित्तकारण है किन्तु धर्म और अधर्म द्रव्य युगपत्‌ समस्त पदार्थोकी गति-स्थितिमे साधारण 
कारण हैं । ये धर्म और अधर्मद्रव्य लोकव्यापी हैं, इसलिये ये साधारण कारण हो सकते हैं । अन्य पदार्थ लोक- 
ग्यापी न होनेसे साधारण कारण नही हो सकते ।' 

आगे आकाशद्रव्यको जीव और पुद्गलोंकी गति-स्थितिका हेतु गाननेमे क्या आपत्ति है इस प्रश्नका 
समाधान कर लोक और अलोकके विभागके हेतुरूपसे भी घर्म और अधघम द्रव्यकी सिद्धि की गई | छोक और 
अलोकका विभाग असिद्ध हैं ऐसा प्रश्न होनेपर लोककी सान्‍्तता सिद्ध कर लोक और अलोककी स्थापना की 
गई है । 

इस अधिकारका अन्त करते हुए गुरुजीने षटस्थानपतित वृद्धि -हानिका स्वरूप बतलाकर अन्तमे लिखा 
है कि किन्तु वृद्धि और हानिके उपयुक्त छह-छह स्थानोंमेंसे किसो एक स्थान रूप वृद्धि या हानि होती है ।' 

६: 

छठे अधिकारका नाम है--आकादद्रव्यनिरूपण (प० १५९ से १९३ तक) । इस अधिकारका निरूपण 

करते हुए गृरुजीने बतलाया है--आकाश भो एक द्रव्य है, क्योंकि इसमें 'उत्पाद-व्यय-्ौष्ययुक्तं सत्‌! और 


१. प्रवचनसार गाथा ४४ और उसकी अमुतचन्द्र आचाय॑ कृत टीका । 


४८० : सिद्धान्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्रन्थ 


'त्‌ द्रव्यलक्षम्‌” द्रव्यका यह लक्षण अविकल पाया जाता है । आकाश द्रव्यका मुख्य गुण अवगाहहेतुत्व है । 
यह पूरे आकाहामें असण्डभावसे पाया जाता है। यद्यपि अलोकाकाशमे अन्य द्रव्य नहीं है, मात्र इसलिए उसकी 
वहाँ इस शक्तिका अभाव नहो हो जाता । यह आकादका स्वभाव है और स्वभावका कभी नाश नहीं होता । 
'आकाद' यह शब्द ही आकाशके अस्तित्वका मूचक है । जैसे अन्य द्र॒व्योंमे स्वनिमित्तक और परप्रत्यय उत्पाद 
बन जाता है उसी प्रकार आकाशमे भी उत्पादका सद्भाव सिद्ध होता हैं। वास्तवमे आकाश अखण्ड एक द्रव्य 
है । फिर भी जितने आकाशमें जीवादि अन्य पाँच द्रव्य पाये जाते हैं उसे लोकाकाश कहते हैं और शेष आकाश- 
की अलोकाकाश संज्ञा है। आकाशका यह विभाग मात्र परसापेक्ष कथन होनेसे व्यवहारनयसे ही कहा गया है । 
यहाँ 'लोक' यह शब्द जीवादि द्वव्योसे युक्त आकाशके लिए आया है । इसका व्युत्पत्तिलम्य अर्थ है - लोक्यन्ते 
यत्र जीवादय: अप्तौ लोक---जहाँ जीवादि पाँच द्रव्य देखे जाते है उसे लोक कहते है | ये छहों द्रव्य द्रव्या- 
थिकनयसे कर्थचित्‌ नित्य हैं, इसलिए लोक भी क्थंचित्‌ नित्य हैं और पर्यायाथिकनयसे कथ्ंचित्‌ अनित्य हैं, 
इसलिए लोक भी कथंचित्‌ अनित्य है । 


आगे लोककी लम्बाई, चौडाई और ऊँचाई बतलाकर तथा उसके अधोलोक, मध्यलोक और ऊध्वंलोक 
ये तीन भाग करके कहाँ कैसी रचना है और किस गतिके जीव रहते है इसका विस्तारसे विवेचन किया गया 
है। साथ ही प्रसंग पाकर चारो गतियोंमेंसे किस गतिके जीव मर कर किस-किस गतिमे उत्पन्न होते है यह 
भी बतलाया गया है । मध्यलोकके वर्णनके प्रसंगसे ३० भोगभूमि और १५ कर्मभूमि बतलाकर उत्सपिणी और 
अवसर्पिणी कालका भी वर्णन किया गया है । इस प्रकार इस समग्र विवेचनके साथ यह अधिकार पूर्ण होता हैं । 

:७: 

सातवें अधिकारका नाम है--कालद्रव्य निर्षण (प० १९४ से लेकर पृ० २०८ तक) | कालो त्ति य 
तवएसो संब्भावपरूवओ हवदि णिक््चों / इस आगमवचनको उद्धृत कर गुरुजीका कहता हैं कि 'काल' यह 
स्वतन्त्र शब्द है, अतः इसका वाच्य अवक्ष्य होना चाहिए । इससे कालद्रव्यके अस्तिः्वकी सिद्धि होती है । यह 
वर्तमानलक्षण है, द्॒व्यदृष्टिसे नित्य होकर भी स्वयं पर्यायक्रमसे उत्पाद-व्ययशोल हैँ और अन्य पदार्थोके परि- 
वर्तनमें हेतु है। लोकाकाशके जितने प्रदेदा हैं उतने ही कालद्रव्य हैं। यह अलोकाकाष्म नहीं पाया जाता, 
फिर भी आकाशके अखण्ड होनेसे उसके पर्यायछू पसे परिवर्तनका हेतु है । 


यहाँ यह प्रइन होने पर कि--धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्यके समान कालका अखण्ड एक द्रव्य क्यों 
स्वीकार नहीं किया--समाधान करते हुए लिखा है कि-- 

१. मुख्य काल अनेक हैं । कारण कि प्रत्येक आकाशके प्रदेशोंमे व्यवहार काल भिन्‍न-भिन्‍न रीतिसे 
होता है, क्योंकि कुरुक्षेत्र लंकाके आकाशप्रदेशोंमे दित आदिका भ्रेद व्यवहारकालके भिन्न-भिन्न हुए बिना बन 
नहीं सकता ।' 

२. 'यदि कालको सर्वथा निरवयव अखण्ड एक ही मान लिया जाय तो कालमे अतीतादि व्यवहार 
नहीं बन सकेगा ।' 

इससे कालद्रव्य अनेक सिद्ध होते हैं । 

जो समयरूप ही निर्चयकाल है उससे भिन्‍न कोई अणुरूप काल द्रव्य नही, ऐसा मानते हैं उनका 
समाधान करते हुए गुरुजी कहते हैं कि 'जो समय हैं वह उत्पन्‍्न-भ्रध्वसी होनेसे पर्याय है और जो पर्याय होती 
हैं वह द्रव्यके बिना नहीं होती', अतएवं अणुरूप कालद्रव्यकी सिद्धि होती है । 


चतुर्थ खण्ड : ४८१ 


समय आदिको पुद्णल द्रव्यका परिणाम मानना चाहिए, ऐसा प्रश्न होनेपर गुरुजीका कहना है कि यदि 
समय, सेकंड आदि पुद्गल द्रव्यके परिणाम माने जाते हैं तो उन्हें, जैसे मिट्टीसे बना हुआ घट मिट्टीरूप 
अनुभवमें आता है उसी प्रकार पुद्गलरूप अनुभवर्मे आना चाहिए। यतः ये पुद्गलखूप अनुभवमें नहीं आते, 
अत: इन्हें पुदूगलरूप मानना उचित नहीं । किन्तु इन्हें स्वतन्त्र द्रव्यका ही परिणाम मानना चाहिए ओर वह 
स्वतम्त्र द्रव्य कालाणु ही है । 

दूसरे जैसे बिल्ली आदिसें मुख्य सिहुके बिना सिंह व्यवहार नही किया जा सकता वैसे ही मुख्य काल 
द्रब्यकों स्वीकार किये बिना काल यह व्यवहार नहीं बनता । इस हेतुसे भी काल द्रव्यके अस्तित्वकी सिद्ध 
होती है । 

इस प्रकार अनेक तकों ओर आगमप्रमाणोंसे मुख्य कालद्रव्यकी सिद्धि करके गुरुजीने परिणाम, परत्व, 
अपरत्व और क्रिया इनके द्वारा व्यवहारकालका ज्ञान कराया है। तदनन्तर उत्सपिणी-आदि कालोंके भेद और 
उनका प्रमाण बतलाते हुए कहाँ कौन काल प्रवर्तता है इत्यादि विशेष विचार कर यह अधिकार समाप्त किया है। 

ध्प्ट्ः 

आठवाँ अधिकार है --सृष्टिकतृत्वमीमांसा (१० २०९ से २३८ तक) । इस अधिकारको प्रारम्भ करने- 
के पूर्व गुरुजीने 'परमागभस्य बीज॑ं' इत्यादि श्लोक उदधृतकर अनेकान्त' को नमस्कार किया है। अनन्तर 
प्रश्नोत्तररूपसे लोक क्या है, द्रव्यका सामान्य विशेष लक्षण क्या है इत्यादि प्रदनोंका समाधान करते हुए ईश्वर- 
का अर्थ क्या है इस प्रश्नका मुक्तात्मा ही ईश्वर हैँ यह उत्तर देकर सृष्टि कर्ताके रूपमें अनेक तकों द्वारा 
ईश्वरका निषेध किया हैं। 

सर्व प्रथम ईववर सृष्टिका उपादान तो हो नहीं सकता इस तथ्यका समर्थ न किया है। उसके बाद उसे 
लोक निर्माणका निमित्तकर्ता स्वीकार करनेपर जो-जो आपत्तियाँ आती हैं उनका निर्देश किया है । प्रथम 
आपत्ति उपस्थित करते हुए बतलाया है कि जिस प्रकार लोकमे धटादि कार्योके कुम्भकारादि निमित्त कर्ता देखे 
जाते है उस प्रकार मेघवुष्टि और घासादिकी उत्पत्ति आदि कार्योंके कुम्भकारादिके समान कोई निमित्तकर्तता 
नही देखें जाते, अतः सृष्टिकर्त्ताके रूपमें ईश्वरकों सत्ता स्वीकार करनेमे कोई स्वारस्य नही है । 


यहाँ ईश्वरवादियोंका कहना है कि जितने भी काये हैँ वे सब सुव्यवस्थित देखे जाते हैं, अतः उनका 
कोई बुद्धिमान कर्त्ता अवश्य होना चाहिए और वह बुद्धिमान्‌ ईश्वरके सिवाय अन्य दूसरा नही हो सकता । 

इसका समाधान करते हुए गुरुजीका कहना है कि लोकरूप कार्यको सुव्यवस्थित मानना यह कोरी 
कल्पना है, क्योंकि लोकमें अच्छे-बुरे सब प्रकारके कार्य देखे जाते है। यदि सर्वज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ और बुद्धिमान 
कोई इस लोकका कर्ता होता तो उसमे यह विचित्रता नहीं दिखाई देती । इस विचित्रताका कारण भले बुरें 
कप्तोंको मानना भी उचित नहीं है, क्योंकि वे भी कार्य है जो उक्त विशेषणोंसे विशिष्ट कर्त्ताके स्वीकार 
करनेपर दो प्रकारके बन ही नहीं सकते । 

दुसरे कार्य-कारणभाव ओर अन्यय-व्यतति रेक इन दोनोंमें गम्य-गमक अर्थात्‌ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध है । 
इसके अनुत्तार ईई्वरको यदि छोक (सृष्टि) का कर्त्ता स्वीकार किया जाता हैं तो उनमें अन्वय-व्यतिरेक बनना 
चाहिए । परन्तु ईश्वरका लोकके साथ क्षेत्र और कालरूप दोनों प्रकारका व्यतिरेक नहीं बनता, इसलिए भी 
ईदवरको लोकका कर्सा मानना उचित नहीं है । 

तीसरे 'पृथिबी आदिक बुद्धिमत्कर्तक हैं, कार्य हो नेसे, घटादिकके समान । इस अनुमितिमे जो कार्यत्व 
हैतु है उसके चार अर्थ द्रो सकते हैं--?, सावयवत्व, २--प्राक असत पदार्थंके स्वकारणसत्ता समवाय, 
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३-- कृत' ऐसी बुद्धिवा विषय और ४--विकारीपना । किन्तु इनका सांगोपांग विचार करनेपर कार्य॑त्वहेतुसे 
बुद्धिमान्‌ कर्ताकी सिद्धि नहीं हो सकती । विशेष ऊहापोहके लिए पृ० २२१ से २२५ तक देखिए । 

इस प्रकार गुरुजीने ईश्वर सृष्टिका कर्त्ता है” इस मतका बडी सशक्त युक्तियों द्वारा खण्डन करके 
इस अधिकारको समाप्त करते हुए अन्तमें सृष्टिकर्तृत्व धर्मसे शून्य देव ही आदर करने योग्य बतलाया है । 
मूल्याडून 
जैन-सिद्धान्त दर्पणके उक्त विषय विवेचनसे स्पष्ट है कि गुश्जीने तत्त्वार्थराजवारत्तिक, सर्वार्थसिद्धि, 
प्रमेषकमलमार्त्तण्ड, अष्टसहल्ली, गोम्मटसार लूब्धिसार, समयसार और प्रवचनसार प्रभृति आर्षग्रन्थोंके आधार- 
पर उक्त ग्रन्थका प्र णयन किया है। बड़े-बड़े गम्भीर सैद्धान्तिक विषयोको हिन्दी भाषा द्वारा सरलरूपमे प्रस्तुत 
कर अपनी मौंलिकताका परिचय दिया हैं। प्राचीन भाषाओंसे अनभिज्ञ व्यक्ति भी इस प्रन्थके अध्ययनसे 
सैद्धान्तिक विषयोंका पाण्डित्य प्राप्त कर सकता है। मौलिकता सम्बन्धी मृल्याकनको दृष्टिसे इस ग्रन्यकी 
तुलना आचा र्यकल्प पण्डित टोडरमलजीके 'ोक्षमार्गप्रकाश' से की जा सकती हैं। अत. जितना मौलिक-मूल्य 
्रोक्षमार्ग प्रकाश' का है, उतना ही मौलिक “जैन सिद्धान्तद्पण'का भी । टोडरमलजीने अनेक आर ग्रन्थोका 
अध्ययनकर विषय सामग्रीकों स्वायत्त किया और मोक्ष मार्ग सम्बन्धी निश्चित एवं व्यवहारनयोको यथार्थ रूपमे 
विवेचलकर विषय-सामग्रीको नये रूपमे प्रस्तृत किया । उनका यह कार्य श्रुतपरम्पराके इतिहासमे एक नयी 
कड़ीके रूपमें माना जा सकता है। इसी प्रकार गुरुजीने भी जैनागमके अनेक ग्रन्थोंसे आधारभूत सामग्री ग्रहण- 
कर “जैनसिद्धान्तदर्ण' की रचनाकर अपनी मौलिकताका मांनदण्ड स्थापित किया है । प्रतिपादन और ग्रथनशैली 
गुरुजीकी अपनी है । नद्या नव घटे जलम्‌' के समान उनका यह ग्रन्थ मौलिक है तथा श्रुताध्ययनके लिए 
इसका मूल्य किसी भी प्राचीन या अर्वाचीन ग्रन्थसे कम नही है । एक रूम्बे समयतक अनेक ग्रन्थोके अध्ययनसे 
जिन विषयोंका ज्ञान प्राप्त किया जायगा, उन विषयोंका पाण्डित्य गुहजीके अकेले जैनसिद्धान्त दर्पण' के 
अध्ययनसे प्राप्त किया जा सकता हैं । अतः पाण्डित्य प्राप्तिकी दृष्टिसे भी इस भ्रन्थका मुल्य कम नहीं है । 

यहाँ इस बातका स्पष्टीकरण कर देना भी आवद्यक हे कि यह ग्रन्थ किसी अन्य रचनाका अनुवाद 
नहीं है ओर न अनेक ग्रन्थोंके महत्त्वपूर्ण अंशोंका अनुवाद कर ही इसका कलेबर घटित किया गया हैं। बल्कि यह 
तो उन श्रुतघरोंकी परम्परामें आता है, जो आचार्य परम्परासे प्राप्त विषयभूत्त सामग्रीको लेकर सर्वजनोपयोगी 
रचनाएँ निबद्ध करते है। जिनकी कृतियोंकी आभा सच्चे मार्ग-माणिकयोके समान कभी भी कम नहीं होती । 
जिनका मूल्य शाश्वतिक होता है। प्राचीन कृतियोंमे उत्साहका जो आदर्श और उदात्त रूप वर्तमान है, वही 
हस रचनामें भी निहित हैं । ह 

गुरुजीकी यह रचनात्मक प्रक्रिया श्रुतपरम्परामे अभिन्नार्थता प्रस्ठुत करनेपर भी नवोन मृन्यों और 
प्रतिमानोंको स्थापित करती है। उनके, चिस्तनके परिवेक्षमे शास्त्रार्थोकी गन्ध भी समाविष्ट है ओर उनके 
युगके ज्वलन्त प्रश्न सृष्टिकपृत्व” की मीमासा भी निहित है । अतः इस कृतिका मूल्याकन निम्न दृष्टि-सत्रोमे 
उपस्थित किया जा सकता है :-- 

१. मौलिकता “नद्या नवघटे जलम्‌' के समान । 

२. विषयभूत सामग्रीकी क्रमबद्धता ओर गम्भीर विषयोकी सरलर्ूपमे प्रतिपादन-श्ष मता । 

३. शास्त्रीय दुरूह विषयोंकी स्पष्टता । 

४, तात्तविक अभिव्यञ्जनाकी बोधगम्पता । 

॥ 


सत्‌ प्ररूपणा (घवला के ९३वें सूत्रमें 'संजद' पद 


श्री पटखंडागमके ९३वें सूत्रमें घबलाका संपादनपूर्वक मुद्रण होकर प्रकाशनकी न्यवस्था श्री डा० 
हीरालालजीकी देखरेखमे हो ऐसा निर्णय होनेपर श्री पं० हीराछालूजी सि० शास्त्री डाक्टर साहबके आमंत्रण 
पर अमरावती पहुँच कर इस काममें लग गये । सत्प्ररूषणा प्रथम पुस्तक उन्होंने मय टिप्पणके त॑यार कर ली । 
किन्तु समितिकी ओरसे मद्रणकी स्वीकृति न मिलनेके कारण मुझे इस काममे सहयोग करनेके लिये आमन्त्रित 
किया गया । 

मेरे वहाँ पहुँचनेपर मुझसे कहा गया कि आप इसको देखें और इसमें जो कमी हो उसको पूरा करें 
और चाहे तो अलगसे लिखकर अनुवादकी प्रेस कापी भी तैयार कर ले । 

डाक्टर साहबकी ओरसे यह सूचना मिलनेपर मैंने पहले लिखे गये अनुवादको सामने रखकर दूसरी 
बार अनुवादकी प्रेस कापी तैयार की । 

किन्तु उसमे ९३वें सूत्रका अनुवाद लिखते समय संजद' शब्दको न देखकर मेंने दोनों विह्षानोंके 
सामने इस सत्रमे 'सजद' पद और होना चाहिये यह प्रस्ताव रखा । 

यद्यपि डा० हीरालालजी प्रकृत विषयसे अनभिज्ञ थे। परन्तु मैं समझता था कि पंडित श्री हीरालालणी 
सि० शास्त्री मेरे इस प्रस्तावसे सहमत हो जावेंगे। परन्तु मैं अपने प्रस्तावमें उनकी सहमति प्राप्त न कर 
सका | परिणाम स्वरूप टिप्पणमे “अतन्र संयत इति पाठशेष. प्रतिभाति' यह टिप्पणी देनी पड़ी ! फिर भी मैंने 
अपने अनुवादमे उस पदकी आवष्यकता समझ कर 'संयत' पद जोड़ दिया और इसकी चर्चा दूसरे सहमोगी 
बिद्वानोंसे नही की । 

जैसाकि मैंने पूर्वमे संकेत किया है, दूसरी बार प्रेसकापी तैयार हो जानेपर भी प्रबन्ध समितिसे मुद्रणकी 
स्वीकृति कैसे ली जाय इसके लिये मैंने डाक्टर साहबके सामने दूसरा यह प्रस्ताव रखा कि यदि आप स्वीकार 
करे तो हम दोनों द्वारा तैयार किये गये इस अनुवादको १०-१५ दिनमें कारंजा जाकर आ० पं० देवकीनंदनजी 
सि० शास्त्रीको दिखलाया करेंगे । डाक्टर साहबने मेरे इस प्रस्तावको सहज ही स्वीकार कर लिया । इसलिये 
मैं १०-१५ दिनमें कारंजा जाकर पण्डितजीको पूरा अनुवाद पढ़कर सुनाता रहा । चर्चा द्वारा जो संक्षोषन 
प्राप्त होते थे उनके अनुसार अनुबादमें संशोधन भी करता जाता था और इसप्रकार संशोधित प्रेस कापीको प्रेसमें 
मुद्रणके लिये दे दिया गया ऐसा करनेसे मुद्रणके लिये प्रबन्ध समितिकी भी स्वीकृति आसानीसे मिल गयी । 

यत' प्रूफ देखनेका कार्य स्वेच्छासे मैं ही करता रहा, इसलिये मैंने ९३वें सूत्रके मूल पाठकों तो बसा 
रहने दिया, किन्तु अनुवादमें 'संजद' पद जोड दिया। यही कारण हैं कि प्रथम संस्करणके ९३वें सृत्रमें 'संजद' 
पद नही है, किन्तु उसके अनुवादम संजद' पद जोड़ा हुआ है । पहले बारके प्रकाशनमें देखेंगे कि सूत्रमे संजद' 
पद नही रखा गया है। किन्तु उसके अनुवादमे 'संजद' पद रख दिया गया है। पहले बारके मुद्रित प्रन्थमें मूल 
सूत्र और उसका अनुवाद इस प्रकार मुद्रित हुआ है-- 

सम्मामिच्छाइट्टि असंजदसम्माइट्टि-संजदासंजदद्वाणे णियमा प्रज्जत्तियाओं ॥९३॥ 

अनुवाद--मनुष्यस्त्रिया सम्यस्मिथ्यादृष्टि, असंयतसम्यर्दृष्टि, संगततासंयत और सयत गुणस्थानोंमें 
नियमसे पर्याप्तक होती हैं ।।९३॥। 


४८४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभितन्दन॑-पर्थ 


इस प्रकार हम देखते हैं कि मूल सूत्रमें 'संयत' पदके त होनेसे यही सूत्र मुख्यरूपसे विवादका विषय 
बन गया । एक पक्षका, जिसमें स्व० पं० मकक्‍्खनलालजी न्यायालंकार मुख्य थे, कहना था कि यह सृत्र द्रव्य- 
मार्गणाकी अपेक्षा लिखा गया है, इसलिये इसमे 'संयत' पद नहीं होता चाहिये, कयोंकि आगममें द्रव्य मनुष्य 
स्त्रियोंके पांच ही गुणस्थान बतलाये गये है। किन्तु यह वस्तुस्थिति नहो है क्योंकि सभी गुणस्थानोंमें और 
सभी मार्गणाओंमे जीवोके भेदोंकी ही प्ररूपणा आगममे दृष्टिगोचर होती है इसलिये इस सृत्रमें भावबेदकी अपेक्षा 
सनुष्यिनियोंकी अपेक्षा ही गुणस्थानोकी प्ररूपणा की गयी है इसलिये इस सूत्र 'संयत' पद अवश्य होना 
चाहिये । 

किन्तु स्व० श्री पं” मबखनलालजी साहब और उनके सहयोगी विद्वान्‌ इसके ल्यि तेयार नही हुए । 
इसके लिये बंबई समाजकी ओरसे दोनों पक्टोंके विद्वानोंको बुलाकर चर्चा करनेका प्रस्ताव रखा गया । फलत: 
बंबई समाजके आमंत्रणपर दोनों पक्षोंके विद्वान्‌ चचकति लिये सहमत हो गये । 

९३ वे सूत्रमे संयत' पद होना चाहिये इस पक्षके विद्वानोंमें स्व० श्री० पं० बंशोधरजी त्यायालंकार, 
श्री पं० कैलाशचंदजी सि० शास्त्री और मुझे आमंत्रित किया गया था तथा ९३ वें सूत्रमे 'संयत' पद नहीं 
होना चाहिये इस पक्षके विद्वानोमे स्व० श्री ५० मक्खनलालजी न्यायालंकार, स्व० श्री ५० बलराम प्रसादजी 
शास्त्री और स्व० श्री क्षु० सूरसिघजीको आमंत्रित किया गया था । 

नियत समयपर दोनों पक्षके विद्वान्‌ आये, चर्चा प्रारभ होकर तीन दिन तक चली । स्व० श्री प० 
मक्छनलालजी अपने पक्षकी ओरसे अपने पक्षको एक कापीमे लिखकर प्रस्तुत करते रहे और मैं अपने पक्षकी 
भोरसे लिखित उत्तर देता रहा । इस प्रकार तीन दिन तक लिखित चर्चा चलती रही । किन्तु अन्तमे उस 
पक्षके बिद्वानोंनें लिखित चर्चाकी कापीकों अपने पास रख लिया और समाजसे यह धोषणा करा दी कि समाजने 
यह सम्मेलन तीन दिनके लिये बुलाया था। तीन दिन पूरे हो गये हैं आगे यह चर्चा बन्द की जाती है । 
फिर भी अखबारी दुनियामे यह चर्चा चलती रही इसलिये स्व० श्री पं० मक्खनलालजी प्रभृति विद्वानोंने 
श्री १०८ आचाय॑ श्ञातिसागरजीसे मिलकर यह घोषणा करा दौ कि ९३ वे सूत्रमें द्रव्य दका प्रकरण है इसलिये 
इसमें 'संजद' पद नहीं होना चाहिये । 

किन्तु जहाँ तक आगमका सम्बन्ध है उसमें गतिनामकर्मको जीव विपाकी कहा गया हैं। और गतिनाम- 
कर्मके उदयसे ही मनुष्यादि गतियोंकी उत्पत्ति होती है। जैसाकि मनुष्यगतिकी अपेक्षा निर्देश करते हुए बर्गणा 
खण्डमें लिखा भी है-- 

मणुसगदीए मणुसो णाम कर्घ भवदि ॥८॥ 
मणुसगदिणामाए उदएण ॥९॥ 

मनुष्यगतिकी अपेक्षा मनुष्य किस कारणसे होता है ॥८॥ मनुष्यगति नामकर्मके उदयसे जीव मनुष्य 
होता है ॥९॥ यह वर्गंणाखण्डके दो सूत्रोंका अभिप्राय है ॥ 

ये गुणस्थान और मार्गंणास्थान जीवोंके भेद प्रभेद है । इसलिये इनमे द्रव्यमा्गंणाका ग्रहण न होकर 
भावमागंणओंका ही प्रहण किया गया हैं ऐसा यहाँ समझना चाहिये । 

इतना सब स्पष्ट होते हुए भी स्व० श्री पं» मक्खनलालजी अपने अगग्रहपर जमे रहे । उनके सहयोगी 
विद्वान स्व० १० श्री पन्‍्नालालजी सोनीने अपने निबन्धों द्वारा ९३ वें सूत्रमें संयत' पद अवश्य चाहिये 
अन्यथा पूरा जिनागम खंडित हों जापगा | फिर भी प० मक्खनलालजीने अपना आग्रह नहीं छोड़ा । बे इतना 


बतुर्थ खब्ड : ४८५ 


करके ही चुप नहीं रह गये किन्तु ताइपत्रीय प्रतियोंके आधारसे जो ताम्रपत्र प्रति तैयार की गयी, उसके 
९३ वें सृूत्रमें भी श्री आ० शान्तिसागरजी महाराजको प्रेरणाकर ९३ वें सूत्रका 'संयत' पदसे रहित ही अंकन 
कराया । 

इसी बीच सागरमें विद्वत्परिषदकी कार्यकारिणीकी बैठक हो रही थी उसमें प्‌० श्री बड़े बणीजी---बाबा 
और आ० स्व० श्री पं० देवकीनंदनजी साहब भी पघारे हुए थे । 

समस्या कठिन थी । 'संजद' पदके विषयमें निर्णयकी पद्धति बया हो इस विषयमें ऊडापोह चल ही रहा 
था । विदिघ विद्वानोंके विविध मत आ रहे थे । इसी बीच श्रद्धेय स्व० पं० देवकीनंदजी साहमको आवश्यक 
कायवश कारंजा जाना था इसलिये मैं उन्हें स्टेशन तक पहुँचानेके लिये चला गया । अन्तमें मैंने पंडितजीसे 
पूछा कि 'हस विषयका निर्णय किस प्रकार रिया जाय । अनुभवी पंडितजीने बतलाया कि विद्वत्परिषद्का 
स्थल शंका समाधानके रूपमे निर्णय करनेका नही है किन्तु 'संजद' पद चाहिये अथवा नहीं चाहिये इस विषयमें 
ऊहापोह पूर्वक एक प्रस्ताव द्वारा अपना मन्तव्य प्रगट करनेका है । 


पंडितजी तो कारंजा चले गये, किन्तु वबहाँसे आकर हसने इसी अभिप्रायकों ध्यानमे रखकर 'संजद' 
पदके पक्षमें विविध प्रमाणोंके प्रकाशमें एक भाषण द्वारा अपता अभिमत व्यक्त किया । साथ ही विविध 
विद्वानोंकी ओरसे जो शंकार्य आयीं उनका समाधान भी किया । इसलिये इस आधारपर विद्वत्‌॒परिषद्ने 
सतप्ररूपणाके ९३ वें सून्रमें (संजद' पद नियमसे होना चाहिए इस आशयका सर्वानुभतिसे एक प्रस्ताव पास 
किया | 

उस समय मेरा वह भाषण इतना प्रभावोत्पादक बन गया जिसकी इन शब्दोंमें पृ० श्री बड़े वर्णोजीने 
अपनी 'मेरी जीवन गाथा” प्रथम भाग पु० ५४६ पर उल्लेख किया है-- 


“इन्ही चार दिनोंमें विद्वतृपरिषदकी कार्यकारिणीकी बैठक हुई। 'संजद' पदकी चर्चा हुई, जिसमें 
श्री प॑० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्रीका तेरानवें सूत्नसे संजद' पदकी आवश्यकतापर मार्मिक भाषण हुआ और 
उन्होंने सबकी शंकाओंका समाधान भी किया । इसमें श्री पं० वर्धमानजी सोलापुरने अच्छा भाग लिया था। 
अन्तमें सब विद्वानोंनें मिलकर निर्णय दिया कि धवल सिद्धान्तके तेरानवें सूत्रमे 'संजद' पदका होना आवश्यक है।'' 
विद्वतृपरिषद्‌का प्रस्ताव 

“काल्गुन शुक्ल ३ वीर निर्वाण संवत्‌ २४७६ को गजपन्थामें आचाय॑ श्री १०८ शांतिसागरजी महा- 
राज द्वारा की गई जीवस्थान प्ररूपणाके ९३ वें सूत्रसे ताड़पश्नीय मूल प्रतिमे उपलब्ध 'संजद' निष्कासनकी 
घोषणापर विचार करनेके बाद भारतबर्षीय दि० विद्वत्परिषद्‌की यह कार्यकारिणी जून सन्‌ ४० में सागर 
आयोजित विद्वत्‌ सम्मेलनके अपने निर्णयकों दृहराती है तथा इस प्रकारसे ताम्रपत्रीय एवं मुद्रित प्रतियोंमें 
संजद' पद निष्कासनकी पद्धतिसे अपनी असहमति प्रकट करती हैं। 

इस प्रकार यद्यपि तेरानवें सूत्रमे 'संचद' पदकी आवश्यकतापर विद्वत्परिषदुने अपनी मोहर लगा दी 
फिर भी स्व० श्री ५० मक्खनलालजीके परिकर द&ारा इस विवादकों जीवित बनाये रखा गया । इसलिये 
इटावामे विद्वत्परिषदके अधिवेशनके समय उसने तेरानवें सूत्रमें 'संजद' पद होना चाहिये इस आशयका एक 
प्रस्ताव पुनः पास किया । 

इसप्रकार पुनः पुनः विधिनिषेध रूपसे इस चच्ाके चालू रहनेपर अन्तमें आ० श्री १०८ शांतिसागरजी 
महाराजने दोनों पक्षोंके विचारोंका और प्रमाणोंका अध्ययन करके अन्‍्तमे अपने पूर्व वक्‍तव्यको वापिस लेते 
हुए पूरे विद्वत्‌ समाजकी जानकारीके लिये मराठीमें जो अभिमत व्यक्त किया वह इस प्रकार है-- 


४८६ : सिद्धान्ताचाय पं० फूलचस्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रन्थ 


“पथ 'संजद' दाब्द सूचांत नाहीं बहें मूल द्रव्यस्त्रीचे वर्शन करणोर आहे ही खात्री महाराजांची 
झासी होती”, 

यान्तर महाराज कुंधलगिरि क्षेत्रावर गेले व तेथे त्यानी सल्लेखना धारणकेली. त्यावेढों त्यांची सेवा 
शुक्षुषा करण्याच्या हेतुमे परम आचायंभक्त ब्र० धर्मनिष्ठ थ्री बालचन्द्र सखाराम गांधी हेतेथें सकुटुम्ब गेलें होते. 

आचार्य महाराजांचे अन्तिम दर्शनघेण्यासाठीं मीहो श्र० श्री जीवराज गौतमचंददोषी यांच्या बरोबर 
भेलों होतो. 

मूलाआचार्य महाराजांचे अन्तिमदर्शन घेण्याची तोत्र उत्कण्ठा होती पणम्ली त्याच्या जबक्त जाब्यास 
लोक प्रतिबन्ध करीत होते. 

श्री ब्र० गुलाबचंदजीना महाराजाचे दर्शन धेण्याची माझीं तीज्र उत्कण्ठा सांगितली तेब्हां त्यानी मला 
एके दिवक्षों आचार्य महाराजांचे दर्शन घेण्या साठी नेले. महाराजाना दिसत नसत्या मुले आवाज ऐकून कोण आहे 
असा प्रश्न केल, मी विनयानें वंदन करून माझें नांव सांगितले, त्यावेक्ीं आचार्य महाराज अरे जिनदास धव- 
.हांतील २३ वें सूत्र भावस्त्रीचें वर्णन करणारें आहे व तेथें 'संजद' शब्द अवब्य_पादिजे अस्त बाटते. हें परम- 
पूज्य महाराजांचे बचन ऐकून महाराजांच्या सत्यान्वेषी व निराग्रह वृत्तीबहुल मला व श्री ब्र० गुलाबचंदजीना 
फार आनन्द वाहला, 

श्रोमान ब्र० गुलाबचंदयांनी अशी सूचना केली आहे. ताम्रपत्रातील ४०० बात्या सूत्रात संजद शब्द 
अवश्य जोड़ावी, 

जिनदास पार्श्यताथ फडकुले गुल्लबचंद सखाराम गाघी” ता० २२-७-७९ 





सप्ततिका प्रकरण : एक विवेचनात्मक अध्ययन 


परिभाषा--जैनदर्शनमें पुद्गल द्रव्यकी अनेक' प्रकारकी वर्गगाएँ बतलाई हैं। इनमेंसे औदारिक 
शरीर यर्गंणा, वैक्रिय शरीर वर्गणा, आहारक शरीर वर्गणा, तैजस वर्गणा, भाषा बर्गंणा, श्वासोच्छवास 
वर्गेणा, मनोवर्गणा और कार्मण वर्गणा इन वर्यणाओंक़ो संसारी जीवद्गारा ग्राह्मय माना गया है। संसारी जीव 
इत वर्गणाओंको ग्रहण करके विभिन्‍न शरीर बचन और मन आदिकी रचना करता है। इनमेंसे प्रारम्भकी 
तीन वर्ग़णाओंसे औदारिक, वक्रिय और आहारक इन तीन शरीरोंकी रचना होती है। तैजस वर्गंणाअंसि 
तैजस शरीर बनता है । भाषा वर्गणाएँ विविध प्रकारके शब्दोंका आकार धारणा करती हैं । श्वासोच्छुवास 
बरगंणा श्वासोच्छुवासके काम आती है । हिताहितके विचारमें साहाय्य करनेवाले द्रव्यमनकी रचना मनोवर्ग- 
णाओंसे होती है। और शानावरणादि आठ प्रकारके कर्म कार्मण वर्गणाओंसे बनते है। इन सबमें कर्म संसारका 
मुल कारण माना गया है । बैदिक साहित्यमे जिसका लिंग शरीररूपसे उल्लेख किया गया है वह ही जैनद्शनमें 
कर्म शब्द द्वारा पुकारा जाता है । 

वेसे तो संसारी जीवकी प्रतिक्षण जो राग, द्वेष आदि रूप परिणति हो' रही है उसकी कर्म संज्ञा है । 
कर्मका अथ॑ किया है, यह अर्थ जीवकी राग-द्वेषहप परिणतिमें अच्छी तरह घटित होता है । इसलिए इसे ही 
कर्म कहा गया है, क्योंकि अपनी इस परिणतिके कारण ही जीवकी दीन दशा हो रही है | पर आत्माकी इस 
परिणतिके कारण कार्मण नामवाले पुदूगलरज आकर आत्मासे सम्बद्ध हो जाते हैं और कालान्‍्तरमें थे वैसी 
परिणतिके हो नेमे निर्मित्ति होते है, इसलिए इर्कू भी कर्म कहा जाता है। इन ज्ञानावरणादि कर्मोके साथ 
संसारीजीवका एक क्षेत्रावगाही सम्बन्ध हैं जिससे जीव और कर्मंका विवेक करना कठिन हो गया है । लक्षण- 
मेदसे ही ये जाने जा सकते है । जीवका लक्षण चेतना अर्थात्‌ ज्ञान दर्शन है और कर्मका लक्षण जड अचेतन 
हैं । इस प्रकारके कर्मका जिस साहित्यमे सांगोपांग विचार किया गया है उसे कर्मसाहित्य कहते हैं । 

अन्य आस्तिक दर्शानोंने भी कर्मके अस्तित्वको स्वीकार किया है। किन्तु उनकी अपेक्षा जैन दर्शनमें 
इस विषयका विस्तृत और स्वतन्त्र वर्णन पाया जाता है। इस विषयके वर्णनने जैन साहित्यके बहुत बढ़े 
भागको रोक रखा है । 

मूल कम साहित्य--भगबान महावीरके उपदेशोंका संकलन करते समय कर्मसाहित्यकी स्वतंत्र 
संकलनाकी गई थी । गणघरोंने (पट्रशिप्योने) समस्त उपदेशोको बारह अज्ोंमे विभाजित किया था । इनमेंसे 
दृष्टिवाद नामक बारह॒वाँ अड्भ बहुत विशाल था | इसके परिकर्म, सूत्र प्रथमानुयोग, पूर्बंगत और चूलिका: ये 
पाँच भेद थे। इनमेंसे पूर्वगतके चोदह भेद थे, जिनमेसे आठवें भेदका नाम कर्मप्रवाद था। कर्मविषयक 
साहित्यका इसीमें संकलन किया गया था। 

इसके सिवा अग्नायणीय और ज्ञानप्रबाद इन दो पृर्वोर्में भी प्रसंगसे कर्मका वर्णन किया गया था । 

पूबंगत कर्म साहित्यके ढ्ासका इतिहास--किन्तु धीरे-धीरे कालदोषसे पूर्थ साहित्य नष्ट होने 
लगा । भगवान्‌ सहाबीरके मोक्ष जानेके बाद जो अनुबद्ध केवली और भुतकेथली हुए उन तक अंग-पृवंसम्बन्धी 


गोस्मट्सार जीवकाण्डमें २३ प्रकारकी वर्गणाएँ बतलाई हैं। उनमेंसे आहार वर्गणा, मनोवर्गगा ओर 
कामंण बर्गणा ये संसारी जीवद्वारा प्राह्म मानी गई हैं । 


४८८ : सिद्धास्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दत-प्न्य 


शान व्यवस्थित चला आया, किन्तु इसके बाद इसकी यथावत्‌ परम्परा न चल सकी । धीरे-घीरे लोग इसे 
भूलने लगे ओर इस प्रकार मूल साहित्यका बहुत बड़ा भाग नष्ट हो गया। ऊपर हम मूलभूत जिस कर्म 
साहित्यका उल्लेख कर आये है उसमेसे कर्मप्रबादका तो छोप हो ही गया । केवल अग्रायणीय पूर्व और 
शानप्रवाद पूर्वका कुछ अंश बच रहा । तब श्रुतघारक ऋषियोंकों यह चिन्ता हुई कि पूर्व साहित्यका जो भी 
हिस्सा शेष है उसका संकलन हो जाना चाहिये। इस चिन्ताका पता उस कथासे लगता है जो घबला प्रथम 
पुस्तकें निबद्ध है। श्वेताम्बर परम्परामें प्रचलित अंग साहित्यके संकलनके लिये जिन तीन वाचनाओंका 
उल्लेख मिलता है वे भी इसी बातकी द्योतक हैं। 

वतंमान मूल कमंसाहित्य और उसकी सकलनका आधार--अबतक जो भी प्रमाण मिले हैं उनके 
आधारसे यह कहा जा सकता है कि कर्मसाहित्य व जीवसाहित्यके संकलनमे श्रुतथर ऋषियोंफी उक्त चिन्ता 
ही विशेष सहायक हुई थी । वर्तमानमें दोनों परम्पराओंमे जो भी कर्मविषयक मूल साहित्य उपलब्ध होता है 
वह इसोका फल है। आग्रयणीय पूववकी पाँचवीं वस्तुके चौथे प्राभृके आधारसे षट्खण्डागम, कर्मप्रकृति, 
शतक और सप्ततिका इन प्रन्थोंका संकलन हुआ था और ज्ञानप्रवाद पूर्वकी दसवी वस्तुके तीसरे प्राभृतके 
आधारसे कषायप्राभुतका संकलन हुआ था । इनमेसे करमंप्रकृति यह ग्रन्थ ध्वेताम्बर परम्परामें माना जाता है 
कषायप्राभुत और षट्खण्डागम ये दो दिगम्बर परम्परामे माने जाते हैं। तथा कुछ पाठ भेदके साथ शतक और 
सप्ततिका ये दो ग्रन्थ दोनों परम्पराओंमें शने जाते हैं । 

जैसे इस साहित्यको पूर्व साहित्यका उत्तराधिकार प्राप्त हैं वैसे ही यह शेष कर्मसाहित्यका आदि 
स्रोत भी हैं। आगे टीका, टिप्पणी व संकलन रूप जितना भी कर्मंसाहित्य लिखा गया है उसका जनक 
उपयुक्त साहित्य ही है । 

मूल साहित्यमें सप्ततिकाका स्थान - जैसा कि हम पहले बतला आये हैं कि वतंमानमे ऐसे पाँच 

ग्रन्थ माने गये है जिन्हे कर्मविषयक मूल साहित्य कहा जा सकता है। उनमे एक ग्रन्थ सप्ततिका भी है। 

सप्ततिकामे अनेक स्थलोंपर मतभेदोंका निर्देश किया हैँ । एक मतभेद" उदयविकल्प और पदवृन्दोंकी 
संख्या बतलाते समय आया है और दूसरा मतभेद अयोगिकेवली गुणस्थादमे नामकर्मकी कितनी प्रकृतियोंका 
सत्व होता है इस सिलसिलेमें आया है। इससे ज्ञात होता हैँ कि जब कर्मविषयक अनेक मतान्वर प्रचलित हो 
गये थे तब इसकी रचना हुई होगी । 

तथापि इसकी प्रथम गथामें इसे दृष्टिवाद अगकी एक बंदके समान बतलाया है और इसकी टीफा 
करते हुए सभी टीकाकार अग्नायणीय पूर्वकी पाँचवीं वस्तुके चौथे प्राभूतसे इसकी उत्पत्ति मानते हैं, इसलिए 
इसकी मूल साहित्यमें परिगणना की गई है । 

सप्ततिकाकी थोड़ी सी गाथाओमे कर्मसाहित्यका सभग्न निचोड़ भर दिया है। इस हिसाबसे जब हम 
विचार करते हैं तो इसे मूऊ साहित्य कहनेके लिए ही जी चाहता है । 
२. सप्ततिका ब उसकी टीकाएँ 

ताम--प्रस्तुत ग्रन्थका नाम सप्ततिका है। गाथाओं या इलोकोंकी संद्याके आधारसे ग्रन्थका नाम 
रखनेंकी परिपाटी प्राचीन काछसे चली आ रही हूँ | सप्ततिका यह नाम इसी आधारसे रखा गया जान पडता 
है । इसे षष्ठ करमंग्रन्थ भी कहते है । इसका कारण यह्‌ है कि बतंमानमे कर्म भ्रन्थोंकी जिस क्रमसे गणना की 
जाती है उसके अनुस्तार इसका छठा नम्बर लगता है । 


१, देखो माथा १९-२० व उनकी टीका । २, देखो गाथा ६६-५७ पु० ६८ । 


चतुर्थ खच्ह : ४८९ 


गराथासंख्या--प्रस्तुत प्रन्यका सप्ततिका यह नाम॑ यद्यपि गाथाओंकी संख्याके आधारसे रखा गया 
है तथापि इसकी गाथाओंकी संख्याके विषयमें मतभेद है। अबतक हमारे देखनेमें जितने संस्करण आये हैं उन 
सबमें इसकी गाथाओंकी अलग-अलग संख्या दी गई है । श्री जैन श्रेयस्कर मण्डलकी ओरसे इसका एक संस्क- 
रण म्हेसाणासे प्रकाशित हुआ है, उसमे इसकी गाथाओंको संख्या ९१ दी गई है। प्रकरण रत्नाकर चौथा 
भाग अम्बईसे प्रकाशित हुआ है, उसमें इसकी गाथाओंकी संख्या ९४ दी गई हैं । आचार्य मलयग्रिरिकी टीकाके 
साथ इसका एक संस्करण श्री आत्मानन्द जैन ग्रन्थमालासे प्रकाशित हुआ है, उसमें इसकी गाथाओंकी संख्या 
७२ दो गई हैं। और चूणिके साथ इसका एक संस्करण श्री ज्ञानमन्दिर डभोईसे प्रकाशित हुआ है, उसमें इसकी 
गाथाओंकी संख्या' ७१ दी गई है। इसके अतिरिक्त ज्ञानमन्दिर डभोईसे प्रकाशित होने वाले संस्करणमें जिन 
तीन मूल गाथा प्रतियोंका परिचय दिया गया है उनके आधारसे इसकी गाथाओंकी संख्या ९११, ५२ ओर 
९३ प्राप्त होती है | 

अब देखना यह है कि इसकी गाथाओंकी संख्यांके विषयमें इतना मतभेद क्‍यों है । छानबीन करनेके 
बाद मुझे इसके निम्नलिखित तीन कारण ज्ञात हुए हैं । 

१. लेखकों या गुजराती टीकाकारों द्वारा अन्तर्भाष्प गाथाओंका मूल गाथा रूपसे स्वीकार 
किया जाना । 

२. दिगम्बर परम्परामें प्रचलित सप्ततिकाकी कतिपय गायाओंका मूल गायारूपसे स्वीकार किया 
जाना | 

३. प्रकरणोपयोगी अन्य गाथाओंका मूल गाथारूपसे स्वीकार किया जाना । 


जिन प्रतियोमे गाथाओंकी संख्या ९११, ९२, ९३ या ९४ दी है उनमें दस अन्तर्भाष्य गाथाएँ, दिगम्बर 
परभ्परामें प्रचलित सप्ततिकाकी पाँच गाथाएँ और शेष प्रकरणसम्बन्धी अन्य गाथाएँ सम्मिलित हो गई हैं । 
इससे गाथाओंकी संख्या अधिक बढ़ गई है। यदि इन गाथाओंको अलग कर दिया जाता है तो इसकी कुछ 
७२ मूल गाथाएं रह जाती हैं । इन पर चुणि और मलयगिरि आचायंकी संस्कृत टीका ये दोनों पाई जाती 
हैं। अतः इस आघा रसे मूल गाथाओंकी संख्या ७२ निविवाद रूपसे निश्चित होती है। मुनि कल्याणविजयजीने 
आत्मानन्द जैन ग्रन्थमालासे प्रकाशित होनेवाले ८६वें रत्व* शतक और सप्ततिकाकी” प्रस्तावनामे इसी 
आधघारको प्रमाण माना है। 

किन्तु मुक्ताबाई ज्ञानमन्दिर इमोईसे चुणिसहित जो सप्ततिका प्रकाशित हुई है उसमें उसके सम्पादक 
पं अमृतलालजीने 'चउ पणवीसा सोलस' इत्यादि २५ नम्बरबाली गाथाकों मूल गाथा न मानकर सप्ततिका- 
की कुल ७१ गाथाएँ मानी हैं उनका इस सम्बन्ध यह वक्तव्य है-- 

परन्तु अमोए आ प्रकाशनमां सित्तरीनी ७१ गाथाओज मूल तरीके मानी छे । तेनुं कारण ए छे के 
उपयुक्त कर्मप्रन्थ द्वितीय विभागमां चउ पणुवीसा सोलस” (गा-२५) ए गाधाने तेना सूम्पादक श्री ए मल 
गाया तरीके मानी लीधी छे परन्तु ये गायाने चूणिकारे पाढंतर' लखीने पाठान्तर गाथा तरीके निर्देशी छे; 
एटले 'चउ पणुवीसा सोलूस” गाथा मूलनी नथी ए माटे चूणिकारनों सचोट पुरावों होवाथी सित्तरी प्रकरणनी 





१. यह चूणि ७१ साथाओं पर न होकर ८९ बायाओं पर है। इससे चूणिकारके मतसे सप्ततिकाकी गाथाओं- 
की संस्या ८९ सिद्ध होती है । इसमें अन्तर्भाष्य गायाएँ भी सम्मिलित हैं । 
२, देखो प्रस्तावना पष्ठ रैशव १३। 
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७१ गाथाओं घटित थाय छे । आद्य गाथाने मंगल गाथा तरीके समजवाथी सित्तरीनी सित्तेर गाथाओ थई 
जाय छे ।' 

किन्तु इस गायाके अन्तमे केवल 'पाढंतर' ऐसा लिखा होनेसे इसे मूल गाथा न मानना युक्‍त प्रतीत 
नहीं होता । जब इसपर चूणि और आचार्य मलयगिरिकी टीका दोनों है तब इसे मूल गाया मानना ही 
उचित प्रतीत होता है। हमने इसी कारण प्रस्तुत संस्करणमे ७२ गाथाएँ स्वीकारकी है । इनमेसे अन्तकी दो 
गाथाएँ विषयकी समाप्तिके बाद आई है, अतः उनकी गणना नही करने पर ग्रन्थका सित्तरी यह नाम सार्थक 
ठहरता है । 

ग्रन्थकर्ता--सप्ततिकाके रचयिता कौन थे, अपने पावन जीवनसे किस भूमिको उन्होंने पवित्र किया 
था, उनके माता-ण्ति कौन थे, दीक्षागुरु और विद्यागुरु कौन थे, इन सब प्रश्नोंके उत्तर पानेके वर्तमानमें 
कोई साधन उपलब्ध नहीं है । इस समय सप्ततिका और उसकी दो टीकाएँ हमारे सामने है । कर्ताके नाम 
ठामके निर्णय करनेमे इनसे किसी प्रकारकी सहायता नही मिलती । 

यद्यपि स्थिति ऐसी हैं तथापि जब हम शतककी अन्तिम १०४ व १०५ नम्बरवाली गाथाओंसे 
सप्ततिकाकी मंगल गाथा और अन्तिम गाथाका क्रमशः मिलान करते हैं तो यह स्वीकार करनेकों जी चाहता 
है कि बहुत सम्भव हैं कि इन दोनों ग्रन्थोके संकलयता एक ही आचार्य हों । 

जैसे सप्ततिकाकी मंगल गाथामे इस प्रकरणकों दृष्टिवाद अंगकी एक बूँदके समान बतलाया हैं वैसे ही 
शतककी १०४ नम्बरवाली गाथामे भी उसे करमंप्रवाद श्रुतरूपी सागरकी एक बूँदके समान बतलाया गया 
है | जैसे सप्ततिकाकी अन्तिम गाथाम ग्रन्थकर्ता अपने लाधवकों प्रकट करते हुए लिखते है कि 'अल्पन्ष मैंने 
त्रूटित रूपसे जो कुछ भी निबद्ध किया है उसे बहुश्रुतके जानकार पूरा करके कथन करे ।' बसे ही शतककी 
१०५वी गाथामें भी उसके कर्ता निर्देश करते हैं कि 'अल्पश्रुतवाले अल्पज्ञ मैने जो बन्धविधानका सार कहा है 


उसे बन्ध-मोक्षकी विधिमे निपुण जन पूरा करके कथन करें // दूसरी गाथाके अनुरूप एक गाथा कर्म प्रकृतिमे 
भी पाई जाती हैं । 


गायाएँ ये है-- 
वोच्छ सुण संखेवं नीसंदं दिट्टिवायरस ॥१॥ सप्ततिका | 
कम्मप्पवायसुयसाग रस्स णिस्संदमेत्ताओं ॥१००) शतक । 
जो जत्थ अपडिपुन्नो अत्थों अप्पागमेण बद्धो त्ति। 
तं॑ खमिऊण बहुसुया पूरेऊर्ण परिकहुंंतु ;|७२॥ सप्ततिका | 
बंधविह्णसमासो रइओ अप्पसुयमंदमइणा उ। 
त॑ बंधभोक्खणिउणा प्रेऊर्ण परिकहेंति ॥१०५॥ शतक । 
इनमें णिस्संद, अप्पाभन, अप्पसुयमदमइ, पुरेऊर्ण परिकहुतु ये पद ध्यान देने योग्य है । 
इन दोनों ग्रन्थोंका यह साम्य अनायास नहीं है। ऐसा साम्य उन्हों ग्रंथोमे देखनेको मिलता है जो या 
तो एक कर्तुक हों या एक दूसरेके आधारसे लिखे गये हो । बहुत सम्भव है कि झतक और सप्ततिका इनके 
कर्ता एक आचार्य हों । 
शतक़की चणिमे ' शिवशर्म आचायंको उसका कर्ता बतलाया है । ये वे ही शिवशर्म प्रतीत होते हैं जो 





१. केण कय॑ ति, शब्दतर्कन्यायप्रकरणकर्मप्रकृतिसिद्धान्तविजाणएण अगेगवायसमालद्धविजएण सिवसम्मायरिय- 
णामधेज्जेण कयं, पृ० १ । 
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कर्मप्रकृतिके कर्ता माने गये हैं। इस हिसाबसे विचार करनेपर कर्मप्रकरृति, शतक और सप्ततिकरा ये तीनों 
ग्रंथ एक कर्तृत्व सिद्ध होते हैं । 

किन्तु कर्मप्रकृति और सप्ततिकाका मिलान करने पर ये दोनों एक आचार्यकी कृति हैं यह प्रमाणित 
नही होता , क्योंकि इन दोनों प्रन्धोंमे विरुद्ध दो मतोंका प्रतिपादन किया गया है। उदाहरणार्थ--सप्ततिकाम 
अनन्तानुबन्धी चतुष्कको उपशम प्रकृति बतलाया गया है । किन्तु कर्मप्रकृतिके उपशमना प्रकरणमें 'नंतरकरणं 
उबसमो वा' यह कहकर अनन्तानुबन्धी चतुष्ककी उपशमविधि और अन्तरकरण विधिका निषेष किया गया है । 

हस परसे निम्न तीन प्रश्न उत्पन्न होते हैं-- 

१. क्‍या शिवशर्म नामके दो आचाय॑ हुए हैं--एक वे जिन्होंने शतक और सप्ततिकाकी रचनाकी है 
और दूसरे वे जिन्होंने कर्मप्रक तिकी रचनाकी है? 

२, शिवशर्म आचार्यने कर्मप्रकृतिकी रचना की, क्या यह किवदस्तीमात्र है ? 

३. शतक और सप्ततिकाकी कुछ गाथाओंमे समानता देखकर एककर्तृक मानना कहाँ तक उचित है ? 

यह ही सम्भव है कि इनके संकलयिता एक ही आचार्य हों । किन्तु इनका संकलन विभिन्‍न दो आधारों- 
से किया गया हो । जो कुछ भी हो । तत्काल उक्त आघारसे सप्ततिकाके कर्ता शिवशर्म ही हैं ऐसा निश्चित 
कहना विचारणीय है । 

एक मान्यता यह मी प्रचलित है कि सप्ततिकाके कर्ता चन्द्रषि महत्तर हैं। किन्तु इस मतकी पुष्टिमे 
कोई सबल प्रमाण नही पाया जाता । सप्ततिकाकी मूल ताडपत्रीय प्रतियोंमे निम्नलिखित गाथा पाई जाती हैं- 

गाहग्गं सयरोए चंदमहत्तरमयाणुसारीए | 
टीगाइ निअमिआणं एगूणा होइ नउई ओ ॥' 

इसका आशय है कि चन्द्रषि महत्तरके मतका अनुसरण करनेवाझी टीकाके आधारसे सप्ततिकाकी 
गायाएँ ८९ हैं । 

किन्तु टवेकारने' इसका अर्थ करते समय सप्ततिकाके कर्ताकों ही चन्द्रमहत्तर बतलाया है। मालूम 
पड़ता है कि इसी भ्रमपूर्ण अर्थके कारण सप्ततिकाके कर्ता चन्द्रषिमहत्तर हैं इस भ्रान्तिको जन्म सिला है। 

प्रस्तुत सप्ततिकाके ऊपर जिस चूर्णिका उल्लेख हम अनेक बार कर आये हैं उसमे १० अन्तर्भाष्य 
ग्राथाओंको व ७ अन्य गाथाओको मूल गाथाओंमें मिलाकर कुल ८९ गाथाओं पर टीका लिखी गई है। 

मालूम होता है कि गाहग्गं सयरीए' यह गाथा इसो चुणिके आधारसे लिखी गई हैं । इससे दो बातों- 
का पता लगवा है-- एक तो यह कि चन्द्रषिमह्तत्तर उक्त चुणि टीकाके ही कर्ता है सप्ततिकाके, नही और दूसरी 
यह कि चन्द्र धिमहत्तर इन ८९ गाथाओंको किसी न किसी रूपसे सप्ततिकाकी गाथाएँ मानते थे । 

इस प्रकार यद्यपि चन्द्रषिमहत्तर सप्ततिकाके कर्ता हैं इस मतका निरसन हो जाता है तथापि किस महानु- 
भावने इस अपूर्व कृतिको जन्म दिया था इस बातका निश्चयपूर्वक कथन करना कठिन है । बहुत सम्भव है कि 
शिवशर्म मूरिने ही इसकी रचना की हो। यह भो सम्भव है कि अन्य आचार्य द्वारा इसकी रचनाकी गई हो । 

रचताकालू-- प्रन्थकर्ता और रचनाकाल इनका सम्बन्ध है । एकका निर्णय हो जाने पर दूसरेका निर्णय 
करनेमे बड़ी सहायता मिरूती है । ऊपर हम ग्रन्थकर्ताके विषयमें निर्देश करते समय यह सम्भावना प्रकट कर 
आये है कि या तो शिवश्वंसूरिने इसकी रचना की है या इसके पहले ही यह लिखा गया था। साधारणतः शिव- 
शर्म सूरिका वास्तव्यकाल विक्रमको पाँचवीं शताब्दी माना गया है। इस हिसाबसे विचार करनेपर इसका 


१ देखो प्रकरण रत्नाकर ४ था भाग, पृ० ८६९ | 
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रचनाकाल, विक्रमकी पांचवीं शताव्दी या इससे पूर्ववर्तीकाल ठहरता है । श्री जिनमद्रगणि क्षमाश्रमणने अपनी 
विशेषणवतीमे" अनेक बार भित्तरीका उल्लेख किया है। श्री जिनभद्रगणि क्षमाश्रमणका काल बिक्रमकी सातवीं 
शातान्दि निषिचत है, अतः पूर्थोक्त कालको यदि आनुमानिक ही मान लिया जाय तब भी इतना तो निश्चित 
ही है कि विक्रमकी सातवीं शताब्दिके पहले इसकी रचना हो गई थी | इसकी पृष्टि दिगम्बर परम्परामें प्रच- 
लित प्राकृत पंचसंग्रहसे भी होती है। प्राकृत पंचसंग्रहका संकलत विक्रमकी सातवीं शताब्दीके आस-पास हो चुका 
था। इसमें सप्ततिका संकलित है, अतः इसकी रचना प्राकृत पंचसंग्रहके रचनाकालसे पहले हो गई थी यह 
निश्चित होता है । 

टीकाएँ--यहाँ अब सप्ततिकाकी टीकाओंका संक्षेपमें परिचय करा देना आवश्यक प्रतीत होता है । 
प्रथम कर्मग्रन्थके पृष्ठ १७५ पर दवेतास्वरीय कर्म विषयक प्रन्थोंकी एक सूची छपी है। उसमें सप्ततिकाकी अनेक 
टीका टिप्पनियोंका उल्लेख है । पाठकोंको जातकारीके लिये आवश्यक संशोधनके साथ हम उसे यहां दे रहे है । 


टीका नाम परिमाण कर्ता रचनाकाल 
अन्तर्भाष्य गा० गा० १० अज्नात अज्ञात 
भाष्य गाथा १९१ अभयदेष सूरि वि. (१-१ शवीं श. 
*चूणि पत्र १३२ अज्ञात अज्ञात 
जैजूणि इलो० २३०० चन्द्रषि महत्तर अनु० ७वी श० 
वृत्ति ५» ३७८०... भलयगिरि यूरि वि, १२-१ श्वी श. 
भाष्यवृत्ति ».. ४१५० मेरुतुंग सूरि वि.सं, १४४९ 
टिप्पिन ०. १७४ रामदेव वि. १२ वीं. श. 
अवचूरि देखो नत्य कर्म गुणरत्त सूरि वि. १५वीं श. 
ग्रल्थकी अब॒० 


इनमें १ अन्तर्भाष्य गाथा, २ चन्द्रषि महत्तरकी चूशि और ३ मलरूयगिरि सूरिकी वृत्ति इन तीनका 
परिचय कराया जाता है । 
अन्तर्भाष्य गाथाएँ--सप्ततिकामें अन्तर्भाष्य गायाएँ कुछ दस हैं। ये विविध विषयोंका खुलासा 
करनेके लिये रची गई हैं। इनकी रचना किसनेकी इसका निईचय करना कठित है । सम्भव है प्रस्तुत सप्ततिका 
के संकलयिताने ही इनकी रचनाकी हो। खास खास प्रकरण पर कपायप्राभृतमें भी भाष्यगाथाएँ पाई 
जाती हैं और उनके रचयिता स्वयं कषायप्राभृतकार है। बहुत संभव है इसो पद्धतिका यहाँ भी अनुसरण किया 
गया हो । ये चद्धधिमहत्तरकी चूणि और मलयगिरिकी टीका इन दोनोंमें संगृहीत हैं। मलगगिरिकी टोकामे 
इन्हें स्पष्टत: अन्तर्भाष्य गाथा कह कर संकलित किया गया है। चूणिमें प्रारम्भकी सात गाथाओंको तो अन्त- 
भष्य गाथा बतलाया है किन्तु अन्तकी तीन गाथाओंफा निर्देश अन्तर्भाष्य ग्राथारूपसे नहों किया है । चूर्णिमें 
इन पर टीका भी लिखी गई है । 
१. सयरीय मोहबंधट्ठाणा पंचादओ कया पंच । अनिम्रट्विणो छछत्ता णवादओदीरणा पगए ॥॥९०॥ आदि । 
विज्ञेषणवती । 
२. इसका उल्लेख जैन ग्रन्यावलिमें मद्रित बृहट्रिप्पनिकाके आधारसे दिया है । 
३. इसका परिमाण २३०० दलोक अधिक ज्ञात होता है। यह मुक्ताबाई ज्ञानमन्दिर डभोईसे प्रकाक्षित 
हो चुकी है । 
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चूणि--यह मुक्ताबाई ज्ञानमन्दिर डभोईसे प्रकाशित हुई है । जैसा कि हम पहुछे निर्देश कर आये हैँ 
इसके कर्ता चन्द्रधिमहत्तर प्रतीत होते हैं। भाचार्य मलयगिरिने इसका खूब उपयोग किया है । वे चुणिकार 
की स्तुति करते हुए सप्ततिकाके ऊपर लिखी गई अपनी वृत्तिकी प्रशस्तिमें छिखते है-- 
परेषा विषमार्था सप्ततिका सुस्फुटीकृता सम्यक्‌। 
अनुपकृृतपरोपकृतश्चुणिकृतस्तान्‌ नमस्कुवें ॥! 
जिन्होंने इस बिषम अथंवाली सप्ततिकाकों भले प्रकार स्फुट कर दिया है, निःस्वार्थ भावसे दूसरोंका 
उपकार करनेवाले उन चूणिकारको मैं (मलूयगिरि) नमस्कार करता हूँ । 
सचमुचमें यह चूणि ऐसी ही लिखो गई है। इसमें सप्ततिकाके प्रत्येक पदका बड़ी ही सुन्दरतासे 
खुलासा किया गया है। खुलासा करते समय अनेक ग्रन्थोंके उद्धशण भी दिये गये हैँं। उद्धरण 
देते समय शतक, "सत्कर्म, कषायप्राभृत? और कर्मप्र कृतिसंग्रहणीका इसमें भरपूर उपयोग किया गया है। जैसा 
कि पहले बतला आये है, इसमें ८९ गाथाओं पर टीका लिखी गई है । ७२ गाथाएँ वे ही हैं जिन पर मछय- 
गिरि आधघार्यने टीका लिखी है । १० अन्तर्भाष्य गाथाएँ हैँ और सात अन्य गाथाएँ है । ये सात गायाएँ हम 
पहले ग्रन्थकर्ताका निर्णय करते समय उद्धृत कर आये है । यर्चाप ग्रन्थके बाहुरकी प्रकरणोपयोगी गायाओंको 
टीका करनेकी परिपाटी पुरानी हैं। घवला आदि टीकाओंमे ऐसी कई उपयोगी गाथाओंकी टीका दी गई है । 
पर वहाँ प्रकरण या अन्य प्रकारसे इसका ज्ञान करा दिया जाता है कि यह मूल गाथा नहीं हैं । किन्तु इस 
चूणिमें ऐसा समझनेका कोई आधार नहीं है | चूणिकार मूल गाथाका व्याख्यान करते समय गाथाके प्रारम्भका 


कुछ अंश उद्धृत करते हैं। यथा-- 
उवरयबंधे चउ पण नवंस० त्ति गाहा। 


मलछयगिरि आचार्यने जिन गाथाओंको मुलका नहीं माना है उनकी टीका करते समय भी चूणिकारने 
उसी पद्धतिका अनुसरण किया है। 
यथा--- 

सत्तट्ु नव० गाहा। सत्तावीसं सुहुमे० गाहा | अणियद्विवायरे थीण० गाहा। एत्तो हणइ० 
गांहा । इत्यादि । 

इससे यह निर्णय करनेमे बड़ी कठिनाई हो जाती है कि सप्ततिकाकी मूल गाथाएँ कौन कौन है । 
मालूम होता है कि गाहग्गं सयरीए' यह गाथा इसी कारण रची गई है । इसमें सप्ततिकाका इतिहास सस्नि- 
हित हैं । वर्तमानमें आचार्य मलयगिरिकी टीका ही ऐसी है जिससे सप्ततिकाकी गाथाओंका परिमाण निरिचित 


करनेमें सहायता मिलती है। इसीसे हमने गाथा संख्याका निर्णय करते समय आचार्य मलयगिरिकी टीकाका 
प्रमुखतासे ध्यान रखा है । 


वृत्ति--सप्ततिकाके ऊपर एक वृत्ति आचार्य मलयगिरिने भी लिखी है । बैदिक परम्परामे टीकाकारों 
में जो स्थान वाचस्पतिमिश्रका है। जैन परम्परामे वही स्थान मलयगिरि सूरिका है। इन्होंने जिन ग्रन्थोंपर 


१. 'एएसि विवरणं जहा सयगे ।” प० ४ । 'एएसि भेओ सरूवनिरूपणा जहा सयगे' प० ५। इत्यादि । 

२. संतकस्मे भणियं । प० ७। अण्णे भण॑ति--सुस्सरं विगलिदियाण णत्खि, तण्ण, संतकम्मे उक्तत्वात्‌ ।' 
प० २२ । इत्यादि । 

३. जहा कसायापहुडे कम्मपशड़ि संगहणीए वा तहा वत्तव्यं | प० ६२ , 

४. उत्बदृणाविही जहा कम्मपगडीसगहणीए उब्बलणसकमे तहा भाणियव्व॑ं प० ६१। “विसेसपवंचों जहा 
कस्सयगडिसंगहूणीए । प० ६३ | इत्यादि । 
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टीकाएँ लिखीं हैं. उनकी तालिका बहुत बड़ी है। ऐसी एक तालिका आत्मानन्द जैन ग्रन्थमालासे प्रकाशित 
होनेबाले ८६वें रत्नकी प्रस्तावनामें छपी है । पाठकोंकी जानकारीके लिये उसे हम यहाँ दें रहे है। 


नाम इलोकप्रमाण 
१, भगवती सूत्र द्वितीय शतकवृत्ति ३७५० 
२, शाजप्रश्नीयोपाजूटीका ३७०० मुद्रित 
३. जोीवाभिगमोपा ज्भुटीका १६००० , 
४. प्रश्ञापनोपाज़ूटीका १६००० ,) 
५, भन्द्रप्रशप्त्युपाज़ुटीका ६५०० » 
६. नन्दीसूत्रटीका ७७३२ ,, 
७, सूर्य प्रशञप्त्युपांगटीका ९५०० ,, 
८. व्यवहारसूत्रवृत्ति ३४०००; 
९, बृहत्कल्पपीठिकावृत्ति अपूर्ण ४६०० ,, 
१०, आवश्यकवृत्ति फ १८००० ,, 
११ पिण्डनियुक्त टीका ६७०० ,, 
१२, ज्योतिष्करण्ड टीका ५००० ,) 
१३, धर्मसंग्रहणी वृत्ति । १०००० ,, 
१४. कर्मप्रकृति वृत्ति ८००० ,, 
१५, पंचसंग्रह्वृत्ति १८८५० ,, 
१६, षडशीतिवृत्ति २००० ,, 
१७. सप्ततिकावृत्ति ३७८० ,, 
१८, बृहस्संग्रहणीवृत्ति ५००० ,, 
१९, बृहत्क्षेत्रममासवृत्ति ९५०० ,, 
२०. मछयगिरिदब्दानुशासन ५००० (?) 
अल्म्यग्रन्थ 
१. जम्बूद्वीप प्रशप्ति टीका ४, तत्त्वार्थाधिगम सूत्र टीका 
२. ओघषनियु क्ति टीका ५. धर्मसारप्रकरण टीका 
३. विशेषावद्यक टीका ६, देवेन्द्रनरकेन्द्रकप्रकरण टीका 


मलयगिरि सूरिकी टीकाओंको देखनेसे मन पर यह छाप लगती है कि वे प्रत्येक विधयका बड़ी ही 
सरलताके साथ प्रतिपादन करते हैं । जहाँ भो वे नये विषयका संकेत करते है वहाँ उसकी पुष्टिमें प्रमाण 
अवदय देते हैं । उदाहरणार्थ पल सप्ततिकासे यह सिद्ध नहीं होता कि स्त्रीवेदी जीव मरकर सम्यरदृष्टियोंमें 
उत्पन्न होता है। दिगम्बर परम्पराकी यह निरपवाद मान्यता है। श्वेताम्बर मृल ग्रन्थोंमे भी यह मान्यता 
इसी प्रकार पाई जाती है । किन्तु इवेतामग्बर टीकाकारोंने इस मतको निरपवाद नहीं माना है । उनका कहना 
है कि इस कथनका सप्ततिकामें बहुलताकी अपेक्षा निर्देश किया गया है। आचार्य मलयगिरिने भी अपनी 
वृत्तिमें इसी पद्धतिका अनुसरण किया है। किन्तु इसकी पृष्टिमे तत्काल उन्होंने चुणिका सहारा ले लिया है। 
इसमें सप्ततिका चूणिका उपयोग तो किया ही गया है, किन्तु इसके अलावा सिद्धहेम, तत्त्वार्थाधिगमकी सिद्ध- 
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सेनीय टीका, शतकब॒ह॒च्चूणि, सत्करमंग्रन्थ, पंचसंग्रहमूलटीकां, कर्मप्रकृति, आवश्यकर्चण, विशेषाव्यकभाष्य, 
पंचसंग्रह और कर्मप्रकृतिचरणि इन ग्रन्थोंका भी भरपुर उपयोग किया गया है । इसके अलावा बहुतसे भ्रन्थोंके 
उल्लेख 'उक्त च”ः कहकर दिये गये हैं। तात्पर्य यह है कि मूल बिषयको स्पष्ट करनेके लिए यह वृत्ति खब 
सजाई गई है । आचार्य मलयगिरि, आचार्य हेमचन्द्र और महाराज कुमारपालदेवके समकालीन माने जाते 
हैं। इनकी टीकाओंके कारण श्वेताम्बर जैनवाहःमयके प्रसार करनेमें बड़ी सहायता मिली है। हमें यह 
प्रकाशित करते हुए प्रसन्नता होती है कि सप्ततिकाका प्रस्तुत अनुवाद आचार्य मलयगिरिका इसी वृत्तिके 
आधारसे लिखा गया है | 
३. अन्य सप्ततिकाएँ 

पंचसंग्रहकी सप्ततिका--प्रस्तुत सप्ततिकाके सिवा एक सप्ततिका आचार्य चन्द्रधिमहत्तर कृत 
पंचसंग्रहमें ग्रथित है। पंचसंग्रह एक संग्रह ग्रंथ है । यह पाँच प्रकरणोंमे विभक्‍त हैं। इसके अन्तिम प्रकरणका 
नाम सप्ततिका हैं | 

एक तो पंचसंग्रहके सप्ततिकाकी अधिकतर मूल गाथाएँ प्रस्तुत सप्ततिकासे मिलती-जुलती हैं, दूसरे 
पंचसंग्रहकी रचना प्रस्तुत सप्ततिकाके बहुत काल बाद हुई है और तीसरे इसका नाम सप्ततिका होते हुए भी 
इसमें १५६ गाथाएंँ हैं। इससे ज्ञात होता है कि पंचसंग्रहकी सप्ततिका आधार प्रकृत सप्ततिका ही रहा है । 

दिगम्बर परम्परामें प्रचलित सप्ततिका--एक अन्य सप्ततिका दिगम्बर परम्परामे प्रचलित है। 
यद्यपि अब तक इसकी स्वतन्त्र प्रति देखनेमे नहीं आई है तथापि प्राकृत पंचसंग्रहमें उसके अंग्रूपसे यह 
पाई जाती है । 

प्राकृत पंचसंग्रह" एक संग्रह ग्रन्थ है । इसमें जीवसमास, प्रकृति-समुत्कीर्तन, बन्धोदयसत्त्वयुक्त पद, 
शतक ओर सप्ततिका इन पाँच ग्रन्थोंका संग्रह किया गया है। इनमेंसे अन्तके दो प्रकरणों पर भाष्य भी है । 
आचार्य अमितिगतिका पंचसं ग्रह इसीके आधारसे लिखा गया है। अमितिगतिका पंचसंग्रह संस्कृतमें होनेके कारण 
इसे प्राकृत पंचसंग्रह कहते हैं । यह गद्य-पद्च उभयरूप है। इसमे गाथाएं १२०० से अधिक हैं । 

इसके अन्तके दो प्रकरण शतक ओर सप्तिकाका कुछ पाठमेदके साथ श्वेताम्बर परम्परामे प्रचलित 
शतक ओर सप्ततिकासे मिलते-जुलूते हैँ । तत्त्वार्थमृत्रके बाद ये ही दो ग्रन्थ ऐसे मिले हैँ जिन्हें दोनों पर- 
म्पराओं ने स्वीकार किया है। दिगम्बर परम्परामे प्रचलित इन दोनों ग्रन्थोंका स्वय पंचसंग्रहकारने संग्रह किया 
है या पंचसंग्रहकारने इन पर केवल भाष्य लिखा है इसका निर्णय करना कठिन है। इसके लिए अधिक 
अनुसंधानकी आवश्यकता है । 

दोनों सप्तिकाओंमें पाठउमेद और उसका कारण-- प्रस्तुत सप्ततिकामें ७२ और दिगम्बर परम्परा- 
की सप्ततिकामे ७१ गाथायें है, जिनमेंसे ४० से अधिक गाथाएँ एकसी हैं। १४-१५ गाधाओं में कुछ पाठभेद 
है । शेष गाथाएँ जुदी-जुदी हैं । इसके कारण दो हैं, मान्यता मेद और बर्णन करनेकी शैलीमे भेद । 

मान्यता भेदके हमे चार उदाहरण मिले हैं। यथा-- 

१. प्रस्तुत सप्ततिकामें निद्राद्विकका उदय क्षपकश्रेणिमें नही होता, इस मतको प्रघानता देकर भंग 


१. पंचसंग्रहकों एक प्रति हमें हमारे मित्र पं० हीरालाल शास्त्रीने भेजी थी जिसके आधारसे यह परिचय 
लिखा गया है | पंडितजीके इस कार्यके लिए हम उनका सम्पादकीय बक्‍तव्यमें आभार मानना भूल गये हैं, 
इसलिए यहां उनका विशेष रूपसे स्मरण कर लेना हम अपना कर्तव्य समझते है । शतक और सप्ततिका- 
की चूणि भी उन्हीसे प्राप्त हुई थीं। उनका प्रस्तावनाम बड़ा उपयोग हुआ है । 
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बतरूये गये हैं, किन्तु दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकामे क्षपकश्नेणिमे निद्राद्ििकका उदय होता है, इस मतको 
प्रधानता देकर भंग बतलाये गये है । 

२. प्रस्तुत सप्ततिकामें मोहनोयके उदयविकल्प और पदबृन्द दो प्रकारसे बतलाये गये हैँ किन्तु 
दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकामें वे एक प्रकारके ही बतलाये गये हैं । 

३, प्रस्तुत सप्ततिकामें नामकर्मके १२ उदयस्थान बतलाये गये है । कर्मकाण्डम भी ये ही १९ उदयस्थान 
निबद्ध किये गये है । किन्तु दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकाम २० प्रकृतिक उदयस्थान छोड़ दिया गया है। 

४, प्रस्तुत सप्ततिकामें आहारक शरीर व आहारक अंगरोपाग और वैक्रिय शरीर व वंक्रिय अंगोपांग 
इन दो युगलोंकी उद्धेलना होते समय इनके बन्धन और संघातकी उद्वेहना नियमसे होती है. इस सिद्धान्तको 
स्वोकार करके नामकर्मके सत्वस्थान बताये गये हैं। गोम्मटसार कर्मकाण्डके सत्वस्थान प्रकरणमें इसी 
सिद्धान्तको स्वीकार किया गया है, किन्तु दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकामे उद्वेलना प्रकृतियोंमें आहारक व 
बेक्रिय शरीरके बन्धन और संघात सम्मिलित नही करके नामकर्मके सत्वस्थान बतलाये गये हैं । ग्रोम्मट्सार 
कर्मकाण्डके त्रिभंगी प्रकरणमें इसी सिद्धिन्तको स्वीकार किया गया है । 

भान्यता भेदके ये चार ऐसे उदाहरण है जिनके कारण दोनों सप्ततिकाओंकी अनेक गाथाएँ जुदी- 
जुदी हो गई हैं और अनेक गाथाओंमें पाठभेद भी हो गया है। फिर भी ये मान्यताभेद सम्प्रदायभेद पर आधा- 
रित नही है । 

इसी प्रकार कही-कहीं वर्णन करनेकी शैलीमे भेद होनेसे गाथाओंमे फरक पड़ गया है। यह अन्तर 
उपशमना प्रकरण और क्षपणाप्रकरणमें देखनेको मिलता है। प्रस्तुत सप्ततिकामे उपशमना और क्षपणाकी खास- 
खास प्रकृतियोंका ही निर्देश किया गया है । दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकामे क्रमानुसार उपशमना और क्षपणा 
सम्बन्धी सब प्रकृतियोंकी संख्याका निर्देश करनेकी व्यवस्था की गई है । 

इस प्रकार यद्यपि इन दोनों सप्ततिकाओंमे भेद पड जाता हैं तो भी ये दोनों एक उद्गमस्थानसे 
निकलकर ओर बीच-बीचमे दो धाराओंमें विभक्‍त होती हुई अन्तमे एकरूप हो जाती हैं! 

दिगम्बर परम्पराकी सप्ततिकाकी प्राचीनता--पहले हम अनेक बार प्राकृत पचसंग्रहका उल्लेख 
कर आगे है । इसका सामान्य परिचय भी दे आये है । कुछ ही समय हुआ जब यह ग्रन्थ प्रकाशम आया है । 
अमितिगतिका पंचसंग्रह इसीके आधारसे लिखा गया हैं। अमितिगतिने इसे विक्रम सबत्‌' १०७३ में प्रा 
किया था ! इसमे वही क्रम स्वीकार किया गया है जो प्राकृत पचसंग्रहमे पाया जाता हैं। केवल नामकर्मके 
उदयस्थानोका विवेचन करते समय प्राकृत पंचसंग्रहके क्रमको छोड़ दिया गया है। प्राकृत पंचसंप्रहमें नाम 
कमंका २० प्रकृतिक उदयस्थान नहीं बतलाया है । प्रतिज्ञा करते समय इसमें भी २० प्रकृतिक उदयस्थानका' 
निर्देश नही किया है । किन्तु उदयस्थानोका व्याख्यान करते समय इसे' स्वीकार कर लिया है। 

गोम्मटसार जीवकाण्ड और कर्मकाण्डपें भी पंचसंग्रहका पर्याप्त उपयोग किया गया है । कर्मकाण्डमें 
ऐसे दो मतोंका उल्लेख मिलता है जो रपप्टतः प्राकृत पंचसंग्रहकी सप्ततिकासे लिये गये जान पड़ते हैं। एक 
मत अनन्तानुबन्धो चतुष्ककी उपशमनावाला है और दूसरे मतका सम्बन्ध कर्मकाण्डमे बतलाये गये नामकर्मके 
सत्त्वस्थानोंसे है । दिंगम्बर परम्परामे ये दोनों मत प्राकृत पंचसंग्रहकी सप्ततिकाके सिवा अन्यत्र देखनेमें 
नहीं आये । 

१. वरिसप्तत्यधिके&दानां सहस्न शकविद्विष:। मसूतिकापूरे जातमद शास्त्र सनोरमम्‌ ॥! अ० पंचस प्र० । 
२. देखो ० पंचसं, पृ० १६८। ३, देखो अ० पंचसं०, पु० १७९ | 





चतुर्थ खण्ड : ४९७ 


यद्यपि कर्मकाण्डमें अनन्तानुबन्धी चतुष्कका उपशम होता है इस बातका विधान नहीं किया है तथापि 
वहाँ उपशमश्रेणिमें मोहनीयकी २८ प्रकृतियोंकी भी सत्ता' बतलाई है। इससे सिद्ध होता है कि नेमिचन्द्र 
सिद्धान्त चक्रवर्ती अनन्तानुबन्धीके उपशमवाले मतसे भलीभाँति परिचित थे। 
दूसरे मतका विधान करते हुए गोम्मटसारके त्रिभंगी प्र करणमें निम्नलिखित गाथा आई है-- 
तिदुइगरिणउदी णउदी अडचउदोअहियसीदि सीदी य | 
ऊणासीददुत्तरि सत्तत्तरि दस ये णव संता ॥६०९)। 
यह गाथा प्राकृत पंचसंग्रहकी सप्ततिकासे ली गई है । वहाँ इसका रूप इस प्रकार है-- 
तिदुइगिणउदि णउदि अडचउदुगहियमसीदिमसीदि च | 
उणसीर्दि अट्गत्तरि सत्तत्तरि दस ये णव संता॥२३॥ 
इन गाथाओंमें भामकर्मके सत्त्वस्थान बतलाये गये हैं। इन सत्त्वस्थानोंका निर्देश करते समय चालू 
कामिक परम्पराके विरुद्ध एक विद्वोष सिद्धांत स्वीकार किया गया है। चालू कामिक परम्परा यह है कि बन्ध 
ओर सक्रम प्रकृतियोंमें पाँच बन्चन और पाँच संघात पाँच शरीरोंसे जुदे न गिनाये जाकर भी सत्त्वमे जुदे 
गिनाये जाते हैँ | किन्तु यहाँ इस क्रमको छोड़कर ये सत्त्वस्थान बतलाये गये है । 
प्राचीन ग्रन्थोमे यह मत प्राकृत पंचसंग्रहकी सप्ततिकाके सिवा अन्यत्र देखनेमें नहीं आया । मालूम 
होता है कि नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्तीने प्राकृत पंचसंग्रहके आधारसे ही कर्मकाण्डमे इस मतका संग्रह किया 
है। ये प्रमाण ऐस है जिनसे हम यह जान लेते है कि प्राकृत पंचसंग्रहकी रचना गोम्मटसार और अमितिगतिके 
पंचसंग्रहके पहले हो चुकी थी। किन्तु इनके अतिरिक्त कुछ ऐसे भी प्रमाण मिलते हैं. जिनसे यह भी ज्ञात 
होता हैं कि इसकी रचना धवला टीका और थश्वेताम्बर परम्परामें प्रचलित शतककी चूणिकी रचना होनेके 
भी पहले हो चुकी थी । 
घबला चौथी पुस्तकके पृष्ठ ३१५ में वीरसेन स्वामीने जीवसमासए वि उत्त” कहकर 'छप्पंचणव- 
विहाणं' गाथा उद्धृतकी गई है । यह गाथा प्राकृत पंचसंग्रहके जीवसमास प्रकरणमें १५९ नम्बर पर दर्ज 
है । इससे ज्ञात होता हैँ कि प्राकृत पंचसंग्रहका वतंमानरूप धवलाके निर्माणकालके पहले निश्चित हो गया था । 
ऐसा ही एक प्रमाण झतककी चूणिसे भी मिलता है जिससे जान पड़ता है कि शतक की चूणि लिखें 
जानेके पहले प्राकृत पंचसंग्रह लिखा जा चुका था । 
शतककी ९३ वे गाथाको चूणिने दो बार पाठान्तरका उल्लेख किया है । पाठान्तर प्राकृत पंचसंग्रहमें 
निबद्ध दिगम्बर परम्पराके शतकसे लेकर उद्धृत किये गये जान पढ़ते हैं । 
शतककी ९ रेबी गाथा इस प्रकार है-- 
'आउक्कस्स पएसस्स पंच मोहस्स सत्त ठाणाणि। 
सेसाणि तणुकसाओ बंधद उक्कोसगे जोगें॥९श॥/ 
प्राकृत पंचसंग्रहके शतकमें यह गाथा इस प्रकार पाई जाती है-- 
“आउसस्स पदेसस्स छच्च मोहस्स णव दु ठाणाणि । 
सेसाणि तणुकसाओ बंधइ उक्कस्सजोगेण ॥' 


इन गाथाओंफो देखनेसे दोनोंका मतभेद स्पष्ट ज्ञात हो जाता है। शतककी चूणिसे इसी मतमेदकी 
लर्चा की गई है। वहां इस मतमेदका इस प्रकार निर्देश किया है“ 
१. देखों गो कर्म० गा० ५११। 

१३ 
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“अन्ने पढति आउक्कोसस्स छ त्ति "7: अन्ने पढंति मोहस्स णब उ ठाणाणि ।” 

हातककी चूणि कब लिखी गई इसके निर्णयका अब तक कोई निदिचत आधार नही मिला है। मुक्ता- 
बाई ज्ञानमन्दिर डभोई से प्रकाशित होने वाली चूणिसहित सित्तरीकी प्रस्तावनामें ५० अमृतलालजीने एक 
प्रमाण! अवद्य उपस्थित किया है। यह प्रमाण खंभातमे स्थित श्री श्ञान्तिनाथजीकी ताडपत्रीय भंडारकी एक 
प्रतिसे लिया गया है। इसमें शतककी चणिका कर्ता श्रीचन्द्रमहत्तर इ्वेताम्बराचार्यकों बतलाया है। ये चन्द्र- 
महत्तर कोन हैं, इसका निर्णय करना तो कठिन है। कदाचित्‌ ये पंचसंग्रहके कर्ता चन्द्रविमहत्तर हो सकते है । 
यदि पंचसंग्रह और शतककी चूणिके कर्ता एक ही व्यक्ति हैं तो यह अनुमान किया जा सकता है कि दिगम्बर 
परम्पराके पंचसंग्र हका संकलन चन्द्रषिमहत्तरके पंचसंग्रहके पहले हो गया था । 

इस प्रकार प्राक्ृत पंचसंग्रहकी प्राचीनताके अवगत हो जानेपर उसमे निबद्ध सप्ततिकाकी प्राचीनता तो 
सुतरां सिद्ध हो जाती है । 

प्रेमी अभिनन्‍्दन पग्रन्थमें प० हीरालाल जी सिद्धान्तशास्त्रीका प्राकृत और रुस्क्ृत पंचसंग्रह तथा 
उनका आघार' शीर्षक एक लेख छपा हैं। उसमें उन्होंने प्राकृत पंचसंग्रहकी सप्ततिकाका आधार प्रस्तुत 
सप्ततिकाकों बतलाया है । किन्तु जबतक इसकी पृष्टिमे कोई निश्चित प्रमाण नहीं मिलता तब तक ऐसा 
निष्कर्ष मिकालना कठित है। अभी तो केवल इतना ही कहा जा सकता है कि किसी एकको देखकर दूसरी 


सप्ततिका लिखी गई है । 
४, विषय परिचय नल दे 
सप्सतिकाका विषय संक्षेपमें उसकी प्रथम गाथामें दिया हैं । इसमें आठों मूल कर्मो व अवान्तर भेदोंके 


बन्धस्थान, उदयस्थान ओर सत्त्वस्थानोंका स्वतन्त्र रूपसे व जीवसमास और गुणस्थानोंके आश्रयसे विवेचन 
करके अन्तमें उपशम विधि और क्षपणा विधि बतलाई गई है । कर्मोकी यथासम्भव दस अवस्थाएँ होती है । 
उनमेंसे तीन मुख्य हैं--बन्ध, उदय और सत्तव । शेष अवस्थाओंका इन तीनमे अन्तर्भाव हो जाता है । इसलिए 
यदि यह कहा जाय कि फर्मोकी विविध अवस्थाओं और उनके भेदोंका इसमे सागोपाग विवेचन किया गया है 
तो कोई अत्युक्ति न होगी । सचमुचमें ग्रन्थका जितना परिमाण है उसे देखते हुए वर्णन करनेकी शैलीकी 
प्रशंसा करनी ही पड़ती है। सागरका जल गागरमे भर दिया गया हैं। इतने लघुकाय ग्रन्थमे इतने बिशाल 
और गहन विषयका विवेचन कर देता हर किसीका काम नही है । इससे ग्रन्थकर्ता और ग्रन्थ दोनोंकी ही 
महानता सिद्ध होती है । इसकी प्रथम और दूसरी गाथामे विषयकी सूचना की गई है | तीसरी गाथामे आठ 
मूल कर्मोके संवेध भंग बतछाकर चौथी और पाँचवी गाथामे क्रमसे उतका जीवसमास और गुणस्थानोंमे 
विवेचन किया गया है | छठी गाथामें शानावरण और अन्तराय कर्मके अवास्तर भंदोंके संवेध भंग बदलाये 
हैं। सातवीसे लेकर नौंवीके पूर्वार्ध तक ढाई गाथामे दर्शनावरणके उत्तर भेदोंके संवध भंग बठछाये है। नौवी 
गायाके उत्तराधमे वेदनीय, आयु और गोत्र कमंके संवेध भंगोंके कहनेकी सूचना मात्र करके मोहनीयके 
कहनेकी प्रतिज्ञा की गई है। दसवीसे लेकर तेईसवी गाथा तक १८ गाथाओं द्वारा मोहनीयके और २थ्वी 
गाधासे लेकर ३२वीं गाथा तक ९ गाथाओं द्वारा नामकम्के बन्धादि स्थानों व संबंध भंगोंका विचार किया 
गया हे। आगे ३३वीं गाथासे लेकर ५२वीं गाधा तक २० गाथाओ द्वारा अवान्तर प्रकृतियोके उक्त संवेध 
भंगोंको जीवसमासों ओर गृणस्थानोंमें घटित करके बतलाया गया हैं । ५१वीं गाधामे गति आदि मार्गणाओंके 
साथ सत्‌ आदि आट अनुयोग द्वारोंमे उन्हें घटित करनेकी सूचना की हैं। इसके आग्रे प्रकरण बदल जाता 


!. कतिराचाय॑ थ्रीचंद्रमहत्तरक्षितांवरस्य शतकस्य । प्रशस्तचू”“'“'दि ६ शनो लिखितेति ॥६॥ 
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हैं । ५४वीं गाथामें उदयसे उदीरणाकै स्वामीमें कितनी विशेषता है इसका निर्देश करके ५५वों गायामे वे ४१ 
प्रकृतियाँ बतलाई है जितमे विशेषता है। ५६वीं से लेकर ५९वीं तक ४ गाधाओं द्वारा किस गृणस्थानमें 
कितनी प्रकृतियोंका बन्च होता है यह बतलाया गया है। ६०वीं प्रतिज्ञा गाया है। इसमें गति आदि 
मार्गणाओंमें बन्धस्वामित्वके जान लेनेकी प्रतिज्ञा की गई है। ६१वीं गाथामें यह बतलाया है कि तीर्थद्वूर 
प्रकृति, देवायु ओर नरफायु इनका सत्तव तीन तीन ग्रतियोंमें ही होता हूं ! किन्तु इनके सिवा शेष प्रकृतियोंका 
सत्त्य सब गतियोंमें पाया जाता है । ६शवो ओर ६३वीं गाथा द्वारा चार अनन्तानुबन्धी और तीन दर्शन 
मोहनीय इनके उपशमना और क्षपणाके स्वामीका निर्देश करके ६४वीं गाथा द्वारा क्रोधादि चारकी क्षपणाके 
विशेष नियमकी सूचना की गई है । अयोगोके हिचरम समयमें किन प्रकृतियोंका क्षय होता है यह ६५वीं 
गाधामे बतलाया गया है। अयोगी जिन कितनी प्रकृतियोंका वेदन करते हैं यह ६६वीं गाथामें बतलाया गया 
है । ६७वीं गाथामें नामकर्मकी वे ९ प्रकतियाँ गिनाई हैं जिनका उदय अयोगीके होता है । अयोगीके अन्तिम 
समयमें कितनो प्रकृतियोंका उदय होता है यह ६८वी गाथा बतलाती है। ६९वीं गाभामे अयोगीके अन्तिम 
समयमे जिन प्रकृतियोंका क्षय होता है उनका निर्देश किया है। आगे ७०वी गाथामें सिद्धोंके सिद्ध सुंखका 
निर्देश करके उपसंहार स्वरूप ७१वीं गाथा आई है और ७रवी गाधामे लघुता प्रकट करके ग्रन्थ समाप्त किया 
गया है। यह ग्रन्थका संक्षिप्त परिचय हैं। अब आगे प्रकृतोपयोगी समझ कर कर्म तत्त्वका संक्षेपमें विचार 
करते हैं । 
५. कर्म-मीमांसा 

कर्मके विषयमे तुलनात्मक ढगसे या स्वतंत्र भावसे अनेक लेखकोंने बहुत कुछ लिखा है । तथापि जैन 
दर्शनने कर्मको जिस रूपमे स्वीकार किया है वह दृष्टिकोण सर्वथा लुप्त होता जा रहा हैं । जैन कमंवादमें 
ईव्वरवादकी छाया आती जा रही है। यह भूछ वर्तमान लेखक ही कर रहे है ऐसी बात नहीं है पिछले 
लेखकोसे भी ऐसी भूल हुई हे । इसी दोषका परिमार्जन करनेके लिये स्वतंत्र भावसे इस विषय पर लिखना 
जरूरी समझ्नकर यहाँ संक्षेपमे इस विषयकी मौमांसा की जा रही है । 

छह द्रव्योंका स्वरूप निर्देश--भारतीय सब आस्तिक दर्शनोंने जीवके अस्तित्वको स्वीकार किया है । 
जैनदर्शनमे इसकी चर्चा विद्येष रूपसे की गई हैँ । समय प्राभृतमे जीवके स्वरूपका निर्देश करते हुए इसे ' रस 
रहित, गन्धरहित, रूपरहित , स्पर्शरहित, अव्यक्त ओर चेतना गुणबाल्गा बतलाया है। यद्यपि तत्त्वार्थसू+में 
जीवको उपयोग रूक्षणवाला लिखा है पर इससे उक्त कथनका ही समर्थन होता है। ज्ञान और दर्शन ये 
चेतनाके भेद हैँ । उपयोग शब्दसे इन्हींका बोध होता है । 

ज्ञान और दर्शन यह जीवका निज स्वरूप है जो सदा काल अवस्थित रहता है । जीवमात्रमें यह सदा 
पाया जाता है । इसका कभी भी अभाव नही होता । जो तियंच योनिमे भी निर्कुष्टतम योनिमे बिद्यमान हैं 
उसके भी यह पाया जाता है और परम उपास्थ देवत्वको प्राप्त है उसके भी यह पाया जाता है। यह सबके 
पाया जाता है। ऐसा कोई भी जोब नहीं है जिसके यह नही पाया जाता है । 

जीवके सिवा ऐसे बहुतसे पदार्थ हैं जिनमें ज्ञान-दर्शन नही पाया जाता । व॑ज्ञानिकोंने ऐसे जड़ पदार्थों 
की संख्या कितनी ही क्यों न बतलाई हो पर जैनदर्शानमें वर्गीकरण करके ऐसे पदार्थ पाँच बतलाये गये हैं जो 
ज्ञानदर्शनसे रहित है । वंज्ञानिकों द्वारा बतलाये गये सब जड़ तत्त्वोंका समावेश इन पाँच तत्त्वोंम हो जाता है। 


१. 'अरसमख्जमगंधं अव्वत्त चेदणागुणससहं । जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिहिट्ठसंठा्ण ।--समयप्राभुत 
गाथा ४५९५ | २. उपयोगों लक्षणम्‌ । त० सु० २-८ 





५०० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ॑ 


वे पाँच तत्त्व ये है--पुद्गल, घर्म, अधर्म, आकाश और काल । इनमे जीव तत्त्वके मिला देने पर कुल छह तत्व 
होते हैं । जैन दर्शन इन्हें द्रव्य शब्दसे पुकारता है । 


जीव द्वव्यका स्वरूप पहले बतलाया ही है। शेष द्रव्योंका स्वरूप निम्न प्रकार है-- 


जिसमें स्पर्श, रस, गन्ध ओर रूप पाया जाता है उसे पुदूगल" कहते है । जैन दर्धानमे स्पर्शादिककी 
मूर्त संज्ञा है, इसलिये वह मूर्त माना गया है। किन्तु शेष द्रव्योंमे ये स्पर्शादिक नही पाये जाते, इसलिये वे अमूर्त 
हैं। जो गमन करते हुए जीव और पुद्गलोंके गमन करनेमे सहायता प्रदान करता है उसे धर्म द्रव्य” कहते 
हैं । अधर्म द्रव्यका रवरूप इससे उलटा है। यह ठहरे हुए जीव और पुद्गलोंके ठहरनेम॑ सहायता प्रदान करता 
है । इन दोनों द्रव्योंके स्वरूपका स्पष्टीकरण करनेके लिये जल और छायाका दृष्टान्त दिया जाता है । 
जैसे मछलीके गमन करनेमे जल और पथिकके ठहरनेमे छाया सहायता प्रदान करते है ठीक यही स्वभाव क्रम- 
से धर्म और अधर्म द्रव्यका है। जो बस्तुकी पुरानी अवस्थाके व्ण्य और नूतन अवस्थाके उत्पादमे सहायता 
प्रदान करता है उसे काल द्रव्य कहते है | और प्रत्येक पदार्थक ठहरनेके लिये जो अवकाश" प्रदान करता है 
उसे आकाश द्रव्य कहते है । 

इनमेंसे धर्म, अधर्म, आकाश और काल ये चार द्रव्य सदा अविकारी माने गये हैं । निभित्तवक्ष इनके 
स्त्रभावमे कभी भी विपरिणाम नहीं होता । किन्तु जीव और पुद्गल ये ऐसे द्रव्य है जो अविकारी और विकारी 
दोनों प्रकारके होते हैं । जब ये अन्य द्रव्यसे संश्लिष्ट रहते है तब विकारी होते है और इसके अभावमे अबि 
कारी होते है। इस हिसाबसे जीव और पृद्गलके दो-दो भेद हो जाते हैं। संसारी और मुक्त ये जीवके दो भेद 
हैं। तथा अणु और स्कन्ध्र ये पुदुगलके दो भेद है । जीव मुक्त अवश्थामे अविकारी है भर संसारी अवस्थामे 
विकारी । पुद्गल अणु अवस्थामे अविकारी हैं और स्कन्ध अवस्थामे विकारी । तात्पर्य यह हैं कि जीव और 
पुदूगल जब तक अन्य द्रव्यसे संद्िलिष्ट रहते है तब तक उस सइलेषके कारण उनके स्वभावम विपरिणर्ति हुआ 
करती है, इसलिये वे उस समय विकारी रहते है और संदलेषके हटते हो वे अविकारी हो जाते हू । 

बन्धकी योग्यता--इन दोनोंका अन्य द्रव्यसे संब्छिष्ट होना इनकी योग्यता पर निर्भर है । यह 
योग्यता जीव और पुद्यलमे ही पाई जाती हूँ, अन्य मे नहीं । ऐसी योग्यताका निर्देश करते हुए जीवमे उसे 
मिथ्यात्व*, अविरति, प्रमाद, कषाय और योगरूप तथा पुदुगलम उसे स्निग्ध” और रूक्ष गुणरूप बतलाया है । 
जीव मिथ्यात्व आदिके निमित्तसे अन्य द्रव्यसे बन्धको प्राप्त होता है। ओर पुदूगल स्ति श्ध और रूक्ष गुणके 
निमित्तसे अन्य द्रव्यसे बन्धको भ्राप्त होता हैं यह उक्त कथतका तात्पयं है । 


जोवमे मिथ्यात्वादिस्‍ूप योग्यता संश्लेषपूर्वक ही होती हैं, इसलिये उसे अनादि माना हैं । किन्तु 


पुदूगलमे स्निग्ध या रूक्षणुणरूप योग्यता संश्लेषके बिना भी पाई जाती हैँ, इसलिये वह अनादि और सादि दोनों 
प्रकार की मानी गई हैं । 


इससे जीव ओर पुदुगल केवल इन दोनोंका बन्ध सिद्ध होता है । क्योंकि संश्लेष बन्धका पर्यायवाची 
हैं। विन्तु प्रकृतमे जीवका बन्ध विवक्षित है, इसलिये आगे उसी चर्चा करते हैं+- 
१. स्पश्रसगन्धवर्णवन्त: पुदूयला: ।-त० सु० ५-२३ । 
२. द्रव्य" गा० ६८। रे, द्रव्य० गा० १९। ४. द्वन्य गा० २०। ५. द्रव्य गा० २२। 
६. त० सू० ८-१। ७. स्निग्धरुक्षत्वादृबन्ध: ।--त० सु० ५-३३ । 
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जीवबन्धविचार--यों हो जीवकी बद्ध और मुक्त अवस्था सभी आस्तिक दर्शनोंने स्वीकारकी है । 
बहुतसे दर्शनोंका प्रयोजन ही निश्रेयस प्राप्ति है। किन्तु जैन दर्शनने बन्ध-मोक्षकी जितनी अधिक चर्चाकी है 
उतनी अन्यत्र देखनेको नहीं मिलती । जैन आगमका बहुभाग इसकी चर्चासे भरा पड़ा है। वहाँ जीव क्यों 
और कबसे बंधा है, बद्ध जीवकी कैसी अवस्था होती है, बँधनेवाला दूसरा पदार्थ क्या हैं जिसके साथ जीवका 
बन्ध होता है, बन्धसे इस जीवका छुटकारा कैसे होता है, बन्धके कितने भेद हैं, बेंघनेके बाद उस दूसरे पदार्थ 
का जीवके साथ कब तक सम्बन्ध बना रहता है, बंधनेवाले दूसरे पदार्थके सम्पकंसे जीवकी विविध अवस्थाएं 
कैसे होती हैं, बंधनेवाला दूसरा पदार्थ क्या जिस रूपमें बंधता है उसी रूपमें बना रहता है या परिस्थितिवश 
उसमें न्‍्यूनाधिक परिवतंन भी होता है, आदि सभी प्रइनोंका विस्तुत समाधान किया गया है । आगे हम उक्त 
प्रदनोंफे आधारसे इस विषयकी चर्चा कर लेना इृष्ट समझते हैं । 

संसारकी अनादिता--जैसा कि हम पहले बतला आये हैं कि जीवके संसारी” और मुक्त ये दो भेद 
हैं । जो चतुर्गति-योनियोंमे परिभ्रमण करता है उसे संसारी कहते हैं, इसका दूसरा नाम बद्ध भी है। और 
जो संसारसे मुक्त हो गया है उसे मुक्त कहते हैं । ये दोनों भेद अवस्थाकृत होते हैं। पहले जीव संसारी होता 
है भौर जब वह प्रयत्नपूर्थक्क संसारका अन्त कर देता है तब वही मुक्त हो जाता है। मुक्त होनेके बाद जीव 
पुनः संसारमें नहीं आता । उस समय उसमें ऐसी योग्यता ही नही रहती जिससे वह पुनः कमंबन्धको प्राप्त 
कर सके । कर्मबन्धके मुख्य कारण मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग है । जब तक इनका सदभाव 
पाया जाता है तभी तक कमंबन्ध होता हैं। इनका अभाव होने पर जीव मुक्त हो जाता है। इससे कर्मबन्धके 
मुख्य कारण भिथ्यात्व आदि हैँ यह ज्ञात होता हैं । ये भिथ्यात्व आदि जीवके वे परिणाम है जो बद्धदशामें 
होते हैं। अबद्ध जीवके इनका सदभाव नही पाया जाता । इससे कमंबन्ध और मिथ्यात्व आदिका कार्यकारण- 
भाव सिद्ध होता हैं। बद्ध जीवके कर्मोका निर्मित्त पाकर मिथ्यात्व आदि होते है और भिध्यात्व आदिके 
निमित्तसे कर्मबन्ध होता हैँ यह कार्यकारण भावकी परम्परा है। इसी भावको स्पष्ट करते हुए समयप्राभुतमे 
लिखा है-- 

'जीवपरिणामहेदुं कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति | 
पुग्गलकम्मणिमित्त' तहेव जीवो वि परिणमइ ॥८५॥ 

जीवके मिथ्यात्व आदि परिणामोका निर्मित्त पाकर पुदुगलोका कर्मरूप परिणमन होता है और 
पुद्गल कर्मके निित्तसे जीव भी मिथ्यात्व आदि रूप परिणमता है ।' 

कर्मबन्ध और मिथ्यात्व आदिकी यह परम्परा अनादि कालसे चली आ रही है। आगममे इसके लिये 
बीज और वृक्षका दृष्टान्त दिया गया है । इस परम्पराका अन्त किया जा सकता है पर प्रारम्भ नहीं। इसीसे 
व्यक्तिकी अपेक्षा मुक्तिको सादि और संसारको अनादि माना है । 

संसारका मुख्य कारण कम है--संसार और मुक्त ये जीवकी दो दझ्ाएं है यह हम पहले ही बतला 
आये हैं। यों तो इन दोनों अवस्थाओंका कर्ता स्वयं जीव है। जीव ही स्वयं संसारी होता है और जीव ही 
मुक्त | राग-ईं ष आदिरूप अशुद्ध ओर केवलज्ञान आदिरूप शुद्ध जितनी भी अवस्थाएँ होती हैँ वे सब जोवकी 
ही होती है, क्योंकि जीवके सिवा ये अन्य द्रव्यमे नही पाई जाती। तथापि इनमें जो शुद्धत और अशुद्धताका 
भेद किया जाता है वह निर्मित्तकी अपेक्षासे हो किया जाता है। निमित्त दो प्रकारके माने गये है । एक वे जो 
साधारण कारणरूपसे स्वीकार किये गये है। धर्म, अधर्म, आकाश और काल इन चार द्रब्योंका सद्भाव इसी 


१, 'सधंसारिणों मुक्तत्व ।“-त० सू० २-१० । 
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रूपसे स्वीकार किया गया है। और दूसरे वे जो प्रत्येक कार्यके अलग-अलग होते है। जैसे ध्रट पर्यायकी 
उत्पत्तिमें कुम्हार निमित्त है ओर जीवकी अशुद्धताका निमित्त कं है आदि । जब तक जीवके साथ कमंका 
सम्बन्ध है तभी तक ये राग, देष और मोह आदि भाव होते है, कर्मके अमावमें नहों। इसीसे संसारका मुख्य 
'फारण कर्म कहा गया है । घर, पुत्र, स्त्री, घन आदिका नाम संसार नहीं है। वह तो जीवकी अशुद्धता है जो 
करके सद्भावमे ही पाई जाती है। इसलिये संसार और कर्मका अन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध है ऐसा यहाँ जानना 
लाहिये । जबतक यह सम्बन्ध बना रहता है तबतक यह चक्र यों ही घुमा करता है। इसी बातकों विस्तारसे 
स्पष्ट करते हुए पंचास्तिकायमें लिखा है--- 

जो खलु संसारत्थो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों । 

परिणामादो कम्मं कम्मादों होदि गदीसु गदी ॥१२८॥ 

गदिमधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जाय॑ते। 

तेहि दु विसयगहणं तत्तो रागो व दोसो वा ॥१२९॥ 

जायदि जीवस्सेवं भावो संसारचक्कवालम्मि | 


'जो जीव संसारमें स्थित है उसके राग्र-द्ेषरूप परिणाम होते हैं। परिणामोंसे कर्म बंघते हैँ । क्मोंसे 
गतियोंमें जन्म लेना पडता है! इससे शरीर होता है । शरीरके प्राप्त होनेसे इन्द्रियों होती है । इच्द्रियोंसे 
विषयोंका ग्रहण होता है। विषय ग्रहणसे राग और द्वेघरूप परिणाम होते हैं। जो जीव संसार-चक्रमे पड़ा है 
उसकी ऐसी अवस्था होती है ।' 

इस प्रकार संसारका मुख्य कारण कर्म है यह ज्ञात होता है । 

कमंका स्व॒रूपू--कर्मका मुख्य अर्थ क्रिया है। क्रिया अनेक प्रकारकी होती हैं। हँसना, खेलना, 
कूदना, उठना, बैठना, रोना, गाना, जाना, आना आदि ये सब क्रियाएँ हैं । क्रिया जड़ ओर चेतन दोनोंमे 
पाई जाती हैं | कमंका सम्बन्ध आत्मासे है, अतः केवल जड़की क्रिया यहाँ विवक्षित नहीं हैं। और शुद्ध जीव 
निष्क्रिय हैं । बह सदा ही आकाशके समान निर्लेप और भित्तीमें उकीरे गये चित्रके समान निष्कम्प रहता 
है । यद्यपि जैन दर्शनमें जड़ चेतन सभो पदार्थोंको उत्पाद, व्यय और प्रौव्य स्वभाववाला माना गया है । यह 
स्वभाव क्‍या शुद्ध और क्या अशुद्ध सब पदार्थोका पाया जाता हैं। किन्तु यहाँ क्रियाका अर्थ परिस्पंद लिया 
है । परिस्पन्दात्मक क्रिया सब पदार्थोकी नहीं होती । वह पुदूगल ओर संसारी जीवके ही पाई जाती है । 
इसलिये प्रकृतमे कमंका अर्थ संसारी जीवकी क्रिया लिया गया हैं। आशय यह है कि संसारी जीवके प्रति 
समय परिस्पन्दात्मक जो भी क्रिया होती है बह कर्म कहलाता हैं । 

यद्यपि कर्मका मुख्य अर्थ यही है तथापि इसके निमित्तसे जो पुद्गल परमाणु ज्ञानावरणादि भावको 
प्राप्त होते है वे मी कर्म कहलाते हैं। अमृतचन्द्रसूरिने प्रवचनसारकी टीकामे इसी भावको दिखलाते हुए 
छिखा है--- 

क्रिया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्कमं तन्निमित्तप्राप्तपरिणामः पुद्गलो5पि कर्म !! पृ० १६५। 


जैनदर्शनमें कर्मके मुख्यतया दो भेद किये गये है द्वव्यकर्म और भावकर्म । ये भेद जातिकी अपेक्षासे 

नहीं किये जाकर कार्यकारणभावकी अपेक्षासे किये गये हैं । सदाकालसे जीव बद्ध और अशुद्ध इन्हींके कारण हो 
रहा है। जो पुदूगल परमाणु आत्मासे सम्बद्ध होकर ज्ञानादि भावोंका घात करते हैं और आत्मामे ऐसी 

योग्यता लानेमें निमित्त होते हैं जिससे वह विविध दरीर आदिको घारण कर सके उन्हें द्रव्यकमं कहुते हैं । 
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तथा आत्माके जिन मावोंसे इन द्रव्य कर्मोंका उससे सम्बन्ध होता है वे भावकर्म कहलाते हैं। द्र व्यकर्मकी 
चर्चा करते हुए अकलंक देवने राजवातिकमें छिखा है-- 

“यथा भाजनविद्दोषे प्रक्षिप्तानां विविधरसबीजपुष्पफलानां मदिराभावेत परिणाम: तथा 
पुदूगछनामपि आत्मनि स्थितानां योगकषायवशातु कर्म भावेन परिणामों वेदितव्य:” । 

जिसे पात्र विशेषमें डाले गये अनेक रसवाले बीज, पृष्प और फलोंका मदिरारूपसे परिणमन होता है 
उसी प्रकार आत्मामें स्थित पुद्गलोंका भी योग-कषायके कारण कर्मरूपसे परिणमन होता है । 

योग ओर कषायके बिना पुद्गल परमाणु कमंभावको नही प्राप्त होते, इसलिये योग और कषाय तथा 
कर्मभावको प्राप्त हुए पुदूगल परमाणु ये दोनों कर्म कहलाते है यह उक्त कथनका तात्पर्य है । 

कमंबन्धके हेतु--यह हम पहले ही बतला आये है कि आत्मा मिथ्यात्व” (अतत्त्वश्रद्धा या तत्त्वर- 
चिका अभाव) अविरति (त्यागरूप परिणतिका अभाव) प्रमाद (अनवधानता) कषाय (क्रोधादिभाव) ओर योग 
(मन, वचन और कायका व्यापार) के कारण अन्य द्रव्यसे बन्नको प्राप्त होता है । पर इनमें बन्धमात्रके प्रति 
योग और कषायकी प्रधानता है। आगे बन्धके चार भेद बतलानेवाले हैं--उनमेंसे प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध 
योगसे होता है तथा स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध कषायसे' होता है । आगममें योगको गरम लोहेकी और 
कषायकों गोंदकी उपसा दी गई है । जिस प्रकार गरम लोहेको पानीमे डालने पर वह चारों ओरसे पानीकी 
खीचता है ठीक यही स्वभाव योगका है और जिस प्रकार गोंदके कारण एक कागज दृहरे कागजसे चिपक 
जाता है ठीक यही स्वभाव कषायका हैं । योगके कारण कर्म परमाणुओंका आल्षव होता है और कषायके 
कारण वे बंध जाते हैं । इसलिए कमंबन्धके मुख्य कारण पाँच होते हुए भी उनमे योग और क्णायकी प्रधानता 
है । प्रकृति आदि चारों प्रकारके बन्धके लिये इन दो का सद्भाव अनिवायं है । 


जब कर्मके अवान्तर भेदोंमें कितने कर्म किस हेतुसे बघते है इत्यादि रूपसे कर्मबन्धके सामान्य हेतुओंका 
वर्गीकरण किया जाछा है तब वे पाँच प्राप्त होते है और जब प्रकृति आदि चार प्रकारके बन्घोमें कोन बन्ध 
किस हेतुसे होता है इसका विचार किया जाता है तब बे दो प्राप्त होते हैं । 

ये कर्मबन्धके सामान्य कारण हैं, विशेष कारण जुदे-जुदे हैं. । 

तत्त्वार्थसू्रमें विशेष कारणोंका निर्देश आस्रवके स्थानमें किया गया है । 


कमके भेद--जैनदश्शन प्रत्येक द्रव्यमें अनन्त शक्तियाँ मानता है। जीव भो एक द्रव्य है अतः उसमें 
भी अनन्त शक्तियाँ हैं। जब यह संसार दशामें रहता है तब उसकी वे शक्तियाँ कर्मसे आवृत रहती हैं । 
फलत: कर्मके अनन्त भेद हो जाते हैं । किन्तु जीवको मुख्य शक्तियोंकी अपेक्षा कर्मके आठ भेद किये गये हैं । 
यथा--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तराय । 

ज्ञानावरण--जीवकी ज्ञानशक्तिको आवरण करनेवाले कर्मकी ज्ञानावरण संज्ञा है। इसके पाँच 
भेद है । 

दर तावरण--जीवकी दर्शन क्षक्तको आवरण करनेवाले कर्मकी दर्शनावरण संज्ञा है। इसके नौ 
पद हैं । 

वेदनीय--सुख और दुःखका वेदन कराने बाले कर्मकी वेदनीय संज्ञा है। इसके दो भेद है । 


१. 'मिल्वात्वाविरतिप्रमादकधाययोगाः बन्धहेतबः--त० सू० ८-१ | 
२. “जोगा पयडिपदेसा ट्विदिअणुभागों कसायदों होदि ।-द्नब्य? गा? रे१ ! 
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मोहनीय--राग, ेष और मोहको पैदा करनेवाले कर्ंकी मोहनीय संझा है। इसके दर्शन मोहनीय 
और चारित्र मोहतीय ये दो भेद है। दर्शन मोहनीयके तीन और चारित्र मोहनीय के पच्चीस भेद है। 

आयु--तरकादि गतियोंमे अवस्थानके कारणमूत्त कर्मकी आयु संज्ञा है । इसके चार भंद हैं।. 

ताम--नाता प्रकारके शरीर, वचन और मन तथा जीवकी विविध अवस्थाओंके कारणभूत कर्मकी 
नाम संज्ञा है। इसके तिरानवे भेद है । ३ 

गोत्र--तीच, उच्च सन्‍्तान (परम्परा) के कारणभूत कर्मकी गोत्र संज्ञा है। इसके दा भेद है। जैन 
धर्म जाति या आजीवकाकृत नीच उच्च भेद न मानकर इसे गुणकृंत मानता हैं। अच्छे आचारबालोंकी 
परम्परामे जो जन्म लेते है या जो ऐसे लोगोंकी सत्संगति करते हैं या जो मानवोचित आचारकों जीवनमें 
उतारते हैं बे उच्चगोत्नी माने गये है और जिनकी स्थिति इनके विरुद्ध है वे नीचभोत्री माने गये है। नीचगोत्री 
बुरे आचारका त्याग करके उसी पर्यायमे उच्चगोतन्री हो सकता हैं। जैनघमंके अनुसार ऐसे जीवको श्रावक 
और मुनि होनेका पूरा अधिकार है । 

अन्तराय--जीवके दानादि भाव प्रकट न होनेके निर्मित्तभूत कर्मकी अन्तराय संज्ञा है। इसके पाँच 
भेद हैं । 

ये सब कर्म मुख्यत चार भागोंमे बेटे हुए है जीवविपाकी, पुद्गलविपाकी, क्षेत्रविषाकी और भवो- 
विपाकी । जिनका विपाक जीवमे होता हूँ वे जीवचिपाकी हैं । जिनका विपाक जीवसे एकक्षेत्रावगाह सम्बन्धक- 
प्राप्ठ हुए पुद्गलोंमे होता है वे पुद्गलविपाकी हैं। जिनका विपाक भवमे होता हैं वे भवविपाकी हैं और जिनका 
विपाक क्षेत्र विशेषमें होता है वे क्षेत्र विपाकी है । 

ये सब कर्म पुण्य और पापके भेदसे दो प्रकारके है । ये भेद अनुभाग बन्धकी अपेक्षासे किये गये है । 
दान, पूजा, मन्दकषाय, साधुसेवा आदि शुभ परिणामोंस जिन कर्मोका उत्कृट अनुभाग प्राप्त होता है वें 
पृण्यकर्म हैं। और मदिरापान, माससेवन, परल्त्रीगयमन, णिकार करना, जुआ खेलना, रात्रि भोजन करना, 
बुरे भाव रखना, ठगी दगाबाजी करना आदि अशुभ परिणामोंमे जिन कर्मोका उत्कृट अनुभाग प्राप्त होता है 
वे पापकर्म हैं । 

अनुभाग-फलदानशक्ति घाति और अधातिके भेदमे दो प्रकारकी हैँ। घातिरूप अनुभागशक्तिके तारतम्य 
की अपेक्षासे चार भेद हो जाते है। लता, दाह (छकड़े)) अस्थि और शैल । यह पापछूप ही होती है । किन्तु 
अघातिरूप अनुभागशक्ति पुण्य और पाप दोनो प्रकारकी होती है । इसमेसे प्रश्येकके चार-चार भेद है । गुड़, 
खाँड, शर्करा और अमृत ये पुण्यरूप अनुभाग शक्तिके चार भेंद हैं और निम्ब, कंजीर, विष और हलाहल ये 
पापरूप अनुभागशक्तिके चार भेद हैं। जिसका जैसा नाम हे वेसा उसका फल हैँ । 

जीवके गुण (शक्ति) दो भागोंमें बंटे हुए हैं--अनुजीबीगृण ओर प्रतिजीवी गुण ' जिन गुणोंका सदभाव 
फेवल जीवमें पाया जाता है वें अनु जीवी गुण है ओर जिनका सदुभाव जीवमे पाया जाकर भी जीवके सिवा 
अन्य द्रव्पोंमें भी यथायोग्य पाया जाता हैं वे प्रतिजीवी गुण है । इन गुणोके कारण ही कर्मोके घाति और 
अधाति ये भेद किये गये हैं। ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्व, चरित्र, वीर्य, लाभ, दान, भोग, उपभोग और सुख थे 
अनुणीवी गुण हैं। शानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्‍्तराय ये कर्म उक्त गुणोंका घात करनेवाले होनेसे 
घातिकर्म हैं और शेष अधाति कम हैं । 

कमंकी विविध अवस्थाएँ--जीवकी प्रति समय जो अबस्था होती है उसका निमित्त कर्म है। यद्यपि 
जीवकी वह अवस्था उसी समय नष्ट हो जाती है अन्य समयमे अन्य होती है पर संस्काररूपसे वह कर्ममे 
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अंकित रहती है। प्रति समयके कर्म जुदे-जुदे हैं। और जबतक वे फल नहीं दे लेते नष्ट नही होते + बिना भोगे 
कर्मका क्षय नहीं । 
नाभुक्त क्षीयत्ते कर्म ।! 

कर्मका भोग विविध प्रकारसे होता है। कभी जैसा कर्मका संचय किया है उसी रूपमें उसे भोगना 
पड़ता है । कभी न्‍्यून, अधिक या विपरीत रूपसे उसे भोगना पड़ता है। कभी दो कर्म मिलकर एक काम करते 
हैं। साता और असाता इनके काम जुदे-जुदे है, पर कभी ये दोनों मिलकर सुख या दुःख किसी एकको जन्म 
देते है । कभी एक कर्म विभकत होकर विभागानुसार काम करता है । उदाहरणाथ मिथ्यात्वका भिध्यात्व, 
सम्यस्मिथ्यात्व और सम्यकप्रकृतिरूपसे विभाग हो जानेपर इनके कार्य भी जुदे-जुदे हो जाते है। कभी नियत 
कालके पहले कर्म अपना कार्य करता है तो कभी तियत कालसे बहुत समय बाद उसका फल देखा जाता है । 
जिस कर्मका जैसा नाम, *थति और फलदानशक्ति है उसीके अनुसार उसका फल मिलता है यह साधारण 
नियम है। अपवाद इसके अनेक है। कुछ कर्म ऐसे अवश्य हैं जिनकी प्रकृति नही बदलती | उदाहरणाथ्थ चार 
आयुकर्म । आयु कर्मोमे जिस आयुका बन्ध होता हैं उसी रूपमे उसे भोगना पड़ता हैं। उसके स्थिति-अनु- 
भागमें उलट फेर भले ही हो जाय, पर भोग उनका अपनी-अपनी प्रकृतिके अनुसार ही होता है । यहू कभी 
सम्भव नही कि नरकायुको तिर्यच्रा युरूपसे भोगा जा सके या तियंचायुकों नरकायुरूपसे भोगा जा सके । शेष 
कमकि विषयमे ऐसा कोई नियम नहीं है । मोटा नियम इतना अवश्य हैं कि मूल कमंस्रे बदल नहों होता । 
इस नियमके अनुसार दर्शनमोहनीय और चरित्रमोहनीय ये मूल कर्म मान लिये गये है। कमंकी ये विविध 
अवस्थाएँ हैं जो बन्ध समयसे लेकर उनकी निर्जरा होने तक यथासम्भव होती हैं । इनके नाम ये है-- 


बन्ध, सत्त्व, उत्कर्षण, अपकषंण, संक्रमण, उदय, उदीरणा, उपशान्त, निधत्ति और निकाचना | 


बन्ध--कर्म वर्गंणाओंका आत्मप्रदेशोंसे सम्बद्ध होना तन्‍्ध है । इसके प्रकृति, स्थिति, अनु भाग और 
प्रदेश ये चार भेद है। जिस कमंका जो स्वभाव है वह उसकी प्रकृति है । यथा ज्ञानावरणका स्वभाव ज्ञानको 
आवृत्त करना है। स्थिति कालमर्यादाकों कहते हैं । किस कर्मकी जधन्य और उत्कृष्ट कितनी स्थिति पडती 
है. इस सम्बन्धभे अलग-अलग नियम हैं। अनुभाग फलदान शक्तिको कहते है। प्रत्येक कमंमें न्‍्यूनाघिक' 
फल देनेकी योग्यता होती हैं। प्रति समय बँधनेवाले कर्मके परमाणुओंकी परिगणना प्रदेशबन्धमे क 
जाती है । 

सत्त्व--बंधनेके बाद कर्म आत्मासे सम्बद्ध रहता है। तत्काल तो वह अपना काम करता ही नहों । 
किन्तु जब तक बह अपना काम नहीं करता है तबतक उसकी वह अवस्था सत्ता नामसे अभिहित होती है । 
उत्कषण आदिके निम्ित्तसे होनेवाले अपबादको छोडकर साधारणतः प्रत्येक कर्मका नियम हैँ कि वह बे धनेके 
बाद कबसे काम करने लगता है! बीचमें जितने काल तक काम नही करता हैँ उसकी आबाधाकाल संत्रा है । 
आबाधाकालके बाद प्रति समय एक-एक निषेक काम करता हैं । यह क्रम विवक्षित कर्मके पूरे होने तक चालू 
रहता है । आगममे प्रथम निषेककी आवाधा दी गई है। शेष निषेकोकी आबाघा क्र मसे एक-एक समय बढ़ती 
जाती है। इस हिसावसे अन्तिम निषेककी आबाधा एक समय कम कर्मस्थिति प्रमाण होती है। आयुकर्मके प्रथम 
निषेककी आबाधाका क्रम जुदा है| शैष क्रम समान है । 


उत्कषंण--स्थिति और अनुभागके बढ़ानेकी उत्करषण संज्ञा हे । यह क्रिया बन्धके समय ही सम्भव 
है । अर्थात्‌ जिस कर्मका स्थिति और अनुभाग बढ़ाया जाता है उसका पुन. बन्ध होने पर पिछले बंधे 


च्टड» 
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हुए कर्मका नवीन बच्धके समय स्थिति-अनुभाग बढ़ सकता है । यह साधारण नियम है । अपवाद भी इसके 
अनेक हैं । 

अपकर्षण--स्थिति और अनुभागके घटानेकी अपकर्षण संज्ञा है। कुछ अपवादोंको छोडकर किसी भो 
कर्मको स्थिति और अनुभाग कप किया जा सकता है। इतनी विशेषता है कि शुभ परिणामोंसे अशुभ कमा 
स्थिति और अनुभाग कम होता है ! तथा अशुभ परिणामोंसे शुभ कर्मोका स्थिति और अनुभाग कम होता है । 

संक्रमण--एक कर्म प्रकृतिके परमाणुओंका सजातीय दूसरी प्रकृतिरूप हो जाना संक्रमण हे रा 
असाताके परमाणुओंका सातारूप हो जाना । मूल कर्मोंका परस्पर संक्रमण नही होता। यथा ज्ञानावरण दर्शना- 
बरण नहीं हो सकता । आयुकर्मके अवान्तर भेदोका परस्पर संक्रमण नहों होता और न दर्शनमोहनीयका 
चारित्रमोहनीयरूपसे या चारित्रमोहनीयका दर्शनमोहनीयरूपसे ही संक्रमण होता है 


उदय--प्रत्येक कर्मका फल काल निश्चित रहता है। इसके प्राप्त होनेपर कर्मके फल देनेरूप अवस्थाकी 
उदय संज्ञा है। फल देनेके बाद उस कर्मकी निर्जरा हो जाती है। आत्मासे जितने जातिके कर्म सम्बद्ध रहते 
हैं वे सन एक साथ अपना काम नही करते । उदाहरणार्थ साताके समय असाता अपना काम नही करता । 
ऐसी हालतमें असाता प्रति समय सातारूप परिणमत करता रहता है और फल भी उसका सातारूप ही होता 
है । प्रति समय थह क्रिया उदय कालके एक समय पहले हो लेती है । इतना सुनिश्चित है कि बिना फल दिये 
कोई भी कम जीण नहीं होता । 


उदीरणा--फल कालके पहले कमंके फल देनेरूप अवस्थाकी उदीरणा संज्ञा हैं । कुछ अपवादोंको छोड़- 
कर साधारणतः कर्मोका उदय और उदीरणा सर्वंदा होती रहती है | त्यागवश विशेष होती है | उदीरणा उन्हीं 
कर्मोकी होठी है जिनका उदय होता है। अनुदय प्राप्त कमकी उदीरणा नहीं होती । उदाहरणार्थ जिस मुनिके 
साताका उदय है उसके अपकर्षण साता और असाता दोनोंका होता है किन्तु उदीरणा साताकी ही होती है । 
यदि उदय बदल जाता है तो उदीरणा भी बदल जाती है, इतना विशेष है । 

उपशान्त--कर्मकी वह अवस्था जो उदीरणाके अयोग्य होती है उपणान्त कहलाती है । उपशान्त 
 अवस्थाको प्राप्त कर्मका उत्कर्षण, अपकरषण और संक्रमण हो सकता है किन्तु इसकी उदीरणा नही होतो। 

निधत्ति-- कर्मकी वह अवस्था जो उदीरणा और सक्रमण इन दो के अथोग्य होती है निधत्ति कहलाती 
है । निषत्ति अवस्थाको प्राप्त कमंका उत्कषंण और अपकंण हो सकता है किन्तु इसका उदीरणा और संक्रमण 
नहीं होता । 

निकाचना--कर्मकी वह अवस्था जो उत्कर्षण, अपकर्षण, उदीरणा ओर संक्रमण इन चारके अयोग्य 
होती है निकाचना कहलाती है । इसका स्वमुखेन या परमुखेन उदय होता है । यदि अनुदय प्राप्त होता है तो 


परमुखेन उदय होता है, नहीं तो स्वमृखेन ही उदय होता हैं । उपशान्त और निध 


त्ति अवस्थाको प्राप्त कर्मका 
उदयके विषयमें यही नियम जानना चाहिये । 


यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि सा्तिशय परिणामोंमे कमंकी उपशान्त, निधत्ति और 
रूप अवस्थाएँ बदलो भी जा सकती है । ये क्की विविध अवस्थाएँ हैँ जो यथायोग्य पाई जाती है ! 

कमकी कार्य मर्यादा--कर्मका मोटा काम जीलकों संसारमें रोक रखना 5.0 अर विन लाई 
दूसरा नाम है । द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावके भेदसे वह पाँच प्रकारका है । कर्मके कारण हक का 
पाँच प्रकारके परावत॑नोंमे घूषता फिरठा है। चौरासी लाख योनियाँ और उनमें रहते हुए जीवकी जो वि 


निकाचना- 


चतुर्थ खण्ड : ५०७ 


अवस्थाएँ होती हैं उनका मुर्य कारण कर्म है। स्वामी समन्‍्तमंद्र ऑप्तमीसांसामें कर्मके कार्यका निर्देश करते 
हुए लिखते हैं-- 
'कामादिप्रभवश्चित्र: कमंबन्धानुरूपतः !' 

जीवकी काम, क्रोध आदि रूप विविध अवस्थाएँ अपने अपने कर्मके अनुरूप होती हैं ।' 

बात यह है कि मुक्त दशामें जीवकी प्रति समय जो स्वाभाविक्र परिणति होती हैँ उसका अलग-अलग 
निर्मित्त कारण नहीं है, नहीं तो उसमें एकरूपता नहीं बन सकती । किन्तु संसारदशामे बह परिणति प्रति 
समय जुदी-जुदी होती रहती है, इसलिये उसके जुदे-जुदे निमित्त कारण माने गये हैं । ये निमित्त संस्कार रूपमे 
आत्मासे सम्बद्ध होते रहते हैं और तदनुकूल परिणतिके पैदा करनेमे सहायता प्रदान करते है । जीवकी अशुद्धता 
और शुद्धता इन निमित्तोंक सदृभाव और असदुभावपर आघारित हैँ । जब तक इन निमित्तोंका एकक्षेत्रावगाह्‌ 
संपलेषरूप सम्बन्ध रहता हैँ तब तक अशुद्धता बनी रहती हैं और इनका सम्बन्ध छूटते हो जीव शुद्ध दशाको 
प्राप्त हो जाता है। जैन दर्शनमें इन्ही निमितोंको कर्म शब्दसे पुकारा गया है । 

ऐसा भी होता है कि जिस समय जैसी बाह्य सामग्री मिलती है उस समय उसके अनुकूल अशुद्ध आत्तमा- 
की परशिणति होती है। सुन्दर सुस्वरूप स्त्रीके मिलनेपर राग होता है। जुगुप्साकी सामग्री मिलनेपर ग्लानि 
होती है । धन सम्पत्तिको देखकर लोभ होता है और लोभवश उसके अर्जन करने, छीन लेने या चुरा लेनेकी 
भावना होती है । ठोकर लगनेपर दुःख होता है और मालाका संयोग होने पर सुख | इसलिये यह कहा जा 
सकता हूँ कि केवल कम ही आत्माकी विविध परिणतिके होनेमें निमित्त नहीं है किन्तु अन्य सामग्री भी उसका 
निर्मित्त है, अतः कर्मका स्थान बाह्य सामग्रीको मिलना चाहिये 


परन्तु विचार करनेपर यह युक्‍त प्रतीत नही होता, क्योंकि अन्तरंगमे बैसी योग्यताके अभावमें बाह्य 
सामग्री कुछ भी नही कर सकती है। जिस योगीके रागभाव नष्ट हो गया है उसके सामने प्रबल रागकी सामग्री 
उपस्थित होनेपर भी राग पैदा नहीं होता । इससे मालम पडता है कि अन्तरंगमे योग्यताके बिना बाह्य 
सामग्रीका कोई मृल्य नहीं है। यद्यपि करके विषयमें भी ऐसा ही कहा जा सकता हैं पर कर्म और बाह्य 
सामग्री इनमें मौलिक अन्तर है। कर्म वैसी योग्यताका सूचक है पर बाह्य सामग्रीका वैसी थोग्यतासे कोई 
सम्बन्ध नही । कभी +सी योग्यताके सदभावमें भी बाह्य सामग्री नहों मिलती और कभी उसके अभावमे भी 
बाह्य सामग्रीका संयोग देखा जाता है। किन्तु कर्मके विषयमें ऐसी बात नहीं है। उसका सम्बन्ध तभी तक 
आत्मासे रहता है जब तक उसमें तदनुकूल योग्यता पाई जाती है । अवः कर्मका स्थान बाह्य सामग्री नहीं छे 
सकती । फिर भी अन्‍्तरंगमें योग्यताके रहते हुए बाह्य सामग्रीके मिलनेपर न्यूनाघधिक परिमाणमे कार्य तो होता 
ही है । इसलिये निर्मित्तोंकी परिगणनामे बाह्य सामग्रीकी भी गिनती हो जाती है| पर यह परम्परानिमित्त है 
इसलिये इसकी परिगणना तोकर्मके स्थासमें की गई है । 


इतने विवेचनसे कर्मकी कार्य मर्यादाका पता लूग जाता है। कमके निमित्तसे जीवकी विविध प्रकारकी 
अवस्था होती है और जीवमें ऐसो योग्यता आती है जिससे बह योग द्वारा यथायोग्य अरीर, बचन और मनके 
योग्य पुदगलोंको ग्रहण कर उन्हें अपनी योग्यतानुसार परिणमाता है । 

कर्मकी कार्यमर्यादा यद्यपि उक्त प्रकारकी है तथापि अधिकतर विद्वानोंका विचार है कि बाह्य सामग्री- 
की प्राप्ति भी कर्मसे होती है । इन विचारोंकी पृष्टिमें वे मोक्षमार्ग प्रकाशके निम्न उल्लेखोंको उपस्थित करते 
हैं-- तहाँ वेदनीय करि तो शरीर विष्ष वा शरीर तै बाह्य नाना प्रकार सुख दुः:खनिको कारण परद्रव्यका संयोग 
जुरे है !! पु० ३५। 


५०८ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभितन्दत-न्‍्य॑ 


उसीसे दूसरा प्रमाण वे यों देते है-- हा न 

“बहु र कर्मनि विर्ष वेदनीयके उदयकरि शरीर विष बाह्य सुख ढुखका कारण निपजे है। शरीर विष 
आरोग्यपनौ गोगीपनौ शक्तिवानपतो दु्बंलपनो अर क्ष॒धा तृषरा रोग खेद पीडा इत्यादि सुख दुःखनिके कारण हो 
है। बहुरि बाह्य विषै सुहावना ऋतु पवनादिक वा दुष्ट स्त्री पुत्नादिक वा मित्र घनादिक सुख दु:खके 
कारक हो है । पृू० ५१ । 


इन विचारोंकी परम्परा यही तक नहो जाती है किन्तु इससे पूर्ववर्ती बहुतसे लेखकोंन भी ऐसे ही 
विचार प्रकट किये है । पुराणोंमे पुण्य और पापकी महिमा इसी आघारसे गाई गई हैं । अमितिगतिके सुभाषित 
रत्नसन्दोहमे दैवनिरूपण नामका एक अधिकार है। उसमें भी ऐसा ही बतलाया है। वहाँ लिखा हैं कि पापी 
जोब समद्रमें प्रवेश करनेपर भी रत्न नही पाता किन्तु पुण्यात्मा जीव तटपर बैंठे ही उन्हें प्राप्त कर लेता हैं । 
यथा-- 


जलभिगतो<पि न कश्चित्कर्चित्तटगो5पि रत्नमुपयाति | 


किन्तु विचार करनेपर उक्त कथन युक्त प्रतीत नहीं होता । खुलासा इस प्रकार है-- 

कमके दो प्रेद है--जीवविपाकी और पुद्गलविपाकी । जो जीवकी विविध अवस्था और परिमाणोके 
होनेमें निमित्त होते है वे जीवविपाकी कर्म कहलाते है। और जिनसे विविध प्रकारके शरीर, वचन, मन और 
इब्रासोच्छवासकी प्राप्ति होती है वे पुदूगठविपाकी कर्म कहलाते हैँ । इन दोनों प्रकारके कर्मोमे ऐसा एक भी 
कर्म नही बतलाया है जिसका काम बाह्य सामग्रीका प्राप्त करना हो । सातावेदनीय और असातावदनोय ये 
स्वयं जीवविपाकी है । राजवातिकम इनके कार्यका निर्देश करते हुए लिखा है-- 

यस्योदयाद वादिगतिषु शारीरमानससुखप्राप्तिस्तत्सद्ेद्यम्‌ | यत्फलं दुःखमनेकविध॑ तदस- 
हेश्वम ।' पृष्ठ ३०४ | 

इन बातिकोंकी व्याख्या करने हुए वहाँ लिखा है-- 

अनेक प्रकारकी देवादि गतियोंमे जिस कर्मके उदयसे जोबोके प्राप्त हुए द्रव्यके सम्बन्धकी अपेक्षा 
शारीरिक और मानसिक नाना प्रकारका सुखरूप परिणाम होता हैं वह साता वेदनीय हैं । तथा नाना प्रकार- 
की नरकादि गतियोंमे जिस कर्मके फलस्वरूप जन्म, जरा, मरण, इप्टवियोग, अनिष्टसयोग, व्याधि, बध और 
बन्धनादिसे उत्पन्त हुआ विविध प्रकारका मानसिक और कायिक दु.सह दुख होता है वह असाता बेदनीय हैं । 


सवर्थिसिद्धिमे जो साता वेंदनीय और असाता वेदनीयके स्वरूपका निर्देश किया हैँ । उससे भी उक्त 
कथन का पुष्टि होती है । 


इवेताम्बर कामिक ग्रन्थोंमे भो इन कर्मोका यद्दी अर्थ किया हैं। ऐसी हालतमे इन कर्मोको अनुकूल व्‌ 
प्रतिकूल बाह्य -सामग्रीके सयोग-वियोगमे निमित्त मानना उचित नहीं हे । बास्तवमे बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति 
अपने-अपने कारणोंस होती है । इसकी प्राप्तिका कारण कोई कर्म नही हैं । 


ऊपर मोक्षमार्ग प्रकाशकके जिस मतकी चर्चाकी उसके सिवा दो मत और मिलते है जिनमे बाह्य 
सामप्रीकी प्राप्तिके कारणोका निर्देश किया गया है। इनमेंसे पहला 


हला मत तो पूर्वोक्‍्त मतसे ही मिलता-जलता 
है । दूसरा मत कुछ भिन्‍त है । आगे इन दोनोंके आधारसे चर्चा ह ३ 


कर लेता इष्ट है-- 
(१) पट्खण्डागम चलिका अनुयोगद्वारमे प्रकृतियो 


स्वॉगीन पका नाम निर्देश करते की टीकामे वी र- 
सेन स्वामीने इन क्मोंको विस्तृत चर्चा की है। वहां सर्वप्रथम रते हुए सूत्र १८ की टीकामे बीर 


थम उन्होंने साता और असाता वेदनीयका यही स्वरूप 
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दिया है जो सर्वर्सिद्धि आदिमें बतलाया गया है। किन्तु शंका समाधानके प्रसंगसे उन्होंने सातावेदतीयको जीव- 
विपाकी और पुद्गलूविपाकी उमयरूप सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है । 

इस प्रकरणके वाचनेसे ज्ञात होता है कि वीरसेन स्वामीका यह मत था कि सातावेदनीय और असाता 
बैदनीयका काम सुख दुखको उत्पन्न करना तथा इनकी सामग्रीकों जुटाना दोनों हैं । 

(२) तत्त्वायंसूत्र अध्याय २ सूत्र ४ की सर्वार्थसिद्धि टीकामे बाह्य सामग्रीको प्राप्तिके कारणोंका निर्देश 
करते हुए छाभादिको उसका कारण बतछाया है। किन्तु सिद्धोंमे अतिप्रसंग देने पर लाभादिके साथ शरीर नाम- 
कर्म आदिकी अपेक्षा और लगा दी हैं । 


ये दो ऐसे मत हैं जिनमे बाह्य सामग्रीकी प्राप्तिका क्या कारण हैँ इसका स्पष्ट निर्देश किया है | आधु- 
निक विद्वान भी इनके आधारसे दोनों प्रकारके उत्तर देते हुए पाये जाते है ! कोई तो वेदनीयको बाह्य सामग्रो- 
की प्राप्तिका निमित्त बतलाते है और कोई लाभान्तराय आदिके क्षय व क्षयोपशमको । इन विद्गानोंके ये मत उक्त 
प्रमाणोंके बलसे भले ही बने हों किन्तु इतने मात्रसे इनकी पुष्टि नहीं की जा सकती, क्योंकि उक्त कथन मुल 
कर्मव्यवस्थाके प्रतिकूल पड़ता है । 

यदि थोड़ा बहुत इन मतोको प्रश्नय दिया जा सकता हैं तो उपचारसे ही दिया जा सकता है । वीरसेन 
स्वामीने तो स्वर्ग, भोगभूमि और नरकमे सुख दुखकी निमित्तभूत सामग्रीके साथ वहाँ उत्पन्न होनेवाले जीबोंके 
साता और असाताके उदयका सम्बन्ध देखकर उपचारसे इस नियमका निर्देश किया हैं कि बाह्य सामग्री साता 
और असाताका फल है । तथा पृज्यपादस्थामीने संसारी जीवमे बाह्य सामग्रीमे लाभादिरूप परिणाम लाभान्त- 
राय आदिके क्षयोपशमका फल जानकर उपचारसे इस नियमका निर्देश किया है कि लाभान्तराय आदिके क्षय 
व क्षयोपशमसे बाह्य सामप्रीकी प्राप्ति होती है । तत्त्वतः बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति न तो साता असाताका ही 
फल है और न लाभान्तराय आदि कमंके क्षय व क्षयोपक्षमका ही फल है । बाह्य सामग्री इन कारणोंसे न प्राप्त 
होकर अपने-अपने कारणोंसे ही प्राप्त होती है। उद्योग करना, व्यवसाय करना, मजदूरी करना, व्यापारके साधन 
जुटाना, राजा महाराजा या सेठ साहुकारकी चाटुकारी करना, उनसे दोस्ती जोडना, अजित धनकी रक्षा करना, 
उसे व्याजपर लगाना, प्राप्त घनको विविध व्यवसायोंमे लगाना, खेती बाडी करना, झासा देकर ठगी करना, 
जेब काटना, चोरी करना, जुआ खेलना, भीख माँगना, धर्मादायकों संचित कर पचा जाना आदि बाह्य सामग्री- 
की प्राप्तिके साधन हैं । इन व अन्य कारणोंसे बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति होती है उक्त कारणोंसे नही । 
शंका--इन सब बातोंके या इनमेंसे किसी एकके करनेपर भी हानि देखी जाती हैँ सो इसका क्‍या 
कारण है ? 

समाधान---प्रयत्तकी कमी या बाह्य परिस्थिति या दोनों । 

शंका--कदाचित्‌ व्यवसाय आदिके नही करनेपर भी धनप्राप्ति देखी जाती है सो इसका क्या कारण है ? 

समाधान--यहाँ यह देखना है कि वह प्राप्ति कैसे हुई हैं ” क्या किसीके देनेसे हुई या कही पड़ा हुआ 
धन मिलनेसे हुई है ? यदि किसीके देनेसे हुई है तों इसमे जिसे मिला है उसके विद्या आदि गुण कारण है या 
देनेवालेकी स्वार्थंसिद्धि, प्रेम आदि कारण है ! यदि कही पड़ा हुआ धन मिलनेसे हुई है तो ऐसी धनप्राप्ति पृष्यो- 
दयका फल कैसे कहा जा सकता है | यह तो चोरी है । अतः चोरीके भाव इस घन प्राप्तिम कारण हुए न कि 
साताका उदय | 


शंका--दो आदमी एक साथ एकसा व्यवसाय करते हैं फिर क्या कारण हे कि ए4को छाभ होता है 
'और दूसरेको हानि ? 
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समाधान--ब्यापार करनेमें अपनी-अपनी योग्यता और उस समयकी परिस्थिति आदि इसका कारण 
है, पाप पण्य नही । स्युकत व्यापारमे ! कको हानि और दूसरेको लाभ हो तो कदाचित्‌ हानि लाभ पाप पुण्य 
का फल भाना भी जाय । पर ऐसा होता नहीं, अतः हानि लाभकों पाप पृण्यका फल मानना किसी भी हालतम 
उचित नहों है । 
शंका--यदि बाह्य सामग्रीका लाभालाभ पुण्य पापका फल नही है तो फिर एक गरीब और दूसरा 
भ्ीमान्‌ क्‍यों होता है ? कहीं 
समाधान--एकका गरीब और दूसरेका श्रीमान्‌ होना यह व्यवस्थाका फल हैं, पुण्य पापका नहीं 
जिन देझशोंमें पूँजीवादी व्यवस्था है और व्यक्तिगत संपत्तिके जोड़नेकी कोई मर्यादा नही वहाँ अपनी-अपनी 
योग्यता व साधनोंके अनुसार लोग उसका सचय करते है और इसी व्यवस्थाके अनुसार गरीब-अमीर इन 
बर्गोकी सृष्टि हुआ करतो है। गरीब और अमीर इनको पाप पुण्यका फल मानना किसी भी हालतमे उचित 
नही है । रूसने बहुत कुछ अंशोंमे इस व्यवस्थाको तोड़ दिया है, इसलिये वहाँ इस प्रकारका भेद नही दिखाई 
देता है, फिर भी वहाँ पुण्य और पाप तो है ही । सचमुचमे पुण्य और पाप तो वह है जो इन बाह्य व्यवस्थाओर्क 
परे हैं और वह है आध्यात्मिक । जैन कर्मशास्त्र ऐसे ही पुण्य पापका निर्देश करता है । 
शंका--यदि बाह्य सामग्रीका लाभाछाभ पुष्य पापका फल नही हैँ तो सिद्ध जीवोकी इसकी प्राप्ति 
बयों नहीं होती ? 
समाधान--बाह्य सामग्रोका सद्भाव जहाँ हूँ वही उसकी प्राप्ति सम्भव हैं । यों तो इसकी प्राप्ति 
जड़ चेतन दोनोंको होती है । क्योंकि तिजोडीमें भी धन रखा रहता है, इसलिये उसे भी धनकी प्राप्ति कही जा 
सकती है | किन्तु जड़के रागादि भाव नहीं होता और चेतनके होता हैं। इसलिये वही उसमे ममकार और 
अहंकार भाव करता है । 
हंका--यदि बाह्य त्षामग्रीका लाभालाभ पुण्य पापका फल नही है तो न मही पर सरोगता और, 
नीरोगता यह तो पाप पुण्यका फल मानना ही पडता है ? 
समाधान - सरोगता और नीरोगता यह पाप पुण्यके उदयका निमित्त भले ही हो जाय पर स्वयं यह्‌ 
पाप पुषण्यका फल नही है। जिस प्रकार बाह्य सामग्री अपने-अपने कारणोंसे प्राप्त होती है उसी प्रकार सरोगता 
और नीरोगता भी अपने-अपने कारणोसे प्राप्त होती है । इसे पाप पुण्यका फल मानना किसी भी हालतमे 
उचित नही है । 
शंका--सरोगता और नीरोगताके क्या कारण हैं ? 
समाधान--अस्वास्थ्यकर आहार, विहार व संगति करना आदि सरोगताके कारण है ओर स्वास्थ्य- 
ब्धंक आहार, विहार व संगति करना आदि नोरोगताके कारण है । 
कस इस प्रकार कर्मकी कार्यमर्यादाका विचार करनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि कर्म बाह्य सम्पत्तिके 
संयोग वियोगका हक नहीं है । उसकी तो मर्यादा उतनी ही है जिसका निर्देश हम पहले कर आये है । हाँ 
जीवके विविध भाव कर्मके निमित्तसे होते है और वे कहो कहो बाह्य सम्पत्तिके अर्जन आदिम कारण 
इतनो बात अवश्य है । 
न नेयायिक दर्शत--यद्यपि स्थिति ऐसो है तो भी नैयायिक कार्यमात्रके प्रति 
कक 92 क जा हा हे चेतनगठ जितनी विषमताएं है उनका कारण कर्म तो है हो । 
ओंका और उनके न्यूनाधिक सयोगोका भी जनक है। उनके 


रण पड़ते है 


ति कमंको कारण मानते है । 
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मतसे जगतमें द्वयणुक आदि जितने भी कार्य होते हैं वे किसी न किसीके उपभोगके योग्य होनेसे उनका कर्ता 
कर्म ही है । 

नैयायिकोंने पीत प्रकारके कारण माने हैं-- समवायीकारण, असमवायीकारण और निमित्तकारण। जिस 
द्रब्यमें कार्य पैदा होता है वह द्रव्य उस कार्यके प्रति समवायीकारण है। संयोग असमवायीकारण है ! तथा अन्य 
सहकारी सामग्री निमित्तकारण है। इसमें भी काल, दिशा, ईश्वर और कर्म ये कार्यमात्रके प्रति निमित्तकारण 
हैं । इनकी सढ़ायताके बिना किसी भी कार्यकी उत्पत्ति नही होती । 

ईहवर और कर्म कार्यमात्रके प्रति साधारण कारण क्‍यों है इसका खुलासा उन्होंने इस प्रकार किया है 


कि जितने कार्य होते हैं वे सब चेतनाधिष्ठित ही होते है, इसलिये ईव्वर सबका साधारण कारण है । 
इसपर यह प्रश्न होता हैं कि जब सबका कर्ता ईश्वर है तब फिर उसने सबको एकनसा क्यों नहीं 


बनाया । वह सबको एकसे सुख, एकसे भोग और एकससी बुद्धि दे सकता था । स्वर्ग मोक्षका अधिकारी भी 
सबको एकसा बना सकता था। दुखी, दरिद्र और निकृष्ट योनिवाले प्राणियोंकी उसे रचना ही नहीं करनी 
थी । उसने ऐसा क्‍यों नहीं किया ? जगतमे तो विषमता ही विषमता दिखलाई देतो हैँ । इसका अनुभव सभीको 
होता है । क्या जीवधारी और क्या जड जितने भी पदार्थ है उन सबकी आकृति, स्वभाव ओर जाति जुदी- 
जुदी है । एकका मेल दुसरेसे नही खाता । मनुष्यको ही लीजिए । एक मनुष्यसे दूसरे मनुप्यमे बड़ा अन्तर है। 
एक सुखी है तो दूसरा दुखी । एकके पास सम्पत्तिका विपुल भण्डार है तो दूसरा दाने-दानेकों भटकता-फिरता 
है । एक सातिशय बुद्धिवाला है तो दूसरा निरा मूर्ख। मात्स्यन्यायका तो सर्वत्र ही बोलबाला है । बड़ी 
मछली छोटी मछलीको निगल जाना चाहती है। यह भेद यहो तक सीमित नही है, धर्म और धर्मायतनोंमें भी 
हस भेदने अड्डा जमा लिया हैं। यदि ईव्वरने मनुष्यको बनाया है और वह मन्दिरोमे बैठा हैँ तो उस तक 
सबको क्यों नही जाने दिया जाता है । क्‍या उन दलालोंका, जो दूसरेको मन्दिरमे जानेसे रोकते हैं, उसीते 
निर्माण किया है ? ऐसा क्‍यों है ? जब ईश्वरने ही इस जगतको बनाया है और वह करुणामय तथा सर्ब- 
हक्तिमान है तब फिर उसने जगतकी ऐसी विषम रचना क्‍यों की ? यह एक ऐसा प्रष्न हैं जिसका उत्तर 
नैयायिकोंने कर्मको स्वीकार करके दिया है । वे जगतकी इस विषमताका कारण कर्म मानते हैं। उनका कहना 
है कि ईश्वर जगतका कर्ता है तो सही, पर उसने इसकी रचना प्राणियोंके कर्मानुसार की है । इसमे उसका रत्ती 
भर भी दोष नहीं है । जीव जैसा कर्म करता है उसीके अनुसार उसे योनि और भोग मिलते है । यदि अच्छे 
कर्म करता है तो अच्छी योनि और अच्छे भोग मिलते हैं और बुरे कर्म करता हैँ तो बुरी योनि और बुरे भोग 
मिलते हैं । इसोसे कविवर तुलसीदासजीने अपने रामचरितमानसमें कहा है-- 
करम प्रधान विश्व करि राखा। 
जो जस करहि सो तस फल चाखा ॥ 

ईव्वरवादको मानकर जो प्रइन उठ खड़ा होता है, तुलसीदासजीने उध्त प्रशनका इस छन्दके उत्त रा्ध 
हारा समर्थन करनेका प्रयत्न किया है । 

नैयायिक जन्यमात्रके प्रति क्मको साधारण कारण मानते है। उनके मतमें जीवात्मा व्यापक है इस- 
लिये जहाँ भी उसके उपभोगके योग्य कार्यकी सृष्टि होती है वहाँ उसके कर्मका संयोग होकर ही वैसा होता 
है। अमेरिकामें बननेवाली जिन मोटरों तथा अन्य पदार्थोका भारतीयों द्वारा उपभोग होता है वे उनके उप- 
भोकताओ्ोंके कर्मातुसार ही निर्मित होते हैं। इसीसे बे अपने उपभोक्ताओंके पास खिंचे चले आते हैं । उपभोग 
ग्रोग्य वस्तुओंका इसी हिंसाबसे विभागीकरण होता है । जिसके पास विपुल सम्पत्ति है वह उसके कर्मानुसार है 
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और जो निर्धन है वह भी अपने कर्मानुसार है । कर्म बटवारेमे कभी भी पक्षपात नही होने देता । गरीब और 
अमी रका भेद तथा स्वामी और सेवकका भेद मानवक्त नहीं हूँ । अपने-अपने कर्मानुसार ही ये भेद होते है । 

जो जन्मसे ब्राह्मण है वह ब्राह्मण हो बना रहता है और जो क्षृद्र है वह शृद्र ही बना रहता है। उनके 
कर्म ही ऐसे हैं जिससे जो जाति प्राप्त होती है जीवन भर वही बनी रहती है । 


कर्मबादके स्वीकार करनेमें यह नैयायिकोंकी युक्ति है । वेगेषिकोक्ों युक्ति भी इसस मिलती जुलती 
है | वे भी नैयायिकोंके समान चेतन और अचेतन गत सब प्रकारकी विषमताका साधारण कारण कर्म मानते 
हैं । यद्यपि इन्होंने प्रारम्भमें ईश्वरवादपर जोर नहीं दिया । पर परवर्ती कॉलमे इन्होंने भी उसका अस्तित्व 
स्वीकार कर लिया है । 


जैन दर्शंनका मन्तव्य--किन्तु जैनदर्शनमें बतलाये गये कर्मवादसे इस मतका समर्थन नहीं होता। 
वहाँ कर्मवादकी प्राणप्रतिष्ठा मुख्यतया आ“यात्मिक आधारोंपर की गई है । 


ईद्वरको तो जैनदर्शत मानता ही नहीं । वह नि्ित्तकों स्वीकार करके भी कार्यके आध्यात्मिक विश्छे- 
घणपर अधिक जोर देता है । नेयायिक-वशेषिकोने कार्य कारण भावकी जो रेखा खीची है वह उसे मान्य नहीं । 
उसका मत है कि पर्यायक्रमसे उत्पन्त होना, नष्ट होना और श्रुव रहना यह प्रत्येक वस्तुका स्वभाव" है । 
जितने प्रकारके पदार्थ है उन सबमे वह क्रम चालू है। किसी वस्तुमें भी इसका व्यतिक्रम नही देखा जाता । 
अनादि कालसे यह क्रम चालू हैं और अनन्त कालतक चाल रहेगा । इसके मतमें जिस कालप वस्तुको जैसी 
योग्यता होती है उसीके अतुमार कार्य होता है । जो द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव जिस कार्यके अनुकूल होता हैं 
वह उसका निमित्त कहा जाता है। कार्य अपने उपादानसे होता है किन्तु कार्यनिष्पत्तिके ममय अन्य बम्तुकी 
अनुकूलला हो निमित्तताकी प्रयोजक है । निमित्त उपकारी कहा जा सकता है, कर्ता नही । इसलिये ईश्वरकों 
स्वीकार करके कार्य॑मात्रके प्रति उसको निमित्त मानना उचित नही हैं। इसीसे जैन दर्शनने जगत्‌कों अक्ृत्रिम 
और अनादि बतलाया हैं । उक्त कारणसे वह यावत कार्योमे बुद्धिमानकी आवश्यकता स्वीकार नहीं करता। 
घटादि का में यदि बुद्धिमान्‌ देखा भी जाता हे तो इससे सर्वत्र बुद्धिमानकों निमित्त मानना उचित नहीं है 
ऐसा इसका मत हूँ । 


यद्यपि जैन दर्शन कर्मको मानता है तो भी वह यावत्‌ कार्यकि प्रति उसे निमित्त नहीं मानता । वहू 
जीवकी विविध अवस्थाएं शरीर, इन्द्रिय, श्वासोच्छुवास वचन और मन इन्हीके प्रति कर्मको निमित्त कारण 
मानता है । उसके मतसे अन्य कार्य अपने-अपने कारणोसे होते हैं। कर्म उनका कारण नही है। उदाह रणार्थ 
पुश्रका प्राप्त होना, उसका मर जाना, रोजगारमे नफा नुकसानका होना, दुसरेके द्वारा अपमान या सम्मानका 
किया जाना, अकस्मात्‌ मकानका गिर पड़ना, फसलका नष्ट हो जाना, ऋतुका अनुबूरू प्रतिकूल होना, अकाल 
या सुकालका पड़ना, रास्ता चलते चलते अपघातका हो जाना, किसीके ऊपर बिजलीका गिरना, अनुकूल व 
प्रतिकूल विविध प्रकारके सथोगोंका मिलना आदि ऐसे कायं है जिनका कारण कर्म नही है। भ्रमसे इन्हे कर्मो- 
का कार्य समझा जाता है । पुश्रकी प्राप्ति होने पर मनु'्य अमबझ् उसे अपने शुभ कर्मका कार्य समझता है 
और उसके मर जाने पर भ्रमवश्ञ उसे अपने अशुभ कर्मका कार्य समझता हैँं। पर क्या पिताके अशुभोदयसे 
पुत्रकी मृत्यु या पिताके शुभोदयसे पुत्रकी उत्पत्ति सम्भव है ? कभी नहीं । सच तो यह है कि ये इष्टसंयोग या 


१. उत्पादव्ययप्नौव्ययुक्त सत्‌ । तत्तवार्थसूत्र अध्याय ५ सूत्र ३० । 
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दृष्टवियोग आदि जितने भी कार्य हैं वे अच्छे बुरे कमंकि कार्य नही । निमित्त और बात हैं तथा कार्य और 
आल । निभित्तको कार्य कहना उचित नहीं है । 

गोम्सटसार कर्मकाण्डमें एक नोकर्म प्रकरण आया है। उससे भी उक्त कथनकी ही पुष्टि होती है । 
वहाँ मूल और उत्तर कर्मोके नोकर्म बतलाते हुए "इष्ट अन्न पान आदिको असाता वेदनीयका, विदूषक था 
बहुरूपियाको हास्यकर्मका, सुपुत्रकों रतिकर्मका, 'इष्टवियोग और अनिष्ट संयोगकोी अरति कमंका, पृन्रमरणको 
शोक करमंका, सिंह आदिको भय कर्मका और ग्लानिकर पदार्थोको जुगुप्सा कर्मका नोकर्म द्रव्यकर्भ बतलाया है । 

गोम्मटसार क्रमंकाण्डका यह कथन तभी बनता है जब धन सम्पत्ति और दरिद्रता आदिको शुभ और 
अशुभ कर्माके उदयमे निमित्त माना जाता है। 

कर्मोके अवान्तर भेंद करके उनके जो नाम गिनाये गये हैं उतको देखनेसे भी ज्ञात होता है कि बाह्य 
सामग्रियोकी अनुकूलता और अतिकूलतामे कर्म कारण नही है । बाह्य सामप्रियोंकी अनुकूलता और प्रतिकुलता 
था तो प्रयत्तनपूवक होती है या सहज ही हो जाती है | पहले साता वेदनीयका उदय होता है और तब जाकर 
इृष्ट सामग्रोकी प्राप्ति होती है ऐसा नही है। किन्तु इष्ट सामग्रीका निमित्त पाकर साता बेदनीयका उदय 
होता है ऐसा हैं । 

रेलगाडीसे सफर करने पर हमें कितने ही प्रकारके मनुष्योंका समायम होता हैं। कोई हेसता हुआ 
मिलता है तो कोई रोता हुआ । इनसे हमें सुख भी होता है और दुख भी । तो क्या ये हमारे शुभाशुभ कर्मों- 
के कारण रेलगाडीमे सफर करने आये हैं ” कभी नहीं । जैसे हम अपने काम्से सफर कर रहे है बसे वे भी अपने- 
अपने कामसे सफर कर रहे है । हमारे और उनके मंयोग ओर वियोगमे न हमारा कर्म कारण है और न उनका 
हो कर्म कारण है । यह संयोग या वियोग या तो प्रयत्नपूर्वक होता है या काकतालीय न्‍्यायसे सहज होता हैं । 
इसमे किसीका कर्म कारण नही है । फिर भी यह अच्छे बुरे कर्मके उदयमें सहायक्र होता रहता है ! 

नेयायिक दर्शनकी आलोचना--इस व्यवस्थाको ध्यानमें रखकर नैयायिकोंके कमंबादकी आलोचना 
करने पर उसमे अनेक दोष दिखाई देते हैं। वास्तवमे देखा जाय ती आजकी सामाजिक व्यवस्था, आ्िक व्य- 
वस्था और एकतन्त्रके प्रति नंयायिकोंका ईश्वरवाद और करमंवाद ही उत्त रदायी है। इसीने भारतव्षको चालू 
व्यवस्थाका गुलाम बनाना सिखाया । जातीयताका पहाड लाद दिया । परिग्रहवादियोंकों परिग्रहके अधिकाधिक 
संग्रह करनेसे मदद दी | गरीबीको कमंका दुविधाक बताकर सिर न उठाने दिया। स्वामी सेवक भाव पैदा 
किया । ईधवर और कर्मके नाम पर यह हमसे कराया गया । धर्मने भी इसमे मदद की | बिचारा कर्म तो 
बदनाम हुआ ही, धरंको भी बदनाम होना पड़ा । यह रोग भारतवर्षम ही न रहा । भारतवर्षके बाहर भी 
फैल गया । 

यद्यपि जैन कमंवादकी शिक्षाओं द्वारा जनताको यह बतलाया गया कि जन्मसे न कोई छूत होता है 
और न अछूत । यह भेद मनृष्यकृत है। एकके पास अधिक पूजीका होना ओर दसरेके पास एक दमडीका न 
होना, एकका मोटरोंमें घूमना और दुसरेका भीख माँगते हुए डोलना यह भी कर्मका फल नही है, क्योंकि यदि 
अधिक प्ूँजीको पुष्यका फल और प्रूँजोके न होनेको पापका फल माना जाता है तो अल्पसंतोषी और साधु दोनों 
ही पापी ठहरेगे। किन्तु इन शिक्षाओंका जनता और प्ताहित्य पर स्थायी असर नही हुआ । 

अजैन लेखकोंने तो नैयायिकोंके कर्मवादका समर्थन किया ही, किन्‍्ट उत्तरकालवर्ती जेन लेखकोंने जो 

कथा-साहित्य लिखा है उससे भी प्रायः नैयायिक कमंबादका ही समर्थन होता हैँ । वे जैन कर्मबादके क्षष्या- 

१. गाथा ७३ । २, गाया ७६। ३, गाया ७७॥ 
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त्मिक रहस्यको एक प्रकारसे भूलते ही गये और उनके ऊपर नैयायिक कर्मवादका गहरा रंग चढता गया। 
अजैन लेखकों द्वारा लिखे गये कथा साहित्यको पढ जाइये और जैन लेखकों द्वारा लिखे गये कथा साहित्यको 
पढ़ जाइये पृण्य पापके वर्णन करनेमें दोनोंने कमाल किया है। दोनों ही एक दृष्टिकोणसे विचार करते है । 
अजैन लेखकोंके समान जैन लेखक भी बाह्य आधारोंकों लेकर चलते है। वे जैन मानन्यताके अनुसार कर्मकि 
वर्गीकरण और उनके अवान्तर भेदोंको सर्वथा भूलते गये । जैन दर्शनमे यद्यपि कर्मोके पुण्य कर्म और पापकर्म 
ऐसे भेद मिलते है, पर इससे गरीबी पापकर्मका फल है और सम्पत्ति पुण्य कर्मका फल है यह नही सिद्ध होता। 
गरीब होकरके भी मनुष्य सूखी देखा जाता है और स म्पत्तिवाला होकरके भी वह दुखी देखा जाता है। पुण्य 
और पापकी व्याप्ति सुच और दुखसे की जा सकती है, गरीबी अमीरीसे नहीं । इसीसे जैनदर्शनमे सातात्रेदनीय 
और असाताबेदनीयका फल सुख-दुख बतलाया है, अमीरी गरीबी नही । जैन साहित्यमे यह दोष बराबर चालू 
है । इसी दोषके कारण जैन जनताको कर्मकी अप्राकृतिक और अवास्तविक उलझनमे फेंसना पडा हैं । जब वे 
कथा ग्रन्थोंमे और सुभाषितोंमे यह पढ़ते है कि 'पुरुषका' भाग जागने पर घर बैठे ही रत्न मिल जाते हैं और 
भाग्यके अभावमें समुद्रमे पैठने पर भी उनकी प्राप्ति होती नहीं ।' 'सवंत्र भाग्य ही फलता है, विद्या और 
पीरुष कुछ काम नहीं आता । तब वे कर्मके सामने अपना मस्तक टेक देते हैं । वे जैन कर्ंवादके आध्यात्मिक 
रहस्यको सदाके लिये भुल जाते है । 





१. सुभाषितरत्नसन्दोह, पृ० ४७ इलोक २५७। 
है, भाग्य फलति सवंत्र न व विद्या न च पौरुषम । 


(ध छठ बी >> छू ७ ७0० “७ 
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बुन्देलखण्डका सास्कृतिक वैभव 
महिला मुक्ति-गगमन की पात्र नही 





जेन समाजकी वर्तमान सांस्कृतिक परम्परा 


सांस्कृतिक और सामाजिक कार्योंकी दृष्टिसे विद्वानोंका इतिहास गौरबमय हैं। इस समय विविध 
भाषाओंम उत्तरकालवर्ती जो भी जैनसाहित्य उपलब्ध होता है, उसकी रचनामें इनका बहुत बडा हाथ है। अपने 
पूव॑वर्ती विद्वानोंका स्मरण करते समय सबसे पहले हमारा ध्यान पण्डितप्रवर आश्याघरजीकी ओर जाता है। 
गृहस्थ होते हुए भी उनके पास मुनि तक शिक्षा लेनेके लिए आते थे । उन्होंने घर्मशास्त्र, न्‍्याय और साहित्य 
आदि अनेक विषयोंपर उच्चकोटिकी मौलिक रचनाएँ की । कविवर मेघावी और अपश्रंश भाषामें विविध 
विषयोंके रचयिता कविवर रइधू भी गृहस्थ ही थे। आगे चलकर भाषा-साहित्यकी दृष्टिसे कविवर बनारमी- 
दासजी, भगवतीदासजी, टोडरमल्लजी, दौलतरामजी और जयचन्दजी आदि विद्वानोंने जो कार्य किये है, थे 
स्वर्णाक्षरोंमें अद्धित करने लायक हैं । वस्तुतः इस समय जैनधर्मका जो भी प्रवाह दिखाई देता हैं, बह उनकी 
पुनीत प्रन्य-रचनाओं और सामाजिक सेवाओका ही फल है। यदि हम वर्तमान युगका ही विचार करे, तो भी 
हमे निराश होनेका कोई कारण नही दिखाई देता । वर्तमान युगके विद्वानोंकी यह परम्परा पृज्यपाद गुरुवय्यं 
पं० गोपालदासजी और पृज्यपाद श्री १०५ गुरुवय्य पं० गणेशप्रसादजी वर्णसि प्रारम्भ होती है । ये दोनों इस 
युगके ऐसे प्रकाशमान्‌ नक्षत्र हैं जिनके पुनीत प्रकाशसे धर्म और समाजकी चहुँमुखी उन्नति हुई और हो रही 
हैं । हमारी सास्कृतिक और सामाजिक परम्पराके प्रतीक पूज्य गुरु पं० देवकीनन्दनजी सा० तो आज हमारे 
बीचमे नही है, पर ज्ञानवृद्ध पुज्य गुरु पं० वंजीधरजी सा० आदि जो दूसरे विद्वान प्रत्येक क्षेत्रम कार्य कर रहे 
हैं, उनकी सेवाएँ क्या कम हैं ? वस्तुत: इन सब विद्वानोंकी तपश्चर्याका ही यह फल है कि समाज आज प्रत्येक 
अनुकूल-प्रतिकूल परिस्थितिमे अपनेको खड़ा हुआ पाता हैं । 


संगठनको दृढ़ करनेके मूलभूत आधार 

इतना सब होते हुए भी हमे यहाँ एक ऐसे विषयपर गहराईसे विचार करना है जो हमारे सास्कृतिक 
और सामाजिक जीवनसे सम्बन्ध रखता हैं। वह विषय है हमारा संगठन । इसके पहले भी विद्वानोंका एक संग- 
ठन था, किन्तु उसके ढीला पडनेपर विद्वत्परिषद्के रूपमें पुनः सब विद्वानोंने मिलकर यह संगठन बनाया है । इस 
संगठनको स्थापित हुए भी लगभग ११ वर्ष हो गये हैं । इस बीच इसके द्वारा दो बार शिक्षणशिविर संचालित 
किये गये हैं--एक मथुरामे और दूसरा सागरमे । इनसे कुछ विद्वानोंकों अपनी योग्यता बढानेमे सहायता तो 
मिली ही । साथ ही एक दूसरेके सम्पकम आनेसे हमे एक-दूसरेको समझने और अपनी गुणोननति करनेमे भी 
सहायता मिली हैं। शिक्षणशिविरके अतिरिक्त विद्वत्परिषद्‌ने कुछ और भी उपयोगी कार्य किये हैँ जो इसके 
शुभारम्भको सूचित करनेके लिए पर्याप्त है । तथापि हमे इतने मात्रसे संतुष्ट नहों होना चाहिए । किन्तु हमें उन 
बातोंपर भी विचार करना चाहिए जो सगठनको दृढ़ करनेके लिए आवश्यक होती हैं । 

संगठनको दृढ़ करनेके मुख्य आधार ये हैं--एक दूसरेके हितके लिए कार्य करना, परिचित या अपरि- 
चित अपने किसी साथीपर किसी प्रकारकी आपत्ति आनेपर यथासम्भव योग्य सहायता द्वारा उसके परिहारके 
लिए प्रयत्नशील होना, योग्यता और निष्ठाके आधारपर सामाजिक कार्यकर्ताके रूपमे प्रत्येक बिद्वान॒को आगे 


१. श्री भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्के तत्त्वावधानमे द्रोणगिरि (म० प्र०) में सन्‌ १९५५ में हुए सप्तम 
अधिवेशनमे पं० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, वाराणसीके अध्यक्षीय भाषणका सार प्रस्तुत हूँ । 


५१८ : सिद्धान्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-पन्य 


बढ़ानेमें सहायता करना और जिन कार्योंके करनेसे एक विद्वान॒कों दूसरे विद्वान्‌के विषयमें शंका उत्पन्न होना 
सम्भव है उन का्योसि अपनेको दूर रखना आदि । 

ये संगठनके कुछ आधारभूत सिद्धान्त है जो व्यक्तिके जीवनमें तो उपयोगी है ही, सार्वजनिक क्षेत्रमें 
भी उपयोगी हैं। इनको जीवनमे स्वीकार कर लेने पर भी अधिकतर मनीषियों द्वारा कार्यक्षेत्रमे कुछ ऐसी 
भूलें होती हैं जो परस्परके मनोमालिन्यका कारण बन जाती है । मेरी ममझसे यहाँ उनकी स्पष्ट चर्चा कर 
लेता अनुचित न होगा । 


१. प्रायः कुछ व्यक्तियोंमे यह मनोवृत्ति देखी जाती हैं कि जिस संस्थासे उनका निकट सम्बन्ध होता 
है, मात्र उसीके लिए थे प्रयत्न करते है । वे उस संस्थाकी उन्‍नतिमे लगे रहे, यहाँ तक तो ठीक है, क्योंकि 
उसकी उन्नति और सञ्चालनका भार उनपर अवलूम्बित है । परन्तु इसके साथ बे दूसरा कार्य यह करने लगते 
हैं कि यदि उनकी उपस्थितिमे अन्य सस्थाके लिए कोई प्रयत्न होता है, तो वे प्रत्यक्ष या परोक्षमे किसी-न 
किसी प्रकारसे उसको धक्का पहुँचानेमे जरा भी संकोच नही करते । मेरी समझमे इस प्रकारकी मनोवृत्ति 
सांस्कृतिक क्षेत्रमे हितावह नहीं मानी जा सकती । वस्तुतः जितनी भी सार्वजनिक संस्थाएँ कार्य कर रही हैं 
वे सब एक ही सास्कृतिक उद्देश्यकी पूर्तिके लिए स्थापित की गई है, इसलिए वे एक है । यदि हम किसी अन्य 
संस्था या उसके कार्यकर्ताकी निन्‍दा करते है, तो वह केवल उस सस्थाकी निन्‍दा न होकर हमारे सास्क्ृतिक 
उद्देशयकी ही निन्‍दा होती हैं। ऐसा कौन विद्वान्‌ होगा जो पृज्य श्री १०८ मुनि समन्तभद्रजी महाराज और 
पूज्य श्री १०५ क्षुल्लक गणेशप्रसादजी वर्णीको नहीं जानता होगा । इन दोनों महानुभावोंमें जो हमे सबसे बड़ी 
विशेषता दिखाई देती हैं वह यह कि इन दोनोंने अपने जीवनमे कभी भी एक सस्थासे दूसरी सस्थामें भेद नही 
होने दिया । यदि जेनत्वके प्राणस्वरूप एक मन्दिरसे दूसरे मन्दिरमे भेद नहों किया जा सकता, तो फिर सस्कृति 
का संरक्षण और संवर्धन करनेवाली एक संस्थासे दूसरी सस्थामे भेद कैसे हो सकता है ? यदि समाजके कुछ 
व्यक्ति इस प्रकारका भेद करते है तो करें, पर जिन विद्वानोंपर संस्कृति और समाजके संचालनका उत्तरदायित्व 
है बे ऐसे हलके विचारसे अपनेको बचाकर चलें, यही संस्कृति और समाजके हित्तमे उचित्त प्रतीत होता है । 


२. प्रायः विद्वानोंमें कई विषयोमे मतभेद दिखाई देता है। किसी मतभेदका सम्बन्ध केवल आगमसे 
होता है और किसीका सम्बन्ध आगम ओर समाज दोनोंसे । जिसका सम्बन्ध मात्र आगमसे होता है, उसे तो 
हम सह लेते हैं। अथवा वह विशेष बुराईका कारण नही बनता । वस्तुतः मतभंद वहीं पर उम्र रूप घारण 
करता है जिसकी प्रतिक्रिया स्पष्टतः समाजमे दिखाई देती है । ऐसे समयमे अधिकतर विद्वान्‌ अपने संतुलनको 
खो बैठते हैं. और अपने साथियोंपर आग बरसाना प्रारस्भ कर देते है। हम यह तो मानते है कि जो विचार 
नया प्रतीत होता है, उसकी आलोचना होनी चाहिए । इतना ही नही, वह्‌ विचार सहसा कार्यान्वित न हो 
सके, इसके लिए प्रयत्न भी होना चाहिए । हमें इस विषयमे पुज्य १० देवकीनन्दनजी सा० का स्मरण होता है। 
उनके जीवनमे हमें बड़ी बिलक्षणता देखनेमे आ-। वे विचारक थे और सामाजिक कार्यकर्ता भी । जहां तक 
विचारका सम्बन्ध था, थे नाक-मुँह सिकोड़ना और इस आधारसे समाजको भड़काना जानते ही नहीं थे । 
विचारकके लिए उनके हृदयमे जो उच्च स्थान था, उससे कहों अधिक वे सामाजिक कत्तंव्यका अनुवर्तन करते 
थे । तत्काल समाजका ढाँचा क्या हो ? इस बिषयके ऊहापोहमे न पड़ कर हम इतना तो स्वीकार करते हैं 
कि द्रव्य, क्षेत्र और कालके अतुसार उसमें जो भी परिवर्तन हो वह सोच-समझकर ही होना चाहिए । इसलिए 
हमारी समझमे समाजके लिये दोनों प्रकारके मनुष्योकी आवश्यकता है। एक वे जो मार्गदर्शन कराकर सेमी जद 
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आगे बढ़ानेमें सहायक होते हैं और दूसरे वे जो समाजको उच्छुखल होनेसे बचाकर उसकी सीमाओंकी 
रक्षा करते हैं । 

३. छौकिक ख्याति एक बला है। इसके प्रोभनमें पड़ कर कभी-कभी एक विद्वान्‌ अपने दुसरे साथी 
को पीछे घकेलता हुआ देखा जाता है। यह हम अच्छी तरहसे जानते हैं कि ऐसी वृत्तिसे स्थायी लाभ नहीं 
होता, प्रत्युत कालान्तरमें यह विस्फोटका बहुत बड़ा कारण बन जाता है। यह वो हम मानते है कि जो व्यक्ति 
कर्तव्यशील है, व्याख्याता है और नेतृत्व करनेकी क्षमता रखता हैं, उसे आगे बढ़नेसे कोई भी शक्ति नही 
रोक सकती । पर व्यक्तित्वकी एक मर्यादा होती है। यदि कोई व्यक्ति उस मर्यादाका उल्लंघन करता है, 
तो ये समस्त गुण दोषमे परिणत हो जाते है । वर्तमान कालमे प्रायः सब विद्वानोंने पूज्य १०५ गुरुवर्य्य पं० 
गणेशप्रसादजी वर्णीका नेतृत्व स्वीकार किया है। इसलिए हमे आँख खोलकर देखना चाहिए कि उनमे वह 
कौन-सा गुणविशेष हे जिसके कारण हम उन्हे अपना केन्द्र बनाते है। जहाँ तक हमने उनके दैनिक व्यवह्ारको 
देखा हैं वे किसी भी सामाजिक कार्यकर्ता या विद्वानके उनके समक्ष पहुँचने पर उसे हर प्रकारसे समाजके 
सम्पर्कम लानेका प्रयत्न करते है। इतना ही नहीं, उसमे यदि कोई अच्छाई उन्हें दिखाई देती है, तो वे उसे 
जनताके समक्ष रखनेमे भी नहीं हिचकिचाते । वह किस मतको माननेबाला है, इस बातको वे अपने जीवनमें 
स्थान नहों देते हैं । 


४. हममे कुछ ऐसे भी मनोषी है जो विवेकको छोड़कर मात्र समाजके अनुवर्तनमें अपना लाभ देखते 
हैं । नेतृत्व किसके हाथमे रहे, इसके लिए सदासे प्रयत्न होता आया है । आज भी यह समस्या सबके सामने 
है । इस समय साधन और श्रमके मध्य नेतृत्वकी जो होड़ चल रही है, उसका अन्तिम परिणाम क्या होगा, 
हम नहीं कह सकते । पर जहाँ तक हमारे सांस्कृतिक दृष्टिकोणका प्रश्न है, सब मामलोंमे त्याग और बिवेकसे 
काम लिए जानेकी आवश्यकता है। इसलिए हमे साधन और श्रमका उचित आदर करते हुए विवेकको ही 
प्राधान्य देना है और यह तभी हो सकता है जब ऐसे विद्वान्‌ अपना दृष्टिकोण बदलें । विद्वान समाजके मुख 
और हाथ-रपाव सब कुछ हैं । इस बदली हुई परिस्थितिम तो उन्हें इस मामलेमे और भी गम्भीरतापूरवंक 
विचार करना है। ऐसा न हो कि हममेंसे कतिपय विद्वानोके समाजका अन्धानुकरण करनेके कारण विवेकका 
बल उत्तरोत्तर घटता जाय और त्याग तथा विवेकमय इस परम्पराके अन्त होनेका दुदिन हमे देखना पड़े । 

५. हममे एक दोष गुटबन्दीका भी दिखाई देता है। समाज और संस्कृतिके हितमें किसी कार्यक्र मको 
पूरा करनेके लिए संगठनकी आवश्यकताकों हम अनुभव करते है । किन्तु जब कार्यक्रमके विषयमें किसी प्रकार 
का मतभेद न होने पर भी हम गुटबन्दी करते है और अपन गुटके व्यक्तिको छोड कर अन्यका अनादर करने 
पर उतारू हो जाते हैं, तब उसे शुद्ध स्वार्थपूर्तिके सिवाय और क्‍या कहा जा सकता है। इस दोषके कारण 
हमारी सांस्कृतिक और सामाजिक प्रवृत्तिको जो हानि पहुँच रही है, वह किसीसे छिपी हुई नहीं है । इस 
कारण विद्वानोंका बल घटता है, यह बात स्पष्ट है । 

ये चन्द ऐसे दोष है जो हमारे संगठनको पूरा नहीं होने देते हैं । प्रत्येक विद्वान्‌का ध्यान इस ओर 
. जाय और बहू इन दोषोंकों दर करनेमें सक्रिय सहयोग करके विद्वत्परिषद्के संगठनको दृढ़ करनेमें सहायक 
बने, इस पुनीत अभिप्रायको ध्यानमें रखकर ही हमने यहाँ इनकी विस्तृत चर्चाकी है। क्योंकि हम यह बहुत 
ही अच्छी तरह जानते हैं कि वर्तमान कालमें विध्वकी बात छोड़िए, भारतव्षमें जो सामाजिक और सांस्कृतिक 
क्रान्तिके होनेके लक्षण दिखाई दे रहे हैं, उनमें हमें समुचित स्थान ग्रहण करनेके लिए प्रयत्नशील होना है । 
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यह कितनी बडी विडम्बनाकी बात है कि भारतवर्षको स्वराज्य दिलानेमे हमारा सास्कृतिक कार्यक्त सफल रहा 
और विव्वके आधिक, सामाजिक व राजनैतिक प्रश्नोको सुलक्षानेमे भारतवर्ष उसी सह-अस्तित्वमूलक अहिंसक 
ब अनेकान्तात्मक दस्टिकोणसे काम छे रहा है, फिर भी उसका श्रेय हमे यत्किचत्‌ भी नहीं मिल रहा है । 
यद्यपि हम श्रेयके भखे नहीं है, पर पूरे तथ्य जनताके समक्ष न आ सकतेके कारण कदाचित्‌ सारी परिस्थिति 
के उलटनेका भय है । हमारे यहाँ अकम्पन आदि ७ *० मुनियोकी कथा आती हैं । बलि राजा रा उनकी 
धामिक स्वतस्त्रताके छीननेका प्रयत्न करने पर उन्होंने अहिसक सत्याग्रह द्वारा हो तो उसका प्रतीकार 
किया था। क्‍या हमे इस घटना या इसी प्रकारकी अन्य घटनाओके आधार पर सत्यको उद्घाटित करनेका 
प्रयस्‍्न नहीं करना चाहिए, जो आज भारतवर्पकी राष्ट्रीय थाती मानी जाने लगी हूँ | हमारा विष्वास हैं कि 
हमारे सब साथी व समाज इन तथ्योंको ध्यावमें रबकर अपने दृष्टिकोणमे न केवल विशालता लाबेंगे, अपितु 
वे और अधिक संगठित होकर उसका समुचित उपयोग करनेकी दिशामे योग्य कदम उठानेका भी प्रयत्न 
करेगे । 
समाजके प्रति 

अपने भाषणको समाप्त करनेके पहले यदि हम समाजसे दो शब्द कहें, तो अनुचित न होगा। बात 
यह है कि विद्वान समाजके एक अजद्भ है। थे जो भी कार्य अपने हाथम छेते है, उसे पूरा करनेके लिए उन्हें 
समाजका वाछित सहयोग अपेक्षित है । अत समाजका भी करत्त॑व्य है कि वह वर्तमान गतिविधिको देंखत हुए 
अपने दृष्टिकोणमे मौलिक परिवर्तन करें| प्रथम तो उसे दिखाऊ कार्योकी अपेक्षा स्थायी कार्यके सञझ्चालनकी 
ओर विशेष ध्यान देना चाहिए । दूसर, उसे विद्वानोंके प्रति अपने रुखमे समुचित परिवर्तन करना चाहिये, 
क्योंकि ये समाजके सक्रिय कार्यकर्ता है, वेतनभोगी नहीं । यह तो अपनी सास्त्र तिक परम्पराके अनुरूप विद्वानों 
का पुरोहित-व्तिको न स्वीकार #रनेका फल है, जिससे उन्हें इस स्थितिको स्वीकार कर निर्वाह करना पड़ 
रहा है । बस्तुत- यह उनके वढ्प्पतका सूचक हैं; हीनवृत्तिका सूचक नही । यदि समाज कारयंकर्त्ताके रूपमे 
उनके प्रति समुचित आदर ध्यक्त करती हैं, तो इससे समाजका ही हित है। यह इतिहाससिद्ध बात है कि 
जो समाज अपने कार्यकर्ताका आदर करना भूल जाता है, उसकी भगवान्‌ ही रक्षा करते है । तीसरे, वह ऐसे 
लोगोंके (चाहे वे त्यागी हों या अन्य कोई भी) बहकावेमे न आवे जो मतभेदकी या दसरे प्रकारकी बाते 
आगे रखकर भस्थाओको प्रगति+ बाधक बनते हू । वर्त गन कालमे समाजको यह अनुभव करना हैं कि हमारी 
परम्पराकी यह गाड़ी विद्वानोको सारथी बनाये बिना आगे नहीं बढाई जा सकती । यदि यह भाव उसके 
चित्तमे अद्धित हो जाता है, तो सब समस्या सुलझ जाती हे और विद्वान्‌ व समाज दोनो मिलकर इस महान 
परम्पराको आगे ले चलनेमे समर्थ होते हैं जो कि दोनोका ध्येय 


जिनागमके परिप्रेक्ष्यमें ज़िनमन्दिर-प्रवेश 


श॒द्र जिनमन्दिरमें जाएँ इसका कहीं निषेध नहीं 

आगम और युक्तिसे यह सिद्ध है कि अन्य वर्णवाले मनुष्योंके समान शूद्रवर्ण के मनुष्य भी जिनमन्दिर- 
में जाकर दर्शन और पूजन करनेके अधिकारी हैं । जिस धर्ममें मन्दिरमें जाकर दर्शन और पूजन करनेकी 
योग्यता तिर्यड्चोंमें मानी गई हो, उसके अतुसार शूद्रोंमे इस प्रकारकी योग्यत्ता न मानी जाये, यह नहीं हो 
सकता । कुछ समय पूर्वतक दस्साओंको मन्दिरमें जानेका निषेघ था। किन्तु सत्य बात जनताकी समझमे आ 
जानेसे यह निषेधाज्ञा उठा ली गई है। जब निषेधाज्ञा थी, तब दस्साभाई मन्दिरमे जाकर पूजा करनेकी 
पात्रता नही रखते थे, यह बात नहीं है। यह वास्तवमें घारमिक विधि न होकर एक सामाजिक बन्धन था जो 
दूसरोंकी देखादेखी जैनाचारमे भी सम्मिलित कर लिया गया था। किन्तु यह ज्ञात होनेपर कि इससे न केवल 
दूसरोंके नैसगिक अधिकारका अपहरण होता है, अपितु घमका भी घात होता है, यह बन्धन उठा छिया गया है। 
इसी प्रकार शूद्र मन्दिरमे नहीं जा सका यह भी सामाजिक बन्धन है, योग्यतामूलक धारमिक विधि नही । 
इसका तात्पयं यह है कि आगमके अनुसार तो सबके लिए समवसरणके प्रतीकहूप जिनमन्दिरका द्वार खुला 
हुआ है । वह न कभी बन्द होता है ओर न कभी बन्द किया जा सकता है, क्योंकि जिनमन्दिरमे जाकर 
और जिनदेवके दर्शन कर अन्य मनुष्यों और तियंञचोंके समान वे भी जिनदेवके दर्शन द्वारा आत्मानुभूति 
कर सकते है । यही कारण हैं कि आगममे कही भी शूद्रोके मन्दिर प्रवेशके निषेघरूप वचन नहीं मिलता । 


वैदिक परम्परामें शूद्रोंको धर्माधिकारसे वड्चित क्‍यों किया गया है, इसका एक कारण है। बात यह्‌ 
है कि आयोके भारतवर्षमे आनेपर यहाँके म्नुष्योकों जीत कर जिनको उन्होंने दास बनाया था उनको हो 
उन्होंने शूद्र शब्द द्वारा सम्बोधित क्रिया था। वें आयोकी बराबरीसे सामाजिक अधिकार प्राप्त न कर सकें, 
इसलिए उन्हें धर्माधिकार (सामाजिक धर्माधिकार) से वड्चित किया गया था।' किन्तु जैनधर्म न तो सामा- 
जिक धर्म है और न ही इसका दृष्टिकोण किसीकों दासभावसे स्वीकार करनेका ही है । यद्यपि तत्त्वार्थसूत्रमें 
परिग्रहपरिमाणब्रतका निर्देश करनेके प्रसड्रसे दास और दासी ये शब्द आये हैं और इस ब्रतमे उनका परिमाण 
करनेकी भी बात कही गई है। किन्तु उसका तात्पय किसीकों दास-दासी बनानेका नहीं है । जो मनुष्य पहले 
दास-दासी रखे हुए थे, वें जेन उपासककी दीक्षा लेते समय परिम्रहके समान उनका भी परिमाण कर के और 
शेषको दास-दासीके कार्यसे मुक्त कर नागरिकताके पुरे अधिकार दे दे। साथ ही वे ही गृहस्थ जब समस्त 
परिग्न हका त्याग करें या परियग्रह॒त्याग-प्रतिमा पर आरोहण करने लगे, तब चाहे दासी-दास हो या अन्य कोई 
सबको समान भावसे नागरिक समझें और धर्ममें उच्चसे उच्च नागरिकका जो अधिकार है, वही अधिकार 
सबका माने यह भी उसका तात्पय॑ हैं। प्राचीन कालमे जो नागरिक सामाजिक अपराध करते थे उनमेसे 
अधिकतर दण्डके भयसे घर छोड़कर धर्मकी शरणमे चले जाते थे, यह प्रथा प्रचलित थी । ऐसे व्यक्तियोंको 
या तो बोद्धधमंमें शरण मिलती थी या जैनधर्ममे । बुद्धदेवके सामने इस प्रकारका प्रश्न उपस्थित होने पर 
उत्तरकारमें उन्होंने वो यह व्यवस्था दी कि यदि कोई सैनिक सेनामेंसे भाग आबे या कोई सामाजिक अपराध 


१. देलो मनुस्मृति अ० ४ इलोक ८० आदि । 
६६ 
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करनेके बाद धर्मकी शरणमें आया हो तो उसे बुद्धघर्ममें दीक्षित न किया जाय, परन्तु जैनधर्मने व्यक्तिके इस 
नागरिक अधिकारपर भूलकर भो प्रतिबत्ध नहीं छगाया है। इसका कारण यह नहीं है कि वह दोषको प्रश्न 
देना चाहता है। यदि कोई इस परसे ऐसा निष्कर्ष निकाले भी तो यह उसकी सबसे बड़ी भूल होगी । वृक्षको 
काटनेवाला व्यक्ति यदि आतपसे अपनी रक्षा करनेके लिए उसी वृक्षकी छायाकी शरण लेता है, तो यह वृक्षका 
दोष नहीं माना जा सकता । ठीक यही स्थिति धर्की हैं। काम, क्रोध, मद, मात्सयं और मिथ्यात्वके कारण 
पराघीन हुए जितने भी संसारी प्राणी हैं, वे सब धर्मकी जड़ काटनेमे लगे हुए हैं। जो तथाकथित शूद्र है वे 
तो इस दोषसे बरी माने ही नहीं जाते, लौकिक दृष्टिसे जो उच्चवर्णी मनुष्य हैं वे भी इस दोषसे बरी नह्ठीं 
हैं। तीर्थद्धुरोंने ब्यक्तिके जीवनमें वास करनेवाले इस अन्तरज़ मलको देखा था। फलस्वरूप उन्होंने उसीको 
दूर करनेका उपाय बतलाया था | शरीर और वस्त्रादिमें लगे हुए बाह्ममलका शोधन तो पानी, धृप, हवा और 
साबुन आदिसे भी हो जाता है। परन्तु आत्मामें लगे हुए उस अन्तरज्भ मलको धोनेका यदि कोई उपाय है 
तो वह एकमात्र धर्म ही है। ऐसी अवस्थामे कोई तीर्थद्भूर यह कहे कि हम इस व्यवितके अन्तरज्भू मलको 
घोमेके लिए इस व्यक्तिको तो अपनी शरणमे आने देगे और इस व्यक्तिको नहीं आने देंगे, यह नहीं हो 
सकता । स्पष्ट है कि जिस प्रकार ब्राह्मण आदि उच्च वर्णवाले मनुष्योको जिनमन्दिरमे जाकर पतञ्चपरमेंष्टीकी 
आराधना करनेका अधिकार है, उसी प्रकार शूद्रवर्णके मनुष्योकों भी किसी भी धर्मायतनमे जाकर सामायिक, 
प्रमुख भगवद्भूक्ति, स्तवन, पुजन ओर स्वाध्याय आदि करनेका अधिकार है। यही कारण 2 कि बहुत प्रयत्न 
करनेके बाद भी हमें किसी भी शास्त्रमें 'शूद्र जिनमन्दिरमें जानेके अधिकारी नही है” इसका समर्थन करनेवाला 
वचन उपलब्ध नहीं हो सका । 
हरिवंशपु राणका उल्लेख 

यह जैनधमंका हाद है। अब हम हरिवंशपुराणका एक ऐसा उल्लेख उपस्थित करते है. जिससे इसकी 
पुष्टि होनेमें पूरी सहायता मिलती है । बलभद्र विविध देशोंमे परिभ्रमण करते हुए विद्याघर लोकमे जाते है 
और वहाँ पर बलि विद्याधरके वशमे उत्पन्न हुए विद्युद्वेगकी पुत्री मदनवेगाके साथ विवाह वर सुखपूर्वक जीवन- 
यापन करने लगते हैं । इसो बीच सब विद्याधघरोका विचार सिद्धकूट जिनालयकी वन्दनाका होता है । यह देखकर 
बलदेव भी मदनवेगाको लेकर सबके साथ उसकी वन्दनाके लिए जाने है। जब सब विद्याधर जिनपुजा और प्रतिमा- 
गृहकी वन्दना कर अपने-अपने स्थान पर बैठ जाते हैं, तब बलदेवके अनुरोध करने पर मदनवेगा सब विद्याघर 
निकायोंका परिचय कराती है। वह कहती है--' जहाँ हम और आप बैठे है इस स्तम्भके आश्रयसे बंठे हुए तथा 
हाथमे कमल लिए हुए और कमलोकी माला पहिने हुए ये गौरक नामके विद्याधर है। छाल मालाकों धारण 
किये हुए और लाल वस्त्र पहिने हुए ये गान्धार विद्याधर गान्धार नामक स्तम्भके आश्रयमे बेठे है । नाना 
प्रकारके रंगवाले सोनेके रंगके और पीत रंगके रेशमी वस्त्र पहिने हुए ये मानवपृत्रक निकायके विद्याघर मानव 
नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे है । कुछ आरक्त रगके वस्त्र पहिने हुए और मणियोक आभूषणोसे सुसज्जित ये 
मनुपुत्रक निकायके विद्यावर मान नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे है । नाना प्रकारकी औषधियोंको हाथमे लिए 
हुए तथा नाता प्रकारके आभरण और मालाओंको पहिने हुए ये मूलबीर्य निकायके विद्याधर औषधि नामक 
स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। सब ऋतुओंके फूलोंसे सुवासित स्वर्ण मय आभरण और मालाओंको पहिने हुए ये 
अन्तभृमिचर निकायके विद्याधर भूमिमण्डक नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे है । नाना प्रकारके कुण्डलों और 
नागाऊुदों तथा आभूषणोंसे सुशोभित ये शंकुक निकायके विद्याघर शंकु नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। 
मुकुटरोंको स्पर्श करनेवाले मणिजुण्डलोंसे सुशोभित ये कौशिक निकायके विद्याधघर कौशिक नामक स्तम्भके 
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आंश्रयसे बैठे हैं। ये सब आर्य विद्याघर हैं। इनका मैंने संक्षेपर्से कथन किया । हे स्वामिन्‌ ! अब में मातड्ू 
(चाण्डाल) निकायके विद्याघरोंका कथन करती हूँ । सुनो ! नीले मेघोंके समान नील वर्ण तथा नीले वस्त्र और 
माला पहिने हुए ये मातड्भ निकायके विद्याधर मातड्भर नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। एमशानसे प्राप्त 
हुई हड्डी और चमड़ेके आभूषण पहिने हुए तथा शरोरमे भस्म पोते हुए ये इमशाननिलय निकायके विद्याधर 
इमशान नामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। नील बेह॒र्य रंगके वस्त्र पहिने (ए ये पाण्डुरनिकायके विद्याधर 
पाण्डुरनामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। कालहिरणके चर्मके वस्त्र और माला पहिने हुए ये काल- 
स्वपाकी तनिकायके विद्याघर कालनामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे है। पिज्भुल केशवाले और तप्त सोनेके रंगके 
आभूषण पहिने हुए ये श्वपाकी निकायके विद्याघर श्वपाकीनामक स्तम्भके भाश्रयसे बैठे है । पर्णपत्रोंसे आच्छा- 
दित मुकुटमे लगी हुई नानाप्रकारकी मालाओंको धारण करनेवाले ये पार्वतेय निकायके विद्याघर पार्वत नामक 
स्तम्भके आश्रयसे बैठे है। बाँसके पत्तोंक आभूषण और सब ऋतुओमें उत्पन्न होनेबाले फूलोंकी मालाएँ पहिने 
हुए ये बंशालय निकायके विद्याधर बंशनामक स्तम्भके आश्रयसे बैठे हैं। महाभुजगोसे शोभायमान उत्तम 
आभूषणोंको पहिने हुए ये ऋक्षमुक निकायके विद्याधर ऋक्षमूलकना मक स्तम्भके आश्रयसे बैठे है ।'' 

यह हरिवंशपुराणका उल्लेख है। इसमें ऐसे विद्याघर निकायोंकी भी चर्चा की गई है जो आर्य 
होनेके साथ-साथ सम्य मनुष्योचित उचित वेशभूषाको धारण किये हुए थे और ऐसे विद्याधर निकायोंकी भी 
चर्चा की गई है जो अनार्य हो नेके साथ-साथ चाण्डाल कमसे भी अपनी आजीविका करते थे तथा हृडिडयों 
और चमडों तकके बस्त्राभूषण पहिने हुए थे। यह तो स्पष्ट है कि विद्याप्र-लोकमें सदा कर्मभूमि रहती है, 
इसलिए वहाके निवासी असि आदि षटकमंसे अपनी आजीविका तो करते ही हैं । साथ ही उन्तम कुछ ऐसे 
विद्याधर भी होते हैं जो श्मशान आदिमें शवदाह आदि करके, मरे हुए पशुओंकी खाल उत्तारकर और 
हड्डियोंका व्यापार करके तथा इसी प्रकारके और भी निकष्ट कार्य करके अपनी आजीविका करते हैं । 
इतना सब होते हुए भी वे दूसरे विद्याधरोंके साथ जिनमन्दिरम जाते हैं, सब मिलकर पूजा करते हैं और 
अपने-अपने मुखियोंके साथ बैठकर परस्परमे धर्मचर्चा करते हैं। यह सब वया है ? क्या इससे यह सूचित 
नही होता कि किसी भी प्रकारकी आजोविका करनेवाला तथा निरक्ृष्टसे निकृष्ट वस्त्राभूषण पहिननेवाला 
व्यक्ति भी मोक्षमार्गके अनुरूप घामिक प्राथमिक कृत्य करनेमे आजाद है। उसकी जाति ओर वेह्यभूषा उसमे 
बाधक नहीं होती । जिन आचारयोंने सम्यग्दर्शनकों धर्मका मूल कहा है ओर यह कहा है कि जो तरस और 
स्थावर वधसे विरत न होकर भी जिनोक्त आज्ञाका श्रद्धान करता है, वह सम्परदृष्टि हे । उनके उस कथनका 
एकमात्र यही अभिप्राय है कि केवल किसी व्यक्तिकी आजीविका, वेश-भूषा और जातिके आधारपर उसे 
घर्मका आचरण करनेसे नहीं रोका जा सकता । यह दूसरी बात है कि वह आगे-आगे जिस प्रकार द्रत, नियम 
और यमको स्वीकार करता जाता है, उसी प्रकार उत्तरोत्तर उसका हिसाकर्म छूटकर विद्ुुद्ध आजीविका होती 
जाती है, तथा अन्तमें वह स्वयं पाणिपात्रमोजी बनकर पूरी तरहसे आत्मकल्पाण करने लगता है और अन्य 
प्राणियोंको आत्मकल्याण करने का मार्ग प्रशस्त करता है । वे पुरुष जिन्होंने जीवन भर हिंसादि कर्म करके 
अपनी आजीविका नहीं की है, सब के लिए आदर्श ओर वन्दनोय तो हैं ही । किन्तु जो पुरुष प्रारम्भमें हिसादि 
कर्म करके अपनी आजीविका करते है ओर अन्तमें उससे विरक्‍्त हो मोक्षमार्के पथिक बनते हैं, वे भी सबके 
लिए आदर्श और वन्दनीय हैं । 
अन्य प्रमाण 

इस प्रकार हरिवंशपुराण'के आधारसे यह ज्ञात हो जानेपर भी कि चाण्डालसे लेकर ब्राह्मण तक 
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प्रत्येक मनुष्य जिन मन्रमे प्रवेश कर जिनपुजा आदि धामिक झृत्य करनेके अधिकारी है, यह जान लेना 
आवश्यक है कि क्या मात्र हरिवंशपुराण'के उक्त उल्लेखसे इसकी पुष्टि होती है या कुछ अन्य प्रमाण भी 
उपलब्ध होते है जो इसकी पुष्टिमे सहायक माने जा सकते है। यह तो स्पष्ट है कि 'महापुराणकी' रचनाके 
पूर्व किसीके सामने इस प्रकारका प्रइदन हा उपस्थित नहीं हुआ था, इसलिए महापुराणके पूर्ववर्ती किसी 
आचार्यने इस दृष्टिसे विचार भी नही किया है। क्षूद्र सम्यग्दर्शनपूर्वक श्रावक-घर्मको तो स्वीकार करे, किन्तु 
यह जिनमन्दिरमें प्रवेश कर जिनेन्द्रदेवकी पूजन-स्तुति न कर सके, यह बात बुद्धिग्राह्म तो नही है। फिर भी, 
जब महापुराणके कर्ता आचार्य जिनसेनने जैनघर्मको वर्णाश्रमधर्मके साँचेमे ढालकर यह विधान किया कि 
इज्यादि षट्कर्म करनेका अधिकार एकमात्र तीन वर्णके मनुष्यकों हैं, शुद्रकों नहीं; तब उत्तरकालीन कतिपय 
लेखकोंको इस विषयपर विशेष ध्यान देकर कुछ-न-कुछ अपना मत बनाना ही पडा है । उत्तरकालीन साहित्य- 
कारोंमे इस विषयको लेकर जो दो मत दिखलाई देने है, उसका कारण यही है । सन्तोषकी बात इतनी ही है 
कि उनमेसे अधिकतर साहित्यकारोंने देवपूजा आदि धामिक कार्योको तोन वर्णके कर्तव्योमे परिगणित न करके 
श्रावक धर्मके कार्योमे ही परिगणित किया है और इस तरह उन्होंने आचार्य जिनसेनके कथनके प्रति अपनी 
असहमति ही व्यक्त की है। सोमदेवसूरि नीतिवाक्या मृतमें कहते हैं-- 

आचारानवचद्यस्वं शुचिरुपस्करः शारीरी च विशुद्धिः करोति शूद्रमपि देवद्वि जतपस्विपरिकमंसु 
योग्यस्‌ । 

तात्पर्य यह है कि जिस शूद्रका आचार निर्दोष है तथा घर, पात्र और शरीर शुद्ध है, वह देव, द्विज 
और तपस्वियोंकी भक्ति पूजा आदि कर सकता है । 


नीतिवाक्यामृतके टीकाकार एक अजैन विद्वान्‌ है। उन्होंने भी उक्त वचनकी टीका करते हुए एक 
इछोक उद्धृत किया है। इछोक इस प्रकार है-- 


गृहपात्राणि शुद्धानि व्यवहार: सुनिर्मल:। 
कायशुद्धि: करोत्येव योग्यं देवादिपूजने ॥ 


इलोकका अर्थ वही है जो नीतिवाक्यामृतके बचनका कर आये हैँ । इस प्रकार सोमदेवसूरिके सामने 
यह विचार उपस्थित होनेपर कि शृद्र जिनमन्दिरमे जाकर देवपूजा आदि कार्य कर सकता है या नहीं ? 
उन्होंने अपना निश्चित मत बनाकर यह सम्मति दो थी कि यदि उसका व्यवहार सरल हैं और उसका घर, 
वस्त्र तथा शरीर आदि शुद्ध है, तो वह मन्दिरमें जाकर देवपुजा आदि कार्य कर सकता है । 

यहाँपर इतना स्पष्ट जान लेना चाहिए कि सोमदेवसूरिने इस प्रइनको धार्मिक दृष्टिकोणसे स्पर्श न 
करके ही यह समाधान किया है, क्योकि धामिक दृष्टिसे देवपूजा आदि कार्य कौन करे, यह प्रश्न ही 
उपस्थित नही होता | कारण कि कोई भनुष्य ऊपरसे चाहे पवित्र हो और चाहे अपविश्र हो, वह पड्चपर- 
मेष्टीकी भक्ति, विनय और पूजा करनेका अधिकारी है। यदि किसीने पञ्चपरमभेप्ठीकी भक्ति, विनय और 
पूजा की हैँ, तो वह भीतर और बाहर सब तरफसे शुद्ध है और नही की है, तो बह न तो मीतरसे शुद्ध है 
और न बाहरसे ही शुद्ध है। हम भगवद्भक्ति या पूजाके प्रारम्भमे 'अपवित्र: पवित्रों बा' इस आशयके दो 
इलोक पढ़ते है, वे केवल पाठमात्रके लिए नही पढ़े जाते है ' स्पष्ट हैं कि धामिक दृष्टिकोण इससे भिन्न है । 
वह न तो व्यक्तिके कर्मको देखता है और न उसकी बाहरी पतिश्वता और अपविज्नताको ही देखता हैं। यदि 
बह देखता है तो एकमात्र व्यक्तिकी श्रद्धाको, जिसमेसे भक्ति, विनय, पूजा और दान आदि सब धामिक 
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कर्म उद्भूत होते है। आचार्य अमितिगतिने इस सत्यको हुृदयंगम किया था। तभी तो उन्होंने आचार्य 
जिनसेन द्वारा प्ररूपित छह कममेंसे वार्ताके स्थानमें गुरूपास्ति रखकर यह सूचित किया कि थे तीन वर्णके 
कार्य न होकर गृहस्थोंके कर्तव्य हैं । उन्होंने गृहस्थके जिन छह कर्मोकी सूचना दी है वे है-- 

देवपूजा गुरूपास्ति: स्वाध्यायः संयमस्तप । 

दानं चेति गृहस्थानां षट्कर्माणि दिने-दिने ॥ 

पण्डितप्रवर आशाघरजीने अपने सागारघधर्मामृत, (अध्याय १ इलो० १८) में इस प्रकारका संशोधन तो 

नहीं किया है। उन्होंने वार्ताके स्थानमें उसे ही रहने दिया है । परन्तु उसे रखकर भी वे उससे केवल असि, 
मूषि, कृषि और वाणिज्य इन चार कर्मोंस अपनी आजीविका करनेवालोंको ग्रहण न कर सेवाके साथ छहों कमोसे 
अपनी आजीविका करनेवालोंको स्वीकार कर लेते हैं। ओर इस प्रकार इस संशोधन द्वारा वे भी यह सूचित 
करते है कि देवप॒जा आदि कार्य तीन वर्णके कर्तव्य न हींकर गृहस्थधर्मके कर्तव्य हैं। फिर चाहे वह गृहस्थ 
किसी भी कर्मसे अपनी आजीविका क्‍यों न करता हो । इस प्रकार हम देखते हैं कि उत्तरकालवर्ती जितने भी 
साहित्यकार हुए है, प्राय उन्होंते भी यही स्वीकार किया हैं कि जिनमन्दिरमे जाकर देवपृजा आदि कार्य जिस 
प्रकार ब्राह्मण आदि तीन वर्णका गृहस्थ कर सकता है, उसी प्रकार चाण्डाल आदि छाद गृहस्थ भी कर 
सकता है । आगममे इससे किसी प्रकारकी बाघा नही आती । और यदि किसीने कुछ प्रतिबन्ध लगाया भी 
है, तो उसे सामयिक परिस्थितिको ध्यानमें रखकर सामाजिक ही समझना चाहिए। आगमकी मनसा इस 
प्रकारकी नहीं है. यह सुनिश्चित है । 


इस प्रकार शास्त्रीय प्रमाणोके प्रकाशमे विचार करनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि छुद्रोंको श्री जिन- 
मन्दिरमें जाने और पूजन-पाठ करनेका कही कोई निषेध नही है। महापुराणमे इज्या आदि षट्कर्म करनेका 
अधिकार जो तीन वर्णके मनुष्योंको दिया गया है, उसका रूप सामाजिक हैं धामिक नही और उद्देदय व अभि- 
प्रायकी दृष्टिसि सामाजिक विधिविधान तथा धाभिक विधिविधानमें बड़ा अन्तर है, क्‍योंकि क्रिया एक प्रकारकी 
होनेपर भी दोनोंका फल अलग-अलग हैं । ऐसी अवस्थामे आचार्य जिनसेन द्वारा महापुराणमे कौलिक दृष्टिसे 
किये गये सामाजिक विधिविधानकों आत्मशुद्धिमे सहायक मानना तत्त्वका अपलाप करना हूँ । यद्यपि इस दृष्टिसे 
भगवद्भक्ति करते समय भी पूजक यह भावना करता हुआ देखा जाता है कि मेरे दुःखोंका क्षय हो, कर्मोंका 
क्षय हो, समाधिमरण हो, रत्नत्रयकी प्राप्ति हो और मैं उत्तम गति जो मोक्ष उसे प्राप्त करूँ। जलादि द्रव्यसे 
अर्चा करते समय वह यह भी कहता है कि जन्म, जरा और मृत्यका नाश करनेके लिए मैं जलको अपंण करता 
हैँ, आदि | किन्तु ऐसी भावना व्यक्त करने मात्रसे वह क्रिया मोक्षमार्गंका अज्भ नही बन सकती, क्‍योंकि जो 
मनुष्य उक्त विधिसे पूजा कर रहा है, उसकी आध्यात्मिक भूमिका क्या है, प्रकृतमे यह बात मुख्यरूपसे विचा- 
रणीय हो जाती है । 


यदि भगवद्धक्ति करनेबाला कोई व्यक्ति इस अभिप्रायके साथ जिनेन्द्रदेवकी उपासना करता है कि यह 
मेरा कौलिक धर्म है, मेरें पूवंज इस धर्मका आचरण करते आये है, इसलिए मुझे भी इसका अनुसरण करना 
चाहिए । मेरा ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य कुलमे जन्म हुआ है, अतः मैं ही इस धर्मको पूृर्शरूपसे पालन करने- 
का अधिकारी हूँ । जो शूद्र हैं वे इस धर्मका उस रूपसे पालन नहीं कर सकते, क्‍योंकि वे नीच हैं। यह मन्दिर 
भी मैने या मेरे पृवंजोंने बनवाया है, इसलिए में इसमें मेरे समान आजीविका करनेवाले तीन वर्णके मनुष्योंको 
ही प्रवेश करने दूँगा, अन्यको नहीं । अन्य व्यक्ति यदि भगषद्धूक्‍्ति करना हो चाहते है, तो थे मन्दिरके बाहर 
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रहकर मन्दिरकी शिखरोंमें या दरवाजोंके चौखटोंमें स्थापित की गई जिनप्रतिमाओंके दर्शन कर उसकी पूर्ति कर 
सकते हैं । मन्दिरोंके सामने जो मानस्तम्भ निर्मापित किये गये है, उनमे स्थापित जिनप्रतिमाओंके दर्शन करके 
भी वे अपनी धाभिक भावनाकी पूति कर सकते है। परन्तु मन्दिरोंके भोतर प्रवेश करके उन्हें भगवद्ध क्ति करने- 
का अधिकार कभो भी नहीं दिया जा सकता ।' तो उसका यह अभिप्राय मोक्षमार्गकी पुष्ठिमि ओर उसके जीवन- 
के सुधारमे सहायक नही हो सकता । मले ही बह लौकिक दुष्टिसे धर्मात्मा प्रतीत हो, परन्तु अन्तरज्भू धर्ंकी 
प्राप्ति इन विकल्पोंके त्यागमें ही होती है, यह निश्चित है। क्‍योंकि प्रथम तो यहाँ यह विचारणीय है कि 
कौलिक दृष्टिसे की गई यह क्रिया क्या संसारबन्धनका उच्छेद करनेमे सहायक हो सकती है ? एक तो ऐसी 
क्रियामें बैसे ही रागभावकरी मुख्यता रहती है, क्योंकि उसके बिना अन्य पदार्थके आलम्बनसे प्रवृत्ति नहो हो 
सकती, इसलिए आगममें इसका मुख्य फल पृण्यबन्ध ही बतलाया है, संसारका उच्छेद नहीं। यदि कही पर 
इसका फल संसारका उच्छेद कहा भी है, तो उसे उपचार कथन ही जानना चाहिए । और यह स्पष्ट है कि 
उपचार कथन प्रख्यका स्थान नही ले सकता । उपचारका स्पष्टीकरण करते हुए अन्यत्र कहा भी है-- 
मुख्याभावे सति प्रयोजने च उपचार प्रवतंते । 


आशय यह है कि मुख्यके अभावमे प्रयोजन विशेषकी सिद्धिके लिए उपचार कथनकी प्रवृत्ति होती हैँ । 
इसलिए इतना स्पष्ट है कि अन्य पदार्थके आलम्बनसे प्रवृत्तिर्प जो भी क्रिया की जाती है, वह उपचारधर्म 
होनेसे मुख्य धर्मका स्थान नही ले सकता । यद्यपि यह हम मानते हैँ कि गृहस्थ अवस्थाम ऐसे धर्मकी ही प्रधा- 
नता रहती है | किन्तु इसका यह तात्पर्य नही कि गृहस्थ मुख्य धर्मसे अपनी चित्तवृत्तिको हटाकर इसे ही साक्षात्‌ 
मोक्षका साधन मानने लगता है। स्पष्ट हैं कि जब मोक्षके अभिप्रायसे किया गया, व्यवहारधर्म भी साक्षात्‌ 
मोक्षका साधन नही हो सकता । ऐसी अवस्थामें जो आचार कौलिक दृष्टिसे किया जाता है, वह धर्मका स्थान 
कंसे ले सकता है ? उसे तो व्यवहारधम कहना भो धर्मका परिहास करना हैं। अतव निष्कर्षरूपमें यही सम- 
झना चाहिए कि धर्ममे वर्णादिकके भेदसे विचारके लिए रख्न्चमातन्र भी स्थान नहीं है और यही कारण है कि 
जैनधर्मने व्यक्तिकी योग्यताके आश्रयसे उसका विचार किया है, वर्ण और जातिके आश्रयसे नही । जब यह 
बस्तुस्थिति है तो ऐसी अवस्थामे अन्य वर्णवालोंके समान शूद्र भी जिन मन्दिरमे जाकर जिनदेवकी अर्चा वन्दना 
करें, यह मानना आगम सम्मत होनेसे उचित ही है । 





सोनगढ़ और जेनतस्वमीसांसा 


सोनगढको लक्ष्य कर सोनगढके बिरोघी कतिपय पन्नोंमें टीका-टिप्पणी होती रहती है। इसके 
अन्य कई कारण हैं, पर मैं उन सबकी इस लेखमें चर्चा नही करूँगा। जहाँ तक शास्त्रीय दृष्टिसे बिचार 
करनेकी बात है उसके थे तीन मुख्य कारण प्रतीत होते है-- 

१, सोनगढ कार्य-कारण भावकों स्वीकार नहीं करता । 

२. सोनग़ढ़ व्यवहार धमंको रागरूप बतलाता है | 

३ सोनगढ व्यवहार धर्मका निषेध करता है । 

यहाँ सोनगढ़को दृष्टिमें रखकर इन्ही तीनों बातों पर विचार करना है-- 

१. परमागममें कार्य-कारण भावका ऊहापोह दो प्रकारसे किया गया है--उपादान-उपादेय दृष्टिसे 
और निमित्त-नैमित्तिक दृष्टिसे । विरोधी पत्रोंमें अभी तक जितने भी लेख मेरे देखनेमे आये हैं, उनमें उपादान- 
उपादेय भावको तो प्रायः स्पर्श ही नही किया जाता हैं यदि कार्य-कारण भावका ऊहापोह करते समय बाह्य 
और आम्यन्तर दोनों प्रकारकी सामग्रीके आधारसे कार्यका विचार किया जाय तो रुपयामें पन्द्रह आना समस्या 
सुलझ जाय । तब केवल एक मात्र इतना ही विचार करना शेष रह जाय कि बाह्य सामग्रीके रहते हुए भी 
जीवनमें ऐसी क्या कमी रह जाती है जिससे स्वयं जीव उपादान बनकर मिथ्यात्वादिके अभावपूर्वक सम्यर्दर्श- 
नादि परिणामको नहीं उत्पन्न कर पाता। 

मोक्षमार्गका प्रारम्भ अबुद्धिपूवंक होता है इसे मेरे ख्यालमे न तो परमागम ही स्वीकार करता हैँ और 
न विरोधी विद्वान्‌ ही मानते होंगे । चाहे देव, गुरु और शास्त्र आदिकी भक्ति आदि रूप कार्य हों, चाहे 
निश्चय रत्नत्रयकी प्राप्तिरूप कार्य हो, होता है इन दानोंका प्रारम्भ बुद्धि पूर्वक ही । अब विचार कीजिए कि 
कुदेबादिकी भवित-पूजा आदिरूप गृहीत मिथ्यात्वका बुद्धिपूर्वक त्यागकर मात्र सच्चे देवादिककी ही शरण 
स्वीकार करता हैं, या उसके साथ गृहस्थ भौर मुनिके आचारको सम्यक प्रकारसे पालता है उसे निश्चय 
सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञानकी या श्रावक और मुनिके अनुरूप तिश्चय रत्लत्रयकी प्राप्ति उस बाह्य कारणोंके 
होनेपर भी नियमसे क्‍यों नहीं होती ? यह अनियम होनेका कारण कया है ? यदि विरोधी विद्वान्‌ इस लक्ष्यपर 
गम्भीरतासे विचार करने लगें और इस मुख्य कारणको दृष्टि ओझल न कर उक्त कारणके अनुसन्धानमें लग 
जायें तो उन्हें सोनगढ़की प्ररूपणाकी यथार्थता भी समझमे आने छगे । 

निदचय रत्लत्रय जीवका स्वाश्नित भाव है और व्यवहार रत्नत्रय जीवका पराश्नित भाव है । आशय 
यह है कि जब यह जीव बुद्धिपृर्वक होनेबाले पराश्चित शुभाशुभ अन्य सब विकल्पोंसे निवृत्त होकर भी श्री 
समयसार आदि द्रव्यानुयोगमें बतलाए गए निज स्वरूपकी ओर अपने उपयोगको मोड़कर उसमें उपयुक्त होता 
है, तब उसे यथायोग्य निश्चय रत्नत्रयकी प्राप्ति होती हैँ। यदि उक्त जीव गृहीत मिथ्यात्यका बुद्धिपर्वक 
त्यागकर तथा सच्चे देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा सम्पन्न होकर अब्रती श्रावकके अनुरूप जैनाचारका पालन 
करने वाला है तो स्वात्मोन्मुख होनेपर वह स्वानुभूति स्वरूप निरचय सम्यग्दर्शन और सम्यग्शानको प्राप्त करता 
है, इसके अन॑तानुब त्थी क्रोध, मान, माया और लोभका अभाव हो जानेसे अंशतः बीतरागता भी प्रगट हो 
जाती है। यदि उक्त जीव चरणानुयोगके अनुसार अणुतव्रतोंका पालन करने वाला है तो स्वात्मोन्मुल होनेपर 
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वह निश्चय सम्यग्दर्शन और निदचय सम्य्ज्ञानके साथ विरताविरत गुणस्थानको प्राप्त कर लेता है और 
यदि उक्त जीव चरणानुयोग परमागममें प्रतिपादित विधिसे अट्टराईस मूलगुणोंका धारी हैं वो स्वाप्मोन्मुख होने 
पर बह निश्चय सम्यग्दर्शन और सम्यग्जानके साथ सातवे गुणस्थानको प्राप्त हो जाता है । मोक्षमार्गमें आरूढ़ 
होनेका एक मात्र यही मार्ग है, इसके सिवा अन्य मार्ग नही है । जो इस विधिसे मोक्षमागंपर आरूढ़ होता है 
उसके यथायोग्य निश्चय रत्लत्रयको प्राप्ति होते समय करणानुयोगके अनुसार तदनुरूप कर्मोंकी उपशमादि 
क्रिया भी अवदय होती है। इसीमे तीनों अनुयोगोंकी प्ररूपणा की सार्थकता है । कार्य-कारण भावकों स्वीकार 
करनेकी आवश्यकता भी इसीमें है । 


परमागम ही इसे स्वीकार करता है कि व्यवहार रत्लत्रय पराश्रित भाव है । क्योंकि उसकी प्राप्ति 
बुद्धिमें परका आलम्बन लेने पर ही होती है। इसमे गृहोत मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्रके त्यागपुर्वक परमार्थ 
स्वरूप-देव-गुरु-शास्त्र और ब्रतोंका अवलम्बन लेकर मन, वचन और कर्मकी प्रवृति करना मुख्य है। उक्त सच्चे 
देवादिकका अपने उपयोगमें अवलम्बन लिए बिना व्यवहार रत्लत्रयकी प्राप्ति हो जाय, यह त्रिकालमे सम्भव 
नहीं है। इसीलिए परमागम व्यवहार रत्नत्रयको प्रशस्त रागरूप स्वीकार किया है। बुद्धिपुृर्वक ऐसा प्रशस्त 
राग प्रमत्त संयत गुणस्थान तक पाया जाता है, इसलिए वही तक व्यवहार रत्नत्रयकी प्राप्ति, पालन और 
सम्हालका विकत्प होता हैं । अपने उक्त प्रकारके विकल्पका अभाव होकर दसवे गुणस्थान तक तद्ठिषयक राग 
तो पाया जाता हैं। मन, वचन और कायकी उस रूप प्रवृत्ति नही होती । 


मूलाचार आदि परमागममे प्रारम्भके तीन गुणस्थानोंमे अशुभोपयोग बतलाया है। यद्यपि मिथ्यात्व 
गुणस्थानोंमें ही किन्हीको अब्रती श्रावकके अनुरूप व्यवहार रत्नत्रयकी प्राप्ति हो जाती है, किन्होंको ब्रती 
श्रावकके अनुरूप व्यवहार रत्नत्रयकी प्राप्ति हो जाती है और किन्हीकी मुनिपदके अनुरूप व्यवहार रत्नत्रय- 
की प्राप्ति हो जाती है | परन्तु उन्हें निश्चय सम्यग्दर्शनादिकी प्राप्ति न होनेके कारण उनके इस व्यवहार धर्म- 
को यथार्थ संज्ञा नही प्राप्त होती | कारण कि यह सब करते हुए भी उसके जीवनमे एक तो किसी न क्रिसी 
जातिकी लौकिक अभिलाषा बनी रहत्ती हैं और दूसरे वह उस बाह्य प्रवृत्तिको ही अपना हितकारी मानता 
रहता है । 


सोनगढ इस बाह्य व्यवहार धर्मको आगम बाह्य मानता हो ऐसा भी नही है या निश्चय धर्मकी प्राप्ति- 
के पूर्व व्यवहार धर्मको प्राप्ति होती है, ऐसा न मानता हो ऐसा भी नही है या वहाँ इसका उपदेश न होता 
हो ऐसा भी नही हैं। वस्तुस्थिति यह है कि प्रत्येक अनुयोगके व्याख्यानकी अपनी मर्यादा है। सोनगढमे उस 
मर्यादाकोी ख्यालमें रखकर ही व्याख्यान किया जाता हैं इतना अवश्य है। उदाहरणार्थ जब चरणानु योगके अनु- 
सार वहाँ व्याख्यान होता हूँ तब यह स्पष्ट कहा जाता है कि जो कुदेवादिककी भक्ति-पुजन करता है या सात 
व्यसनका सेवन करता है और आठ मृलगुणंका पालन नही करता है आदि, वह नामका भी जैन नही है । वह 
परम अहूँत्त वाणीकों सुननेका भी पात्र नहीं । सभामें आकर बंठे और सुने यह दूसरी बात हैँ। इस प्रकार 
वहाँ चरणानुयोगके व्याख्यानकी मर्यादाको ध्यानमे रखकर उसका व्याख्यान रिया जाता है । इस प्रकार हम 
देखते है कि जैसे चरणानुयोगके व्याख्यानकी अपनी मर्यादा है वैसे ही द्रव्यानुयोगके व्यास्यानक्री भी अपनी 
मर्यादा है । पराश्षितकों छुह़ाकर अपने निजस्वरूप उपयुक्त कराना द्रव्यानुयोगके व्याख्यानका मख्य प्रयोजन 
है. इसलिए इसके व्यासुयानके समय शुभ और अशुभ सभी प्रकारके रागभावका निषेध किया है पु उसमे जिस 
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प्रकार अशुभ रागस्थरूप पड्चेन्द्रियोंक विषय ग्रहणका निषेध हो जाता हैं उसी प्रकार व्यवहार रत्नत्रयका भी 
निषेध हो जाता हैँ । द्रव्यानुयो गके व्याख्यानके समय यदि व्यवहार रत्नत्रयका निषेध होता हैं तो सुनने बाले- 
को अटपटा नही लगना चाहिए । उन्हें यह समझना चाहिए कि निविकलप अवस्थाके प्राप्त करनेके अभिप्रायसे 
ही यहाँ उपदेशमे सब प्रकारके विकल्पोंको छोड़नेका उपदेश दिया जाता है । यदि इस उपदेशको सुनकर कोई 
अपने व्यवहार रत्नत्रयक्ों ही प्रवृत्तिमें त्याग बैठता हे तो इससे बह अपना ही अहित करता हैं । इसमें उप- 
देष्टाको दोष नही दिया जा सकता और न उस प्ररूपणाको ऐकान्तिक ही कहा जा सकता हैं । 

निहचय धर्म और व्यवहार घम्मका व्याख्यान नयाश्रित होनेसे एक कालमे एक धर्मका ही व्याख्यान 
हो सकता है । जिनवाणीका संकलन भी इसी दृष्टिसे भिन्न-भिन्न अनुयोगोंमें मुख्यतासे किया गया हैं हमे यह 
नही भूलना चाहिए | स्वाश्षित कथन निश्चयनयका विषय हैँ और पराश्चित कथन व्यवहारनयका विषय है, 
इसलिए जीवनमे स्वाश्रितपनेकी प्रसिद्धिके लिए पराश्चित व्यवहारका निषेध किया जाता है। दूसरे व्यव- 
हारनय और उसका विषय निषध्य इसलिए भी है, क्‍योंकि बह यथावस्थित वस्तुस्बरूप नहीं है। परमागममे 
इसी लिए निःचय नयको प्रतिषेषक ओर व्यवहारतयक्रों प्रतिषेष्य कहा गया है । एक बात यह भी है कि जीवनमे 
व्यवहार धर्म रूप प्रवुत्तिको साकार रूप देनेके लिए जैसे अशुभ प्रवृत्ति और अशुभ विकल्पका निषेध किया 
जाता है, उसे उपादेय नही माना जाता वेसे ही अपने जीवनकों निदचय धमंस्वछ्प बनानेके लिए उसके 
व्याख्यानमे शुभ अछुभ दोनों प्रकारकी प्रवृत्तियों और उनके विकल्पोंका भी निषेध किया जाता है ! उन्हें 
उपादेय नही बतलाया जाता । 

शुभ और अशुभ भावकी निवृत्तिका नाम संबर है। द्र॒व्यानुयोग और चरणानुयोग दोनों परमागम 
स्वीकार करते है । मूलाचारकी टीकामे अहिंसा आदिको ब्रत कहनेके कारणका निर्देश करते हुए बतलाया है 
कि सावद्यको निवृत्ति पूर्वक मोक्षमार्गके निमित्त रूप आचरणमे ब्रत व्यवहार किया जाता है। इससे भी यही 
ज्ञात होता है कि जो स्वयं मोक्षमागं तो नहीं है, किन्तु जो आचरण उसका बाह्य निमित्त हैं उसे व्यवहार 
धर्म कहते है । इस प्रकार इतने ऊहापोहके आधारसे कार्य कारण भावका विचार करनेपर यह सुतरा फलित 
हो जाता है कि स्वभाव सम्मुख हुआ आत्मा मोक्षमार्गगा उपादान निमित्त है। दर्शन मोहनीय आदि कर्मोका 
उपशभ्मादि उसका अन्तरंग निमित्त हैं और सच्चे देव-गुरु शास्त्रकी श्रद्धा व ब्रतादि परिणाम उसका बाह्य 
निमित्त है । यहाँ कमंके उपशमादिको अन्तरंग निमित्त और नोकमंको बाह्य निमित्त कहा गया हैं । हैं वे दोनों 
जीवसे भिन्न ही और इस अपेक्षासे वे दोनो ही बाह्य निमित्त हैं। बाह्य और आम्यन्तर उपाधिकी समग्रतामें 
कार्य होता है, स्वामी समन्‍्तभद्वके इस बचनसे भी उक्त लक्ष्यकी पुष्टि होती हैं । यहाँ उपादान निमित्तको 
आम्यन्तर उपाधि कहा गया है और बाह्य सभी प्रकारकी सामग्रीको बाह्य उपाधि कहा गपा है, इसमे कर्म 
और नोकमं दोनोंका ग्रहण हो जाता है । 

अन्यत्र (इलोक वातिकमें) उपादाननिमित्तको निश्चय कारण भी कहा गया हैं। समर्थ उपादान कारण 
यह इसका दूसरा नाम है। इससे यह सुतरा फलित हो जाता है कि निश्चय कारणके अतिरिक्त कार्यके प्रति 
निमित्तभुत अन्य जितनी भी बाह्य सामग्रो होती है वह सब जिनागममे व्यवहारसे ही हेतु मानी गई है । 
इसका कारण यह है कि जैसे उपादान द्रव्यसे अभिन्न होनेके कारण स्वयं कार्यरूप परिणमता है दंसे बाह्य 
सामग्री, जो प्रत्येक कार्यमे निमित्त व्यवहारको प्राप्त होती है, स्वयं उस कार्यरूप न परिणम कर उससे भिन्‍न 
रहकर ही अपना अन्य कार्य करती है। फिर भी उसमें निमित्त व्यवहार करनेका प्रथम कारण कालप्रत्यासत्ति 
है । अर्थात्‌ उक्त दोनोंके एक कालमें होनेके कारण इनमें परस्पर निम्ित्त-नैमित्तिक व्यवहार किया जाता 
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है । दूसरा कारण यह है कि उक्त दोनोंमे बाह्य व्याप्ति घटित हो जाती हैं । और इसी आधारपर इन 
दे नोमें अन्वय-व्यतिरेक घटित होता है। जहाँ बाह्य सामग्री या अन्तरंग सामग्री हो और कार्य न हो, वहाँ 
उन दोनोंको उस कार्यका निर्मित्त कहना स्थूल दृष्टि है। वस्तुतः जब कोई द्रव्य निम्चय उपादान पदवीको 
प्राप्त होता है तब उसके अनन्तर समयमे जिसका वह उपादान निमित्त होता है वह कार्य अवश्य होता है और 
उसका जिसकी उस प्रकारके कार्यके साथ त्रेकालिक व्याप्ति होती है ऐसा कोई न कोई बाह्य निमित्त भी होता 
है । तीसरा कारण यह है कि उपादानके अनुसार जो काय॑ होता है, बाह्य सामग्रीका व्यापार 5 वहारनयसे 
उसके अनुकूल ही होता है । ये तीन कारण है जिन्हें लक्ष्यमे रखकर कार्य और उसके अनुकूल बाह्य सामग्रीमे 
निमित्त-नैमित्तिक व्यवहार किया जाता हैं । 

नय सात हैं--नैगमनय, संग्रहनय, व्यवहारनय, ऋ:ुसूत्रनय, गब्दनय, समिभरूढिनय और एवंमूत- 
नय | पर और अपर सत्‌ संग्रहनयका विषय है । मंग्रहनयसे गृहीत सत्‌मे भेद करना व्यवद्गारनयका विपय 
हैं। वर्तमान पर्यायको ग्रहण करना ऋजुसू त्रनयका विषय हैं तथा शब्दादिक भेदस वतमान पर्यायको ग्रहण 
करना शब्दादि त्तीन नयोंका विषय हैं । इससे ज्ञात होता है कि कार्यकारण भाव इन छहो नयोका विषय तो 
हो नहीं सकता, क्योंकि इनमेसे प्रारम्भके दो नय तो सत्‌ और सतमे किये गये परमाणु तक अवान्तर भेदकों 
सिषय करते हैं तथा अन्तके चार नय वर्तमान पर्यायकों विषय करते है। कार्य-कारणभाव दोमे बनता हैं 
इसलिए यह कारण है और यह इसका कायें हैं इस प्रकार दोमे सम्बन्ध स्थापित करना इन नयोका विषय 
नहीं हो सकता । अब केवल नेगमतय रह जाता हैं । सो उक्त सब नयोंका जितना विपय हैँ वह सब नैगम- 
नयका विषय है, क्योंकि इसमे संकल्पकी मुख्यता रहती है | नैगमनयकी व्युत्पत्ति है--निकगमों नेगम ' इसके 
अनुसार शब्द, गील, कर्म, कार्य, कारण, आधार, आधेय सहचार, मान, मेय, उन्मेय, भूत, भविष्यत्‌ और 
वर्तमानके आलम्बन हारा किया गया उपचार इस नयका विषय है । इससे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि यह 
इसका कार्य है और यह इसका कारण है इस प्रकार दोके आलम्बनसे जितना भी व्यवहार किया जाता है 
वह सब न॑गमनयकी अपेक्षा ही बनता है, अत- इस सब व्यवहारकों उपचरित ही समझना चाहिए । यही 
कारण है कि श्री समयसारमे विविध स्थलोंपर आचाय॑ अमृतचन्द्रदेवने ऐसे सब व्यवहारवते विकल्परूप कहकर 
उसे उपचरित ही बतलाया है। इस प्रकार परमागम प्रसिद्ध नयोके आधारसे विचार करनेपर भी यहं। सिद्ध 
होता है कि प्रयोजन विशेषसे एकक्रो निमित्त और दूसरेकों उसका नैमित्तिक कहना व्यवहार (उपचरित) 
कथन ही है, परमार्थ कथन नहीं । 


यहाँ यह प्रइन होता हैं कि ऐसे उपचरित कथनको परमागमम स्थान क्‍यों दिया गया हैं और उस 
आधारसे कार्य कारणभावकी व्यवस्था क्यों बी गई है ? समाधान यह है कि इस द्वारा परमार्थंकी प्रसिद्धि हीती 
है इस प्रयोजनको ध्यानमे रखकर परणागममे इस उपचरित कथनकों स्थान दिया गया हैं। इसकी पुष्टि 
स्थापना निश्षेप द्वारा सम्यक प्रकारसे होती है । ध्यान मुद्रामे स्थापित १ति स्वय पंचपरमेप्ठी नह, है, किन्तु 
उपचारसे हम उसमे यथा प्रयोजन पंचपरमेप्ठीकी कल्पनाकर उनकी आराधना करते रहते हैं। यहाँ जिस 
प्रकार जिनबिस्ब और पुण्यभावमे परस्पर निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध बतलाया गया हैं उसी प्रकार सर्वत्र 
समझना चाहिए क्योंकि अन्यय-व्यतिरंकके आ.रपर कार्य-कारण सम्बन्धकी प्रक्रिया सर्वत्र एक प्रकारसे ही 
स्वीकार की गई हैँ । फिर चाहे जिसमे निमित्त व्यवहार किया जाता हैं वह अपनी हलन-चलन रूप क्रिया 
व्यापारके हारा निमित्त हो रहा हो या बुद्धिपूर्वक क्रिया व्यापारके द्वारा निमित्त हो रहा हो या अन्य प्रकारसे 
निमित्त हो रहा हो । इतना सुनिर्चित हुँ कि किसी भी कार्के होनेमे उससे भिन्‍न जिसमे विभिन्‍न व्यवहार 
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किया जाता है वह काल प्रत्यासत्ति वश बाह्य व्याप्तिको लक्ष्यमें रखकर अन्वय-व्यतिरेकके आधार पर ही किया 
जाता है ऐसा यहाँ समझना चाहिए। उसमे तद्व्यतिरिक्त वस्तुके कार्यका परमार्थ रूप कर्ता, कर्म, करण, 
सम्प्रदान, अपादान और अधिकरण रूप एक भी कारक धर्म पाया जाता हो ऐसा नहीं है। यही कारण है कि 
उसमें तदृव्यतिरिक्त वस्तुके कार्यके कर्ता आदि कारण धर्मका आरोप करके उसे व्यवहार हेतु कहा जाता है । 
इस वित्रेचनसे यह सुतरा फलित हो जाता है कि किसी एक वस्तुकों किसी दूसरे बस्तुके कार्यका प्रेरक निमित्त 
कहना या उदासीन निरमित्त कहना यह सब उपचरित कथन ही है परमार्थ कथन नहीं, यह व्यवहारनयका 
कतंब्य है। निश्चय नयका कर्तव्य इस प्रकार है--- 

उत्पाद, व्यय और ध्रुव स्वभाव वस्तुको द्रव्य कहते है । यह द्रव्यका अब्याप्ति, अतिव्याप्ति और 
असंभव दोषोंसे रहित आत्मम्ृत साम,न्‍्य लक्षण है । इसके अनुसार प्रत्येक द्रव्य पर्यायोंम अपने अन्बय स्वभाव 
के कारण द्रव्य दष्टिसे स्वयं अवस्थित ओर नित्य हूँ तथा व्यतिरेक स्वभावके कारण पर्याय दृष्टिसे स्वयं 
उत्पाद और व्ययको प्राप्त होनेसे अनित्य है । प्रत्पेक द्रब्योको नित्यानित्यात्मक स्वीकार करनेका यही कारण 
हैं। यह त्रेकालिक व्ष्तु व्यवस्था है। इस प्रकार जब इस तथ्यकी स्वीकार किया जाता हूँ तब प्रत्येक द्रव्य 
में प्रति समय उत्पाद, व्यय और श्रौव्यकी व्यवस्था स्वय बनती हैँ यह नि/शइचत होता हैँ । इसीलिये श्री समय- 
सारमे परिणामी, परिणाम और परिणमन क्रिया इन तीनोंकों ताक््विक रूपसे अभिन्‍न-एक कह कर बतलाया है 
कि पर पदार्थ से भिन्‍न रह कर सदा काल ए+क ही वस्तु परिणमन करती है, एक ही परिणाम होता है और 
एककी हो परिणमन क्रिया होती हैं, क्योंकि ये अनेक होकर भी एक हो वस्तु हँ--भेद नही हू । दो द्रब्य एक 
होकर परिणमन नही करते, दो द्रब्योका एक परिणाम नहीं होता और दो द्र॒व्योंकी ?क परिणमन क्रिया नहीं 
होती, क्योंकि जो अनेक हैं बे सदा अनेक हो रहते हैं, वे बदल कर एक नहों हो ज।ते । एक परिणामके दो 
कर्म नहीं होते, एक द्रव्यके दो परिणाम नहीं होते तथा एक द्रव्यकी दो परिणाम क्रिया नहीं होती क्योंकि 
एक कर्मा भी अनेकरूप नही होता । यह वस्तुव्यवस्था है। इसीस परिणाम स्वभाव वाला होने पर भी प्रत्येक 
द्रव्यको द्रव्य दुष्टिसि नित्य और अवस्थित स्वीकार किया गया है । प्रत्येक द्रव्य परमार्थस अपने गुण-पर्यायोंमे 
ही व्याप्त कर रहता है। वह इस अलंघ्य मर्यादाका उल्लंघन त्रिकालमे नहीं कर सकता। प्रत्येक द्रव्यकी 
अपने परिणामोंके साथ अस्त-व्याप्ति स्वीकार करनेका भी यही कारण हैं। यह निश्चयनयका वक्तव्य है । 

इस प्रकार असदृभूत व्यवहारनय और निश्चयनयके वक्तव्यका विचार करनेके बाद अब सद्भूत 
व्यवहारनयके वक्‍तव्यका निर्देश करनेके साथ सदभूत व्यवहारनय और असद्भूत व्यवहारनयके वक्‍्तव्यपे 
परस्पर सामंजस्य किस प्रकार है इसकी मीमासा करेंगे । 

यह तो हम पहले ही बतला आये हैं कि प्रत्येक द्रव्य कथंचित्‌ परिणाम स्वभाव है, इसलिए उसमे 
प्रति समय उत्पाद-व्यय होता रहता है। यहाँ उत्पादका नाम हो कार्यकी उत्पत्ति है और उसके व्ययका नाम 
ही कार्यका ध्वंस हैं। यह उत्पाद-व्यय क्रिया प्रत्येक द्रव्यमे प्रतिसमय होती रहती हैं । उदाहरणार्थ अपने 
शरीरको ही लीजिए । वह प्रथम समयमे जिस रूपमें उत्पन्न हुआ है दुसरे समयमे उसमे कुछ परिवतंन होता 
या नही ? यह तो है नहीं कि प्रथम समयमे जिस रूपमें है, दूसरे समयमें भी उसी रूपमें बना रहता है, क्योंकि 
इसे स्वीकार करने पर शरीरमे बाल, युवा और वुद्ध आदि रूप अवस्थाएँ नहीं बन सकती हैं। इससे विदित 
होता है कि जिस प्रकार प्रति समय शरीरमे स्थूल-सूक्ष्म परिवर्तन होता है उसी प्रकार सब द्रव्योंमे पर्यायरूपसे 
उत्पाद-्यय समझ्ष लेना चाहिए । 

अब प्रइन यह है कि प्रत्येक द्र॒व्यमें जो उत्पाद व्यय रूप कार्य होता है बह केवल बाह्य सामग्रीके मिलने- 
पर ही होता हूँ या कोई उसका अन्तरंग कारण भी है। इसका कारण केवल बाह्य सामग्री तो हो नही सकती ; 
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क्योंकि बाह्य सामग्रीके बल्से कार्यकी उत्पत्ति स्वीकार करनेपर गेहूँसे चनेकी भी उत्पत्ति माननी पड़ती है किन्तु 
ऐसा देखा नहीं जाता, अतः इसका द्रव्यगत कोई अन्तरंग कारण होना चाहिए। 

यहां केवल भाव प्रत्यासत्तिको तो कार्यका कारण माना नही जा सकता, क्योंकि केवल भावप्रत्यासत्ति 
को कार्यका कारण माननेपर समान आकार वाले समस्त पदार्थोमे कार्य-कारणभाव (उपादानोपादेयभाष) प्राप्त 
होता है । कालप्रत्यासत्ति भी कार्यका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि इसे स्वीकार करनेपर पूर्वोत्तर समनन्तर 
क्षणवर्ती समस्त पदार्थोमे कार्य-कारणभाव प्राप्त होता है। देशप्रत्यासत्ति भी क्रार्यका कारण नही हो सकता, 
क्योंकि इसे स्वीकार करनेपर समान देशवर्ती समस्त पदार्थोमे कार्य कारणभाव प्राप्त होता है । द्रव्यप्रत्यासत्ति 
भी कार्यका कारण नही हो सकता, क्योकि ऐसा स्वीकार करनेपर सत्‌ द्रव्यत्व आदि साधारण द्रव्यप्रत्यासत्ति- 
से भी कार्यकी उत्पत्ति स्वीकार करनी पड़ती है । अतः असाधारण द्रव्य प्रत्यासत्ति और अव्यवहित पूर्व समय- 
वर्ती भाव विशेष प्रत्यासत्ति रूप उपादानको ही अपने उपादेय (कार्य)के प्रति कारणरूपये स्वीकार करना 
चाहिए । और इसीलिए परगागममे अव्यवहित पूर्व समयवर्ती द्रव्यको उपादान रूपसे और अव्यवहित उत्तर 
समयवर्ती द्रव्यको उपादान रूपसे और अव्यवहित उत्तर समयवर्ती द्रः्यको उपादेय रूपसे स्वीकार किया गया है । 
अत: प्रत्येक समयमे प्रत्येक द्रव्यमे पर्यायरूपसे उत्पाद-व्यय रूप कार्यकी प्राप्ति होती है, अत विवक्षाभदसे 
प्रति समय वह स्वयं उपादान भी है और स्वयं उपादेय भी हैं। अव्यवहित पृव॑क्षणवर्ती पर्यायकी अपेक्षा उपा- 
दान भी है और अव्यवहित उत्तर क्षणवर्ती पर्यायकी अवेक्षा उपादेय भी है । यह उपादान-उपादेय स्वरूप कार्ये- 
कारण सम्बन्धकी अव्याहत व्यवस्था है । प्रत्येक समयमे जो द्रव्यमें एक परिणाम्का व्यय होकर दूसरे परिणाम 
का उत्पाद होता है वह इसी आधार पर होता है। यह सदभूत व्यवहार नयका वक्तव्य है। जो भी कार्य 
होता है बह द्र व्यमे अवस्थित अपनी द्रव्य-पर्यायरूप सहज योग्यताके कारण होता हैं, इसलिए तो इस नयके 
विषयको सद्भूत कहा है और कारण तथा कार्यमे समय भेद होनेसे उसे व्यवहार कहा है । इस प्रकार उपादान 
उपादेय भाव सद्भूत व्यवहार नयका विषय हैं यह निश्चित होता है । 

इस प्रकार सद्भूत व्यवहा रनयके वक्‍तत्यका विचार करनेके बाद अब इसके वकतव्यके साथ अमद्भत 
व्यवहारनयके अनुसार कार्य-कारणभावको युगपत्‌ प्राप्ति कैसे बनती है इसका कतिपय आगम प्रसिद्ध उदाहरणों 
के आधारसे विचार करेगे । 

[१] परमागममे सर्वत्र किस कर्मके उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके साथ जीवका औदयिक, 
ओऔपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक कौन सा भाव होता हैँ इसकी जिस प्रकार बाह्य व्याप्ति बतछाई है 
उसी प्रकार उपादानके साथ आम्यन्तर व्याप्तिका निर्देश भी दृष्टिगोचर होता हैं । यधा--१४वे गरणस्थान 
के अन्तिम समयमे रत्लत्रथ परिणामकी पूर्णताको प्राप्त हुआ यह जीव सिद्ध पर्याय युक्त जीव द्रव्यका निश्चय 
उपादान कारण है और अगले समयमें सिद्ध होते समय चार अधघाति कर्मोका क्षय उसका बाह्य निभित्त है । 
इस प्रकार सिद्ध पर्याय रूप कार्यमे बाह्य और आभ्यन्तर उपाधिकी समग्रता एक साथ बन जाती है यह सिद्ध 


होता है । 


धर्म ओर देवद्रव्य 


किसी भी धर्मको चिरस्थायी रूप दैनेके लिये धार्मिक संस्थाओंकी सबसे पहिले आवश्यकता होती है । 
संसारमें ऐसे भी धर्म हैं जिन्होंने प्रतिमाके अस्तित्वका निषेध किया है । इतना ही नहीं बे प्रतिमाको धर्मका 
अंग माननेके लिये भी तैयार नही हैं । जो कुछ भी हो, आज हम प्रतिमाकी उपयोगिताके ऊपर यहाँपर कुछ 
भी नहीं लिख रहे हैं, वह स्वतंत्र विषय है इसलिये उसके ऊपर स्वतंत्र ही लिखा जावेगा | हमें तो यहाँपर 
प्रतिमाकों देवरूपसे स्वीकार करके आगेका विचार करना हूं । 

धर्मक॑ साधनभूत दो अंग हैं एक बाह्य और दूसरा आमू्धयंतर । आभ्यंतर साधन स्वयं आत्माकी 
विकासरूप अवस्था हू और बाह्य साधन जिन अंगोंसे आत्मधर्मके लिये प्रोत्साहन है, वे हैं । उनमें मंदिर यह 
सबसे बडा साधन माना गया है । मंदिर एक ऐसा स्थान है जहाँपर धर्मके इच्छुक एकत्रित होकर अपने 
कल्याणके सागंका सामुदायिक रीतिसे विचार और आचार कर सकते है | इसलिये उसे स्थायीरूप देनेकी 
समाजको आवश्यकता प्रतीत हुई। स्थायीरूप द्वव्पके बिना किसी भी सस्थाको देना कठिन ही नहीं असभव हैं । 
कोई भी संस्था केवल सद्भ[वनाके ऊपर अधिक दिन तक नही टिक सकती हूँ | कारण मानव जातिका ऐसा 
स्वभाव ही हैं कि परिस्थितिके अनुसार उसके स्वभावम बदल पड़ता ही है । अतएवं विचारोकी क्रातिके होनेपर 
भी संस्थाकों अव्याहत रूपसे स्थिर रखनेके लिये द्रव्य सबसे बड़ी पोषक सामग्री है । 

प्रायः यह देखा जाता है कि जिस निमित्तसे द्रव्यसंग्रह किया जाता हैँ उसको वही नाम प्राप्त हो 
जाता है । देवद्रव्य को उपपत्ति इससे और दूसरी क्या हो सकती है । 


बहुजनसमाजके लिये संस्थाका नाम निकाला कि उसकी रक्षाके लिये संचित होनेवाला द्रव्य भी साब॑- 
जनिक ही होगा ! तिस पर देव द्रव्य तो ऐसी वस्तु है कि उसमें सभीका थोड़ा बहुत अंश रहता है । इसल्ये 
देवद्रव्यकी रक्षाके लिये धर्मंग्रन्थोम स्वतंत्र नियम किये गये है । देवद्र न्यके अपहरणमे सबसे अधिक पाप बतलाया 
है । एक नही अनेक ग्रंथोंमे इसके ग्रहण करने का निषेध किया हूँ । 

परंतु इस द्रब्यके ग्रहण करनेका इतना निषेध क्‍यों किया है, उस द्रव्यमे ओर द्रव्यसे क्या विशेषता 
उत्पन्न हो जाती है । इसका इतना ही उत्तर दिया जा सकता है कि द्रव्यका नाम लिया कि, श्रत्येक मनुष्यके 
मुखमे पानी आये बिना नहीं रहता हैँ । फिर भी मनुष्य पापसे डरता है इसलिये ही इसका ग्रहण पापका कारण 
बतलाया गया हैं ! 


इ तना सब कुछ होते हुए भी लोग किसी न किसी रूपमें उसको ग्रहण करते ही है कोई व्याज देकर 
तो कोई गहना रख कर उस द्रव्यको अपने कामके चलानेके लिए लेते ही हैं । यद्यपि इसमे बहुत जगह अनेक 
झगड़े उत्पन्न होते हैं। इसलिए बहुतसे भाईयोंका यह भी मत दिखता हैँ कि देवद्रव्य क्रिसी भी शर्त पर नहीं 
देना चाहिये । परन्तु उन भाईयोंकी यह सूचना अव्यवहायं ही समझना चाहिये द्रव्यका उपयोग संचय करना 
मन होकर उसके द्वारा लोक कल्याण साधना ही है। दूसरे जो तत्त्व समाजमे मान्य हो चुका है उसको 
नष्ट नहीं किया जा सकता है। तोसरे धामिक प्रन्थोंमें देव द्वब्यके ग्रहण करनेका जो निषेध किया है वह 
मूल द्रव्यके ग्रहण करनेका निषेध किया हैं। इसलिये मूलद्रव्यके रहते हुए यदि उस द्रव्यसे अपनी समाजका 
उपकार हो सकता है तो इस छाभके उठानेमें किसीको भी निषेध नहीं करना चाहिये । धर्ममर्यादाके अन्दर 


५३४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्थ॑ 


रह कर जो कुछ करनेको आता है उसका नहीं करना भी पाप है। ऊपर इस कथनसे इतना तो पता चल जाता 
है कि देव द्रव्यको ग्रहण करनेका जो निषेध किया है वह स्वार्थकी दृष्टिसि ही किया है अथवा मुलको सुरक्षित 
रखनेकी अपेक्षासे भी निषेध किया है। यदि समाजकी इच्छा हुई तो वह उस द्रव्यको सुरक्षित रखकर भी 
उससे समाजकल्याणके बहुत कुछ काम कर सकती है । जैन समाज धीरे धीरे पिछडती जा रही है उसका 
व्यापार दूसरे लोगोंमे बंटता जा रहा हैं, बेकारोकी संख्या बढ रही हे । फिर भी किसीका उस ओर ध्यान 
नहीं, यह चिताकी बात नहों तो और क्‍या है। "न धर्मो घामिकविना' धर्मात्मा पुरुषोंके अस्तित्वके बिना 
धर्म टिक नही सकता है । जैसे दूसरे धर्मायतन है उसी प्रकार धर्मात्मा परुष भी धर्मायतन समझना चाहिये । 


यदि हम एक मंदिरकी रक्षाके लिये लाखो रुपया खर्च कर सकते हैँ तो धर्मात्मा पुरुषकी रक्षाके 
लिये भी उतना हो खच॑ करनेकी अपनी शक्ति होनी चाहिये | इसका तात्पर्य यही हैँ कि देवद्रव्य घार्मिकताके 
रक्षणफे लिए ही सचित किया जाता है इसलिए यदि जैन समाज विचार करके जिससे अपनी समाजमे कला, 
विद्या, विशान और रोजगारकी वृद्धि होकर समाज सम्पन्न बने इस ओर भी देवद्रव्यका उपयोग करने लगे 
तो वह सबसे अधिक धर्मात्मा सिद्ध होगी । जिसंदिन समाज पैसेकी अपेक्षा श्रावककी अधिक चिंता करेंगी वह 
सुदिन होगा । जिन भाईयोंको श्रावकोकी दुर्दशा बेकारी और अज्ञानका पता लगाना हो तो उन्हें थ/डा शहर 
छोडकर खेड़ोंम जाकर देखना चाहिए तब पता लगेगा कि हमारी सस्कृति क्तिनी अधिक निकृष्ट होती जा रही 
है। क्‍या हमारे नेताओंकों इस परिस्थितिके देखनेमे आनन्द आता होगा ” क्‍या वे समाजकी मस्कृतिके नष्ट 
करनेमे ही समाजका कल्याण समझते होगे * हमारी समझसे यह तो सम्भव नही हैं फिर वे समाजकी सस्कृतिके 
सुधारनेका प्रयत्न क्यों नही करते है ? इन प्रश्नोका यही उत्तर दिया जा सकता है कि समाजकों अभी अपने 
भाईयोंकी रप्ता, उन्नति और संस्कृति सुधारका महत्त्व समझमे ही नहीं आया है । अथवा बहु उसे भूछ गई है 
तभी तो वह इस ओर ध्यान नही देती है। आशा है--समाज देव द्रव्यको भी समाजके उत्थानके लिए खर्च 
करनेंमें अधर्म न समझकर इस ओर विचार करेगी । 





मूलसंघशुद्धाम्नायका दूसरा नाम ही तेरापन्थ हे 


दिगम्बर परम्परामें दो आम्नाय मुख्य है--एक मूलसंघ और दूसरा काष्ठासंघ। इस परम्परामें शेष 
जितने भी भेद-प्र मेद प्रचलित हैं वे सब इन दो भेदोंमें ही गर्भित हो जाते हैं। उन सबमें मूलसंघ यह अपने 
नामके अनुसार सबसे प्राचीन है । इससे जिन शासनकी अनादि परम्पराका बोध होता है । काष्ठासंघ मब्य- 
कालमें जब लौकिक आचारसे प्रभावित हो दिगम्बर साधुओंने जैन समाजमें अपना स्थान बना लिया था, 
उस समयसे प्रचलनमें आया है | शिथिलाचार इसकी अपनी विशेषता है । 

फिर भी इस काल में मलसंघ यह नाम कबसे प्रचलित हुआ तो मालम पडता है कि श्रुतकेवली भद्ग- 
बाहुके कालमें श्रीसंघके दो भागोंमें विभक्त हो जानेके बाद ही यह नाम प्रचलनमें आया है। इससे सिद्ध है 
कि पूरे श्री संघमें हसके पहले जो आम्नाय प्रचलित थी उसे ही उत्तर कालमें 'मुलसंघ” इस नामसे अभिहित 
किया जाने लगा । शिलापट्र और मृत्तिलेख आदिमें इस नामका कबसे उल्लेख किया जाने रूगा यह कहना 
तो थोडा कठिन है। परन्तु हमारे पास जो मतिलेख आदिका संकलन शोष बचा है उसमें एक ऐसा भी लेख 
है जिससे यह निष्चयपूर्वक कहा जा सकता है कि ७वीं छताब्दीके पूर्व ही मूतिलेखों आदिमें 'मूलसंघ” का 
उल्लेख किया जाने लगा था | वह लेख इस प्रकार है-- 


वि० संवत्‌ ६१० वर्ष माघ सुदो ११ मूलसंधे पौरपाटान्वये पाटन (ल) पुठसंघही"“। साढोरा 
(गुना) म० प्र ० | 

जैसा कि हम पहले लिख आये है, इस संघके प्रशस्ति आदिमे उल्लेख करनेकी पद्धति भद्रबाहुके कालमें 
ही चालू हो गयी थी । उत्तर कालमे इस नामके पोछे तीन विशेषण और लगे हुए दृष्टिगोचर होते हैं । 
किसी लेखमे बलात्कारगणे, सरस्वतीगच्छे, कुन्दकुन्दाचार्यान्वये' ये तीनों विशेषण लगे हुए हैं । 

हमारे पास जो लेख संग्रह शेष बचा है उसमें सबंप्रथम मृूलसंघके विशेषणरूपसे 'सरस्वतीगच्छ बला- 
त्कारगण' ये दो विशेषण लगे हुए दृष्टिगोचर होते है । पूरा छेख इस प्रकार है-- 

वि० संवत्‌ १००७ मासोात्तममासे फाल्गुनमासे शुक्लपक्षे तिथौ चतुर्थ्या बुधवासरे श्रीमूलसघ 
सरस्वतीगच्छ बलात्कारगण ठाकुरसी दास प्रतिष्ठित ।/* 

बृढी चन्देरी (गुना) स्थित १९वीं शताब्दीका एक लेख भी हमारे संग्रहमे हैं। उसमे मात्र कुन्दकुन्दा- 
न्वय नन्दिसघका उल्लेख हें । लेखका वह अंश इस प्रकार हैं-- 

श्री कुन्दकुन्दान्चय नन्दिसंघे जातो मुनिः श्रीशुभकोतिसूरिः: |” ये दो उल्लेख हैं। उनके 
आधारसे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रारम्भमे और बादमें भी मुलसंघके विशेषणके रूपमें उक्त विशेषणोंका 
लगाया जाना ऐच्छिक रहा है । जैसे जैसे नई परिस्थितियाँ उत्पन्न होती गई बैसे-वैसे इन विशेषणोंका प्रयोग 
विशेषरूपसे होने लगा | 





१, भट्टारक सम्प्रदाय पृ० ४४ में प्रोण बी० पी० जोहरापुरकरने यह संकेत किया है कि “१४वीं सदीक्षे 
मूलसंघके साथ सरस्वतीगच्छ और उसके पर्यायवाची भारती, वागेश्वरी, शारदा आदि नाम जुड़े है ।” 
यहू उक्त प्रतिमालेखकों देखनेसे ठीक प्रतीच नही होता। 
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नीतिसारके उल्लेखसे भी ज्ञात होता है कि सब संघोंका मुल स्रोत मूलसंघ ही हैं ।” बादमें एक अंग- 
घारी जिनका दूसरा नाम गुप्तिगुप्त हैं। अहंदूबलछिन देश, काल और परिस्थितिका विचारकर मूलसंघके अन्त- 
गंत सिंह, नन्दि, सेन और देवसंघकी स्थापना की । 


वर्तमानमें जो शुद्धाम्तायके नामसे प्रसिद्ध है यह उसीका दूसरा नाम हैं। इस समय इसे तेरा--भगवन्‌ 
आपका पन्‍्थ भी कहा जाता हैं। , यद्यपि मूतिलेख आदिमें इसका कही उल्लेख तो दृष्टिगोचर नहीं होता है । 
पर आजकल शुद्धाम्नायको इसी नामसे जाना जाता है। शुद्धाम्नायके जो मृतिलेख हमारे देखनमे आये हैँ 
उनमेंसे एक मृरतिलेख पालीतानाके दिगम्बर जैत मन्दिरमे स्थित जिनमू्तिपर अंकित हैं । वह पूरा लेख इस 
प्रकार है -- 

वि० सं० १७३४ वर्ष मूलसंघे सरस्वतीगच्छे बलात्कारणगणे श्री कुन्दकुन्दाचार्याम्नाये भट्टा- 

रक सकलकीति तत्पट्टे श्री पश्चनन्दी तत्पट्टे भ« श्री देवेन्द्रकोति तत्पट्टे भ० श्री क्षेमकोतिशुद्धाम्नाये 
वागष्देश शीतपाड़ानगरे हँमड़ज्ातीय लूघुशाखायां कमलेश्वरगोत्रे दोषी श्री सुरदास ततु सुरमद 
तयोः पुत्रदोशी सांगीता सरजाण एनयो. पुत्री । 

शुद्धाम्नायके पोषक इस लेखसे यह स्पष्ट हो जाता है कि भगवान्‌ कुन्दकुन्द आम्नाय, शुद्धाम्नाय और 
तेरापन्य ये तीनो एक ही है । यद्यपि कई शताब्दी पूर्वसे लेकर इस आम्नायके जितने भी भट्टारक पढ्ट रहे हैं 
उन सबने अपने व्यवहारमे शुद्धाम्नाय पर म्पराका पूरी  तरहसे त्याग कर पूजा-पाठमे काष्ठासघ परम्पराको 
भले ही अपना लिया था, पर अपनी शुद्धाम्नाय परस्परासे अनभिज्ञ और यशके भूखे श्रावकों ओर पण्डितोका 
भी इस स्थितिको उत्पन्न करनेमे बहुत बड़ा हाथ रहा है । यह हमारी कोरी कल्पना नही है। वर्तमान कालमे 
इस आस्नायके श्रावकों द्वारा मुनि आचारमें शिथिलाचारकों जिस प्रकार बढावा दिया जा रहा है उससे 
ही इस तथ्यकी पुष्टि होती हैं । यदि विचार कर देखा जाय तो पता लगेगा कि १०-११बी शताब्दीसे ही 
इस बुराईने मू संघ शुद्धाम्नायको राहुकी तरह ग्रसना प्रारम्भ कर दिया था। यहो कारण हैं कि समप- 
समयपर ऐसे सद्गृहस्थ और अपनी श्रमणोचित चर्याके प्रति निष्ठावान्‌ मुनि होते आये है जिन्होंने शिथिला- 
चारी मुनि और उनके अनुवर्ती थ्रावकोंकी चिन्ता न कर अपनी पूरी शक्ति इस बुराईको दूर करनेमे लगाई है । 
यहाँ हम ऐसे दो उदाहरण उपस्थित करते है जिनसे हमारे इस कथनकी पुष्टि होती है । पहला उदाहरण 
पचराई (खनियाघाना) क्षेत्रका हैं, जिसे उपयोग जानकर यहाँ दिया जा रहा है-- 

श्री कुन्दकुन्दसन्ताने देसिके संज्ञिके शुभनन्दिगुरो: शिष्य: सूरि. श्री छीलचन्द्रक.। हरीव 
भूत्या हरिराजदेवों भीमेव हि तस्य भीम:। सुतस्तदीयों रणपाल नाम एतड्विरान्वये कृतिराजतस्य । 
परपाटान्वये शुद्धे साधु: नाम्ना महेश्वर:। महेश्वर परेव विख्यातस्तत्सुतो बोधसंज्ञकः। सत्ुत्रो 
राजनो ज्ञेयः कौतिस्तस्येवमद्भुता। जिनेन्द्रवस्शुभात्यन्तं राजते भुवनत्रये। तस्समिन्नेवान्चये दिव्ये 
गोष्टि कावपरो शुभो । पंचमासे स्थितो होको द्वितीयादशभासके || आद्योउसिहडो ज्ञेय: समसाजससा 
निधि: । भक्तो।जनवरस्याद्यो विख्यातों जिनशासने। मंगल महाश्री.। भद्रमस्तु जिनशासनस्थ । 
संबत्‌ ११२२। 

यह वि० सं० ११२२ का लेख है । इस लेखमें आचार्य कुन्दकुन्द आम्नायमे हुए परपट (परवार) 
अन्वयको शुद्ध कहा गया है। इससे इस तथ्यकी पुष्टि होती है कि शुद्धाम्नायकी परम्पराको लोकमे बनाये 
रखना परवार (पौरपाट) अन्बयकी अपनी विद्योषता त॑। हैं ही, दूसरे आम्नायकों बुन्देलखण्डमे प्रवेश न करने 


१. तीर्थंकर महावीर और उनकी आचाये परम्परा भाग ४, पृष्ठ ३५८। 
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दैना यह भी इस अन्वयकी अपनी विशेषता है। साथ ही इससे यह भी सिद्ध होना है कि शुद्धाम्तायंका प्रचेलम 
न तो श्री पं० बनारसीदासजीने ही किया है और न पण्डितप्रवर टोडरमलजीने ही इसको मृतरूप दियां है। 
किन्तु इससे ऐसा रूगता है कि इन दोनों विद्वानोंके कालमें भी आगरा और जयपुरमें शुद्धाम्तायके जिनमन्दिर 
और उसका प्रचार अवद्य रहा है । अतः जैनधर्मका मुलहप समझकर इन्होंने भी इसे न केवल स्वीकार किया 
अपितु इस आम्नायके प्रचारमे अपने जीवनका बहुमाग व्यतीत किया । 

वस्‍्तुत: इस कालमें यह हजारों वर्षसे श्रली आ रही सर्वाधिक प्राचीन परम्परा है | यद्यपि मध्यकालमें 
जन्मी काष्ठासंघ परम्पराको, अपने प्रभाव जमानेमें उपयोगी जानकर, भट्टारकोंने अवश्य ही उसे स्वीकार करे 
लिया था और इस कारण इस (शुद्ध) आम्नायमें मी शिथिलाचारने किसी हृदतक अपना स्थान बना लिया था। 
पर छुद्धास्नायका पूरी तरहसे छोप न किया जा सका । 

इसकी पुष्टिमे एक लेख तो हम पहले ही उद्धृत कर आये है । ऐसा हो एक लेख बूढ़ी चन्देरीमें भी 
उपलब्ध हुआ है । इसमें कुन्दकुन्दान्वय नन्दिसंघके एक उपासकको शुद्धाम्नायके अनुसार ही यम नियमके पालन 
करनेमें दक्ष कहा गया है । लेखका वह अंश इस प्रकार है-- 

श्री कुन्दकुन्दान्ववनन्दिसंघे जातों मुनिः श्री शुभकीतिसूरि:। चरणांबुजापीन्दुमरीचिगौरे 
विश्आाजितानां तिणोयशोभिः ॥ समभवत्‌ शुभनन्दी तस्य शिष्यः रामाबंधजननयालोकेकभानु :। यम- 
नियम” “ शुद्ध सिद्धान्तवली परिगतभवकीति: बीतसंसारचित्त: | बभूव भद्रो वनिजां सनेता कषाय- 
दोष प्रसरस्य हन्ता ॥/"“॥ 


हम पहले पचराईमें प्राप्त एक शिलालेखका उल्लेख कर आये है उस लेखसे भी उस लेखमें वणित 
विषयकी पुष्टि होती है। सम्भवतः इन दोनों लेखोंमें अंकित प्रशस्तियाँ लगभग एक ही कालमें आगे-पीछे 
छिखी गई हैं । पचराईके शिलालेखमें अधिकतर लेख संस्कृत छन्दमें लिखा गया है। यह लेख उसीका 
अनुसरण करता है । दोनोंमे ही श्री शुभनन्दि गुरुका उल्लेख हुआ है। जान पढ़ता है कि ये एक ही व्यक्ति हैं । 
जैंसे पचराईके लेखमें शुद्ध शब्दके द्वारा शुद्धाम्नायको सूचित किया गया है वैसे ही इस लेखमें भी यम-नियमकों 
शुद्ध कहकर शुद्धाम्तायकी ही सूचित किया गया है। तथा इस प्रशस्तिमे भद्दनामके व्यापारियोंके जिस नेताका 
उल्लेख हुआ है, जान पड़ता है कि ये भी पौरपाटान्ययी (परवार) होने चाहिये, क्‍योंकि इनके गुरु भी वही 
सूरि हैं जो पच्रराईके शिलालेखके लेखके गृरु है । दोनोंके लिये विशेषण भी एक समान हैं । ये दोनों उन महा- 
नुभावोंमेंसे हो सकते है जिनके नेतृत्वमें इस अन्बमके कतिपय कुट्म्ब मेवाड और गुजरातको छोड़कर इस प्रदेशमें 
आकर बसे हैं । 


यह वो हम पहले ही लिख आये हैं कि कुन्दकुन्दान्वय, शुद्धाम्नाय और तेरापन्थ ये एक ही हैं । केवल 
इनमें नामभेद अवष्य है। परम्परावली है जो इस कालमें तीर्थकर भगवान्‌ महावी रके कालसे चली आ रही 
है । फिर भी मूलसंघको पहले कुन्दकुम्दाचार्यान्‍वय कहा गया। बादमे काष्ठासंघके लोकमे प्रचलित हो जानेसे 
इसे शुद्धाम्नाय कहा गया । फिर भी सूलसंघ कुन्दकुन्दाचार्यान्वयको माननेवाले भट्टारकों द्वारा काष्ठासंघकी 
परिषाटीके अनुसार देवी-देवताकौ उपासना करना, बैठकर पूजा करना, निग्न॑न्थ मुद्राको गस्ध-पुष्ष आदि लगाकर 
परिप्रही बनाना आदिको स्वीकार कर लिया गया तब जाकर निर्दोष आचारवाले मुनियों ओर गृहस्थोंने शुद़धा- 
स्लायकों अंगीकार कर यह कहना प्रारम्भ किया कि हे भगवन्‌ ! देवी-देवता आदिकी पूजा करना यह तेश 
अर्थात्‌ आपका मार्ग नहीं है। इससे बही मूलसंघ जो पहले कुन्दकुन्दाचार्यान्ययके अन्तगंत शुद्धाम्याय कहा 
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जाता था वही इस कालमें तेरापन्थ कहा जाने लगा । जैन निबन्ध रत्नावछीमे तेरापन्थको ध्यानमे रखकर 
लिखा है-- 
तेरापन्थ भयो हरषे बढ़ो चितचाव | विषमपन्थ अब सुगम कराव )। 

यह संख्यावाची नहीं । 

वहाँ बोसपन्‍्थको ध्यानमें रखकर भी लिखा है-- 

बीसपन्थ अर्थात्‌ विधमपन्‍्थ--टेढ़ापन्थ जिनमतमे मान्य नहीं। यह भी संख्यावाची नहीं। विषमको 
बीस कहा जाने लगा है | 

ज्ञानानन्द श्रावकाचा रमे भी तेरापन्थके विषयमे लिखा है-- 

तेरापन्थी हों। ते सिवाय और कुदेवादिककौ हम नहीं सेवे है। तुम हीने सेवों तो तेरापन्धी । 
सो म्हां तुम्हारो आज्ञाकारी हों । 

जोधराम गोदीवाने प्रवचनसारके अन्तमे लिखा है-- 

कहे जोध अहो जिन ! तेरापन्थ तेरा है। 

यह सब होते हुए भी १२-१३वी शताब्दीमे एक मूनि या भट्टारक हो गये है जिन्होंने अपना नाम 

चन्द्रकीति लिखा है। वे मूलसंघको घ्यानमे रखकर लिखते है-- 


मूल गया पाताल मूल नयने न दीसे। 
मूलहि सदृव्नत भंग किम उत्तम होसे॥ 
मूल पिठां परवार तेने सब काढी। 
श्रावक यतिवर धर तेह किय आवे आढी ॥ 
सकल शास्त्र निरखतां यह पन्थ दीसे नही | 
चन्द्रकीति एवं वदति मोरपीछ कोठे कही ॥ 
इससे स्पष्ट है कि बीसपन्थ (काष्ठासंध) मूलसंघका सदासे विरोधी रहा है । इतना ही नहीं, किन्तु 
इस कालमें मूल्संघके स्थानमे जो तेरापन्थ प्रचलित है उसमे भी तेरा' पदका अर्थ विपर्यास द्वारा तेरह अर्थ 
करके उसका खण्डन करते हुए श्री पं० पन्‍नाछालजी जयपुरी गद्यमे तेरा पन्‍थ खण्डन' में लिखते हैं-- 


दस दिकपाल उत्थापि गुरु चरणा नहिं छागै। 

केसर चरणां नहिं धरे पुष्पपूजा फुनि त्यागे॥ 

दीपक अर्चा छांडि आसिका भालन करहि। 

जिन नहवन न करे रात्रिपुजा परिहर्रह। 

जिनशासन देव्या तजि रांध्यो अन्न चहोडे नहिं। 

फल न चढ़ावे हरित फुनि बेठि पूजा कर नहिं॥ 

ये तेरह उर धरि पन्‍थ तेरे उर थाप्ये। 

जिनशासन सूत्र सिद्धांत मांहिला वचन उथापे॥ 
हम पहले तेराका अर्थ लिख आये है | जबसे मूलमंध कुन्दकुन्दाचार्य और शुद्धाम्तायके अर्थ तेरापन्थ 
शब्द प्रयुक्त होने लगा तबसे ही तेरा पदका अर्थ हे भगवन्‌ | आपका यही अर्थ होता आ रहा है । इसके 
पोषक कई प्रमाण हम पहले दे ही आये है । फिर भी बोसपन्‍्थी इसका क्‍या अथ॑ करते हैं इसका पण्डित 
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दन्ता लालजी हारा लिखित उक्त कविता एक नंमूना है । इसमें तेराका किस प्रकार तेरह अथ करके तेरापन्थ- 
का खसण्डन किया गया हैं यह तेरापन्थियोंको समझने लायक बात हैं । 


पण्डित पन्‍नालालजीका कहना है कि तेरापन्थी लोग (१) दस दिकपालोंको अर्थ नहीं चढ़ाते, (२) 
बोसपन्थी मुनियोंकी चरण वन्दना नहीं करते, (३) जिनमूर्तिक चरणोंपर केशर नहीं लगाते, (४) फूलोंसे 
पूजा नहीं करते, (५) दं।पकसे पूजा और आरती नहीं करते (६) आसिकाको मस्तकसे नहीं लगाते, (७) अभि- 
षेक नही करते, (८) रात्रिमे जिनदेवकी पूजा नहीं करते, (९) शासनदेवताकों नही मानते, (१०) दाल, भात 
और रोटी नही चढ़ाते, (११) हरे फल नही चढ़ाते, (१२) बैठकर पूजा नही करते, तथा (१३) स्त्रियां सृत्र 
सिद्धान्त ग्रन्थोंका पठन-पाठन और प्रवचन नहीं कर सकती । 

ये तेरह बाते तेरापन्थी नहीं मानते, इसलिये ही इन्हें तेरापन्थी कहा गया है । किन्तु विचार कर देखा 
जाय तो ये सब क्रियाएँ मिथ्यात्की पीषक होनेसे जिनधर्ममे मान्य नहीं है। कारण कि हमारे समान दस 
दिकपाल और शासनदेवता संसारो ही है, मोक्षमार्गी नही । फिर भी हम सब उनकी पूजा करें यह हमारा 
अज्नान है । स्वामी समन्‍न्तभद्रनें रत्नकरण्डश्रावकाचारमे इसीलिये इनकी उपासना करनेका निषेध किया है । 
जिनधर्मके शासनदेवता वास्तवमे जिनदेव ही है संसारमें रुछानेंव।ले देवी-देवता नही । 

निर््नन्थ पाँच प्रकारके होते है-पुलाक, बकुश, कुशील, निर्ग्रन्थ और स्नातक । इनको जैसे सचित्त 
वस्तुका स्पर्श नही कराया जा सकता वंसे ही स्नातकोंके और स्त्रियोक॑ प्रतिकृतिरूप जिनबिम्बको भी सचित्त 
वस्तुका स्पर्श कराना योग्य नही है, इसी कारण तेरापन्थी भाई सचित्त पुष्प और फलोंसे पूजा नही करते ओर 
न ही पुष्पोंको भगवानके चरणोंपर चढाते ही है । केशर परिग्रहका प्रतीक है, इसलिये ते रापन्थी भाई भगवानके 
चरणोंमे कंशर नही लगते । 

बीतराग साधुका कोई पन्‍थ नहीं होता । वह सदा बीतराग मार्ग साधुका ही उपासक होता है । फिर 
भी जो बीसपन्थकी पुष्टि करता है वह सच्चे अर्थमे बीतरागी साधु नही है, इसलिये जो गृहस्थ ऐसे साधुकी 
बन्दना नही करते वे ठीक ही करते हैं, क्योंकि बीसपन्थमे जिन १३ बातोंको स्वीकार किया हैं ये सब अज्ञानकी 
प्रतीक हैं । 

दीपकसे सूध्षम जीवोका बघ होता है, कभी-कभी बादर (स्थल) जीव भी उसकी चपेटमें आ जाते हैं, 
इसलिये यदि तेरापन्थो, पृजा-आरतीमे दीपकका प्रयोग नहीं करते तो वे ठीक ही करते हैं। ऐसे आचरणके 
लिये उनकी हमसे प्रशसा ही करनी चाहिये । वीतराग जिन तो सदा ही वीतराग हैं । उनकी चाहे कोई निन्‍्दा 
करे या प्रशंसा, उन्हें उससे कोई प्रयोजन नही । दोनोके प्रति वे समान है । इतना अवश्य हैं कि जिस विधिसे 
वे अरहन्त और सिद्धपदको प्राप्त हुए है वह शिक्षा उनसे सहज ही मिल जाती है । इसे यदि आसिका माना 
जाय सो ऐसा कोन व्यक्ति है जो इसे लेना नही चाहता । उसके लिये सदा ही मस्तक झुका हुआ है । इसके 
सिवा दूसरी कोई आसिका नही है, जिसके लिये यह अपना मस्तक झुकाता फिरे। 

सिजा हुआ अन्न एक मर्यादा तक ही ठीक रहता है । उसके बाद उसमे त्रस जीबोंकी उत्पत्ति होने लगती 
हैं। यही कारण है कि तेरापन्थी भाई-बहन प्रासुक द्रब्यसे ही पूजा करते है। हम तो कहेंगे कि पुण्य किसमे है 
इसका विचारकर बीसपन्थी भाहयोंकों भी ऐसा हो करता चाहिए । 

जिन प्रतिमा अरहन्त और सिद्ध पदका प्रतीक है। और इन दो पदोंका अभिषेक होता नहीं, अतः 
शुद्धिके ख्यालसे उनका प्रक्षाऊ ही किया जाता है, अभिषेक नहीं। यह वस्तुस्थिति हैं। बीसपन्थी भाइयोंको 
इस विधिका अनुसरण करना चाहिये । 
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शपत्िमें जब श्रावक ही सब प्रकारके आरम्भसे विरत हो जाता है, ऐसी अवस्थामें वह पूजाका आरक्म॑ं 
कैसे करेगा, अर्थात्‌ नही करंगा, क्योंकि इस कालमे स्थुल-सूक_्म जीवोंका अधिक संचार होने रूमता है। इसे 
बीसपन्थी भाई भी समझते है । हठ और विवेकमे बड़ा अन्तर है । हम तो यही चाहते हैं कि वे हठका मार्ग 
छोड़कर विवेकका भार्ग अंग्रीकार करें । 

ऐसा नियम है कि पूर्वोका अध्ययन श्राविक्राकी बातकों छोड़िये आयिकाकों भी नहीं करना चाहिये 
कैसी आग्रमकी आज्ञा हैं । प्रवचन उसे बहिनोंमे ही करना चाहिये, क्योंकि जिप गादी पर बैठकर पुरुष प्रवलन 
करते हैं ब्रह परम्परासे प्राप्त आचार्योकी गद्दी है। वर्तमान कालमें इस नियमका पालन तो इ्वेताम्बर भाई 
बहिन भी करते हैं। फिर बीसपन्थका नाम लेकर दिगम्बर उसका उल्लंघन करें यह जिनमार्म नहीं है । 
आज कल अीख्पन्‍्थी बहिनोंने ये सब मर्यादा त्याग दी है । इसका विचार उन्हींको करना है कि किस बातमे 
हमारे घ॒र्मकी रक्षा होतो हैं । विदुषी होना और बात हैं और आगमकी आज्ञाका उल्लंघन कर चलना और 
बात है । 

इस प्रकार विचारकर देखा जाय तो मूलसंघ कुन्दकुन्दाचायंके आम्नायके अन्तर्गत शुद्धाम्नाय तेरापन्ध 
ही जिनधर्मकी उपासनाका सच्चा मार्ग है, अन्य नही यह सिद्ध हुआ । 





वर्ण व्यवस्थाका आन्तर रहस्य 


अन्य देशोंसे भारतवर्धकी स्थिति सर्वथा भिन्‍न है । वैदिक घर्मकी कृपासे यहाँका मानव समाज मुख्यतः 
जार वर्णों और अनेक जातियों ब उपजातियोंमें विभकक्‍त हो गया है जब कि अन्य देशोंमें ऐसा कोई विभाग 
नहीं दिखाई देता है। हजारों वर्षोसे भारतवर्षकी कमजोरी और परतन्त्रताका एक कारण यह भी है। इस 
जातीय चढ़ाओढ़ने देशके नेतिक बलका तो नाश किया ही है साथ ही वह भौगोलिक दृष्टिसे एक होकर भी 
भीतरसे अनेक भागोंमें बट गया है । 

इधर कांग्रेसकी बागड़ोर सम्हालनेके बाद महात्मा गाँधीने जीवनमे श्रम, शम और समकी प्रतिष्ठा 
करनेके लिये कुछ समान भूमिका तैयार करनेका प्रयत्न किया था और अंशतः थे उसमें सफल भी हुए 
थे, किन्तु कांग्रेसकी वर्तमान नीति इतनी कमजोर और लचर है जिससे तत्काल इस समस्याका हल होना 
कठिन ही दिखाई देता हैँ। कांग्रेस हरिजनोंका जीवनस्तर तो सुधारना चाहती है पर बह शेष तीन बर्णोँ्मे 
आये हुए अन्तरको दूर करनेके लिये कुछ भी प्रयत्न नही कर रही है। इससे देशके सामाजिक जीवनमें थोड़ा 
बहुत सुधार होकर भी उसमें क्रान्तिकारी परिवर्तन नहीं हो सकेगा । 

भारतीय साहित्यका आलोडन करनेसे ज्ञात होता है कि देशकी वर्तमान सामाजिक व्यवस्थाका 
मुख्य आधार भनुस्मृति है। उसमें चार वर्णोकी उत्पत्ति ब्रह्मासे बता कर उनके अलग-अलग कर्तव्य निश्चित 
किये गये हैं । इसके अनुसार अध्ययन, अध्यापन, दान ओर प्रतिग्रह ये ब्राह्मणोंके कर्तव्य हैं, प्रजाकी रक्षा, 
दान, पूजा, अध्ययन और इन्द्रियोंके विषयोंमें अनासक्ति से क्षत्रियोंके कर्तव्य है, पशुओंकी रक्षा, दान, पूजा 
अध्ययन, वाणिज्य, धनकी वृद्धि करना और कृषि ये वैध्योंके कर्तव्य है तथा असूया रहित होकर ब्राह्मण 
आदि ठीन वर्णोंकी सेवा करना यह शूद्रोंका कर्तव्य है । 

मनुस्मृतिमे दूसरे वर्णोंकी अपेक्षा ब्राह्मणको अनिर्बन्ध अधिकार दिये गये है। चरित्रबलमें हीन होनेपर 
भरी थे सबसे श्रेष्ठ मान लिये गये है । 

साधारणत: जैन पुराणोंमें भी चार बर्णोकी चर्चा देखनेंकी मिलती है। आदि पुराणमे बतलाया है कि 
मृगके आदिमे भगवान्‌ ऋषभदेवने गुण कर्मके अनुसार क्षत्रिय, वेश्य और थूद्र इन तीन बर्णोकी स्थापना की 
थी । इस अबस्थाके अनुसार जो छास्त्र धारण कर आजीविका करते थे वे क्षत्रिय इस नामसे अभिहित किये 
ग्य्ये थे, जो खेती, व्यापार और पशुओंका पालन कर आजीविका करते थे वे बेश्य इस नामसे अभिष्ठित किसे 
गये थे और जो क्षत्रियों व वध्योंकी शुक्षषा कर आजीविका करते थे वे शूद्र इस नामसे अभिहित 
किये गये थे । 

आदिपुराणके अनुसार ब्राह्मण वर्णकी स्थापना ऋषभदेवने नही की थी किन्तु कुछ काल बाद उनके 
प्रथम पुत्र भरतने क्षती श्रावकोंको ब्राह्मण संज्ञा दी थी और उन्हें ब्राह्मण वर्णका कहा था । 

इसी प्रकार बौद्ध परम्परामे भी चार वर्णोका उल्लेख देखनेको मिलता है। धम्मपदमे एक गाभ३ 
आई है । उसका आशय यह है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र ये नाम अल्य अलग कर्मके अनुसार रखे 
गये थे । यह गाथा जैत आश्रम उत्त राष्ययन सूत्र भी पाई जाती है। यद्यपि वर्ण व्यवस्थाके सम्बन्धमें जैन 
और बौद़ परम्पराका आशग्र एक है पर बेदिक परम्परासे उसमे मौलिक अन्तर है । 


५४२ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्न्य॑ 


बैदिक परम्पराके अनुसार प्रत्येक वर्णकी प्राप्ति जन्मसे होती हैं। जो जिस वर्णमें उत्पन्न होता है 
उसे जीवन भर उस वर्णके कत्तंव्योंका पालन करना पड़ता हैं। उसका यही स्वधर्म हैं। चार पुरुषाथोंमें 
उल्लिखित धर्म पुरुषार्थ भी यही हैं । मोक्ष पुरुषार्थ इससे भिन्‍न है । इस व्यवस्थाके अनुसार दानका स्वीकार 
और अध्यापन ये कार्य ब्राह्मण ही कर सकता है। अन्य तीन वर्णके लोग न तो दान ले सकते हैं और न 
अध्यापन कार्य ही कर सकते है । शुद्र तो शुश्रषा करनेके सिद्रा और क्रिसी बातका अधिकारी माना ही नहीं 
गया है | अध्ययन, दान और पूजा ये कार्य ऐसे है जो बाह्मणोके सिवा क्षत्रिय और वेश्य भी कर सकते हैं 
पर शझ्ूद्रको इन कार्योके करनेका भी अधिकार नही दिया गया है । वे सदा मूर्ख और पंगु बने रहें इसकी पूरी 
व्यवस्था की गई है । 

यों तो अब बैंदिक परम्पराके अनुसारकी गई व्यवस्थाका अन्त हो रहा है । झूद्रोको वे सब अधिकार 
मिल रहे हैं जो उनसे छीन लिये गये थे । वे अब मन्दिर जा सकते है, अध्ययन अध्यापनका कार्य कर सकते हैं, 
आदर सम्कारमें हिस्सा बटा सकते है, सबके साथ बराबरीसे बैठ कर भोजन, पान कर सकते है, सदाचारका 
स्वयं पालन कर सकते है और दू सरोंसे इसका पालन करा सकते है । उनके प्रति ब्राह्मण धर्मने जो घृणा पैदा की 
थी वह अब दूर होने लगी है । अब अधिकतर लोग यह समअने लगे है कि जैसे हम मनुष्य हैं वैसे वे भी 
मनुष्य हैं । हमसे उनमे कोई अन्तर नही है। फिर भी अभी ऐसे कितने ही मनुष्य शेष है जो इन परि- 
वर्तनोंका ब्रोध कर रहे हैं और अपनी पुराणी प्रभुताफों जीवित रखना चाहते है । किन्तु अब स्थिति इतनी 
अधिक बदल गई है जिससे देशका पीछे लौटना असम्भव हैं । वे राजा, जो इस व्यवस्थाको दृढ़मूल करनेमे 
सहायक थे अब धूलिधृसरित हो कोनमे पे सिसक रहे है । सामन्‍्तों और परिग्रहवादियोंकी भी यही दक्षा 
होनेवाली है और आशा है कि निकट भविष्यमे ईश्वरकों भी अपराधियोके कठघरेमे छा कर खड़ा किया 
जायगा । अब उसके नामपर निकलनेबाली विज्ञप्तियोंको सुननेवाला कोई नहीं रहेगा | सब उसे उपेक्षा और 
तिरस्कारकी दृष्टिसे देखने लगेंगे । अब तो ऐसे समाजका उदय होकर ही रहेगा जिसमे सबको समान रूपसे 
विकास करनेका अवसर मिलेगा । 


इतने विवेचनसे यद्यपि यह स्पष्ट हो जाता हैँ कि वैदिक परम्पराके अनुसार जो वर्णव्यवस्था चाल है 
वह सर्वथा अनुपयुक्त हैं । उससे मानव समाजका न तो कभी कल्याण हुआ है और न हो सकता है । फिर भी 
विश्व किसी प्रकारकी सामाजिक व्यवस्था ही न हो यह हमारा मत नही हैं। पश्चिमीय देशोंमें ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र इन शब्दोका व्यवहार न भी किया जाता हो तो भी वहाँ कोई न कोई व्यवस्था तो 
हैं ही । हम ऐसी ही व्यवस्थाक पक्षपाती है जिससे मानव समाजका प्रत्येक व्यक्ति अपनी व॑यक्तिक स्वतंत्रताका 
अनुभव करतेमे पूर्ण सम हो । इसमे सन्देह नहीं कि पहिले हम आदिपुराणके अनुसार जिस व्यवस्थाका निर्देश 
कर आये हैं उसमे बहुत कुछ भशमें यह गुण मौजूद है । 
आदि पुराणमें वर्ण व्यवस्थाका निर्देश करते हुए परम्भमें जो छह कर्म बतला आये है, वे है-असि, 
मषि, कृषि, विद्या, वाणिज्य और शिल्प । इन छहोंमें पूजा, दान, अध्ययन, अध्यापन और प्र तिग्रह इनका 
अन्तर्भाव नहों होता । असिकर्म आदि आजीविकाके साधन है और पूजा आदि धर्मके साधन है । वर्ण व्यवस्थामें 
मुख्यता आजीविकाको है ध्ंकी नहीं । वर्णका अर्थ है वाहिरी रूप रंग। जिमसे बाहरी रंग ढंगकी पहिचान 
मा जज 
हा लिये इस अन्तरकों जानना जरूरी है । 


उसमें किसीके बैयक्तिक अधिकार पर कुठाराधात न हो इस बात पर पूरा ध्यान रखा गया है। इसके अनुसार 
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जो जब जिस कर्मको करता है उस सप्तय वह उस वर्णका माना जाता है । आजीविकाके साघन बदल जाने पर 
वर्ण भी बदल जाता है। वर्ण कोई भी हो पर दानका लेना देना, अध्ययन अध्यापन करना और पूजा करना ये 
कार्य किसीके लिये वर्जित नहीं हैं। केवल इतनी विशेषता है कि ब्राह्मण इस संज्ञाकी प्राप्तिमें चारित्र भी 
निम्मित्त है । इसीसे उसका कोई भी कर्म निश्चित नहीं किया गया है । वह अपने चारित्रका अविरोधी कोई 
भी कम कर सकता है। क्षत्रिय, वैश्य या शद्र जो भी श्रावक ब्रतको स्वीकार करता है वह ब्राह्मण वर्णका 
कहलाने लगता है । 

माना कि उत्तरकालवर्ती कुछ आचार पग्रन्थोंमें अनेक दृषित परम्पराओंने प्रवेश पा लिया है और 
अधिकतर विद्वान्‌ उनके अनुसार वर्तन करना ही धर्म समझने लगे हैं | आज जैन संघमें जो विविध मत दिखाई 
देते है वे इसीके परिणाम हैं। पर यदि वे किचित्‌ विवेकसे काम लें तो उन्हे अपने मतके बदलनेमें जरा भी 
देर न लगे । उन्हें केवल इतना ही विवेक करना है कि ब्राह्मण कहे जाने वाले मनुष्यसे शूद्र कहे जानेवाले 
मनुष्यमें तत््वतः कोई अन्तर नहीं है । जिस प्रकार एक मनुष्यका पगडी बाँधना और दुसरे मनुष्यका टोपी 
पहिनना यह रुचिका प्रदन है, इससे उन दोनों मनुष्योंकी आन्तर योग्यतामे कोई अन्तर नहीं आता । उसी 
प्रकार बाह्य परिस्थितिवश कर्मभेदसे भी मनुष्योंकी आन्तर योग्यतामे कोई अन्तर नहीं आता । दोनो ही 
मोक्षके अधिकारी है और दोनों हो स्वर्ग नरक आदिके भी अधिकारी हैं । अत. यही निश्चित होता है कि 
मनुष्यका वर्ण अर्थात्‌ व्यवसाय कुछ भी क्‍यों न हो इससे वह अन्य मनुष्योंसे किसी भी बातमे न तो हीन ही 
समझा जा सकता है और न ऊँच ही । 

जैन परम्पराके अनुसार वर्ण व्यवस्थाका यह आन्तर रहस्य है। हम समझते हैं कि आजका मानव 
समुदाय इस प्रकारकी व्यवस्था करनेमें पूरी तरह हाथ बँटायेगा । 





महिलाओं द्वारा प्रक्नाल करना योग्य नहीं 


इस कालमें कोल्हापुर निवासी डा० ए० एन० उपाध्ये एक मनीधी विद्यान्‌ हो गये हैं । वे साहित्यिक 
गोष्ठियोंमें सम्मिलित होनेके लिए प्रायः उत्तरप्रदेशमें भी आया करते थे । कई मन्दिरोंके गर्भालयोंमें घुसकर 
महिलाओंकों भगवान्‌का अभिषकन-प्रक्षाल करते हुए देखकर वे आपसमे कहा करते थे कि उत्तरप्रदेशमें यह प्रथा 
कबसे चल पड़ी है। हमारे प्रदेशमें तो महिलाएँ गर्भालयमे कभी भी प्रवेश नहो करती । जब उन्हें बतलाया 
जाता कि बीसपन्थका प्रचार करनेवाले साधुओंने ही यह प्रथा चलाई है। तब उन्हें बड़ा आएचर्य होता और 
वे यह बात सुनकर अवाक रह जाते । 


इस कालमे ऐसे भी कई मुनिसंघ हैं जिनका संचालन महिलाएँ ही करती है । इतना ही नहीं, उन्हें 
स्पर्श करनेमे भी थे नहीं हिचकिचाती । साथु भी ऐसा करनेसे उन्हे नहीं रोकते । आगम क्‍या है इस ओर 
वे थोडा भी ध्यान नहीं देते । शायद उन्हें परलोकका जरा भी भय नहीं है तभी तो वे ऐसा करते-कराते 
रहते हैं । 

यहाँ यहू कहा जा सकता है कि महिलाएं जिनदेवका पूजन-वन्दन करें, मुर्नियोंको आहार दें, वे भोजन 
बनानेका सब काम भी करें, फिर उनमे ऐसी कौनसी कमी है कि वे श्री जिन मन्दिरमे जाकर जिनबिम्बका न॑ 
तो प्रक्षाल-अभिषेक ही कर सकें और न उसे स्पर्श ही कर सकें । पुरुष साधुओंकी वैयावृत्य तो करे और 
महिला न करे यह कैसी बात है। भगवान्‌का प्रक्षाल करना साधुओंकी वैयावृत्य करना ये पूजन-बन्दनके समान 
ही जब धर्मसाधनके अंग है तब फिर उन्हें ऐसा करनेका निषेध क्यों किया जाता है । 

यह एक समस्या है जिसपर आगमके प्रकाशमे विचार करता आवश्यक प्रतीत होता है। मूलाचारका 
एक समाचार नामका अधिकार है। उसमे लिखा है-- 


एवंगुणवदिरित्तो जदि गणधारित्त करेदि अज्जाणं । 
चत्तारिकालगा से गच्छादिवराहणा होज्ज ॥ 
जो आचार्य क्षमादि गुणोंसे विभूषित नही है, धर्ममे स्थिर नहीं है, वराम्यप्रवण नही है, संग्रह और 
अनुग्रह करनेमें कुशल तथा अपने संघकी संम्हाल करनेमें भी समर्थ नही है, वह यदि आयथिकाओका आचार्य 
बनवा है तो वह गणपोषण, आत्मसस्कार, सल्लेल्नना आदिकी विराधना कंरनेवाला होता है । 
इससे मालूम पढ़ता है कि जिस प्रकार पिता कन्याक्री भले प्रकार रक्षा करता हूँ उसी प्रकार पिता 
स्थानीय आचार्य भी आथिकाओकी रक्षा करने वाला होना चाहिये । इसीलिये आचायंको चिरकालका दीक्षित 
होना चाहिये आगममें यह कहा गया है । 
यह सब जानते हैं कि जिस समय कन्या यौवन सम्पन्त हो जाती है उसी समय वही पिता कन्याके 
शरीरको स्पर्श तक नही करता । जहाँ गृहस्थावस्थामे यह स्थिति है वहाँ साधुको कैसे रहना चाहिये इसका भी 
विचार करके वहाँ लिखा है-- 
कण्णं विधवं अंतेउरियं तह॒ सइरिणीं सलिगंवा | 
अचिरेणाल्लियमाणो अपवाद॑ तनन्‍्थ पप्पोदि॥ १८२॥ 
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जो साधु कन्या, विघवा, गृहणी, स्वैरिणी और व्रतधारिणीके साथ सम्भाषण करता है, उनके साथ 
बैठता उठता है वह लोकमें निन्‍्दाका पात्र होता है । 

जहाँ पुरुष साधुओोंके लिये यह मर्यादा स्थापितकी गई है वहाँ आयिकाएँ चौर गृहस्थ स्थियाँ भी 
साघुओंके साथ किस प्रकार वर्तन करे इसका विचार भी आगममे किया गया है वहाँ लिखा है-- 

पंच छ सत्त हत्थे सुरी अज्ञावगो य साधू य । 
परिहरिऊणज्जाओ मवासणेणेव वंदंति ॥१९५॥ 

आचायसे पाँच हाथ दूर, उपाध्यायसे छह हाथ दूर और साधुसे सात हाथ दूर बैठकर आयिकाने 
उनके समक्ष क्रमसे अपनो आलोचना, अध्ययन और उनकी वन्दना करनी चाहिये ॥१९५॥ 

इससे स्पष्ट है कि आयिकाओंके लिये आगममें जब इतनी कड़ी व्यवस्था है तब अन्य गृहस्थ स्त्रियों- 
को तो इस मर्यादाका और भी कड़ाईसे पालन करना चाहिये । ऐसी अवस्थामें वें जिनबिम्बको स्पर्श करें यह 
फैसे बन सकता है। पूजन करना, बन्दना करना और बात है और प्रक्षाल-अभिषेक करना और बात है । इन 
दोनों क्रियाओंमे बडा अन्तर है। वन्दना पूजन क्रिया दर <ह ही की जाती है ओर प्रक्षाल-अभिषेक क्रिया 
अति निकट रहकर की जाती है । प्रक्षाल-अभिषेक क्रियामे केवल कलश ढारना ही पर्याप्त नही हूँ, किन्तु 
स्वच्छ अंगोछीसे पोंछकर जिनबिम्बकों सूखा कर देना भो उसका अंग है । अत. किसी भी महिलाको पुरुषका 
विग्रह (शरीर) समझकर जिनबिम्बका न तो प्रक्षाल ही करना चाहिये ओर न स्पर्श ही करना चाहिये । जिन- 
बिम्ब वीतरागताका प्रतीक हो सकता है, महिला बीतराग नही होती । वह पुरुष शरीर है, पता नही कब कैसे 
परिणाम हो जाये। यदि कहा जाय कि दर्शन करते समय भी ऐसा होना सम्मव हैँ । यह सच हैं, परन्तु शक्‍्य 
का ही परिहार किया जाता है, अशक्यका नहीं ऐसा समझ कर महिलाको दर्शन-पुजन करनेका निषेध नहीं 
किया गया हैं, प्रक्षाल-अभिषेक करनेका निषेध किया गया है | 

यहाँ यह कहा जा सकता है कि कोई भी महिला भगवानका प्रक्षाल अभिषेक न करे इसका कथन किस 
आग्रममें किया गया है। सो इसका समाधान यह है कि जैसे पुरुषको स्वस्त्रीको छोड़र सचित्त और अचित्त 
किसी भी प्रकारकी स्त्रीकों स्पर्श करने और रागपूर्त्रक देखने और स्पर्श आदि करनेका आग्रममें निषेध है उसी 
प्रकार स्त्रीको भी स्वपुरुषको छोड़कर सचित्त और अचित्त किसी भी पुरुषकों स्पर्श करने और रागपूर्वक 
देखनेका आगममें निषेध है । इस प्रकार जब यह व्यवस्था है वो ऐसी अवस्था में महिलाओं द्वारा भगवान्‌की 
प्रतिकृतिस्वरूप जिनबिम्बके अभिषेकका आगमसे स्वयं निषेध हो जाता हैं। यह आगयम ही तो है जिसका 
सम्प्रदाय भेदफे बिना सबको पालन करना चाहिये । यह किसी खास सम्प्रदायकी बात नही है । जीवनको धर्म- 
मर्यादाके अनुकूल बनाये रखनेकी बात है । 

यहाँ कोई कहे कि पुरुषके समान स्त्री भी परपुरुषको न तो रागपूर्वक देखे ही, “और न स्पर्श ही करे 
यह तो समझे आता है, परपुरुषकी अचित्त मूर्तिको स्त्री न तो स्पर्श करे और न रागपूर्बक देखे ही यह बात 
समझमे नहीं आती, क्योंकि उस अचित्त मूर्तिकि साथ जब संसारको बढ़ानेवाला कार्य किया ही नही जा सकता 
ऐसी अवस्थामे उसे स्पर्श आदि करनेका निषेध क्‍यों किया जाता है? सो इसका समाधान यह है कि स्पर्श 
करनेसे मनोबिकारका होना अधिक सम्भव है इसलिए उसका सब्ंप्रथम त्याग कराया जाता है। जो सबकी 
उत्पत्तिका निरमित्त विशेष है उसका त्याग करनेसे ही वह धर्म उत्तम प्रकारसे पलता हैं । 

स्त्री स्वपुरुषमे सन्तोष रखे और पुरुष स्वस्त्रीमें सन्‍्तोष रखे यह गृहस्थ धर्मकी मर्यादा है। इसका 
निर्वाह करनेके लिए स्त्रीको परुषके समान काष्ठ, पाषाण और लेप आदिसे निर्मित अखित्त पुरुष मूतिका सब 

६९ 
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प्रकारसे अवद्य ही त्याग कर देना चाहिये | यह विधि हैं। इस बातको ध्यानमे रखकर दोनोंके लिए बहुतसे 
नियम बनाये गये है। शोलके जो अठारह हजार भेद आगममे बतलाये गये है उनके पीछे यह हेतु मुख्य है। 
वे अच्छी तरहसे तभी पल सकते है जब पुरुष और स्त्री दोनों हो अपनी-अपनी मर्यादामे रहते हुए इनमेंसे 
जिनका पालन करना गुहस्थके लिए शक्‍्य है उनका पालन करनेमे समुचित ध्यान रखें । 


यहाँ कोई कहे कि वे तो मुनियोके लिए आगममें बतलाये हैं गृहस्थोंके लिए नहीं । सो ऐसी बात नहीं 
है, क्योंकि जो धर्म मुनियोंके लिए कहा गया है, अंशतः गृहस्थ भी उसका पालन करे यह विधि है। यदि मुनि 
समग्र भावसे उसका पालन करते हैं तो भले करे, गृहस्थोंको उनके पालन करनेमे सावधान तो रहना 
ही चाहिये। 

जो स्त्री-पुरुष पाँच अणुब्रत लेते हैं वे तो उनका उत्तम प्रकारसे पालन करते ही है । कदाचित्‌ उनके 
पालन करनेमें दोष छगता है तो उसका परिमार्जन भी करते है । पर जो पाँच अणुब्रत भी नही लेते है तो 
क्या उनके लिए यह छूट है कि वे हिंसा आदियें यद्वा-तद्ठा प्रवृत्ति करे, यदि नहीं, तो सामाजिक दृष्टिसे उन्हें 
भी हिंसा आदिका ऐसा काम न करना होगा जिसे समाजमें निन्‍्ध समझा जाय और स्वयंको लोकापवादका 
पात्र बनना पड़े । इसी दृष्टिको ध्यानमें रखकर लौकिक और पारलछौकिकके भेदसे धर्मकों दो भागोंमे विभक्त 
क्षिया गया हैं। इसी बातको ध्यानमे रखकर सोमदेव सूरि यशस्तिलकमे लिखते भी है-- 


हो हि धर्मो गृहस्थानां लौकिकः पारलौकिकः | 
लोकाश्रयी भवेदाद्यः परः स्यादागमायः ॥ 
लोकिक और पारलौकिकके भेदसे धर्म दो प्रकारका है। लौकिक धरंका आधार लोक (सभाज) है और 
पारलौकिक घर्मका आधार आगम है । 


इसका अथ॑ं है कि गृहस्थ चाहे वे स्त्री हो या पुरुष जो पारलोकिक धर्म (गुरुकी साक्षीपूर्वक ब्रतादि। 
स्वीकार नही करते, उन्हे सामाजिक मर्यादा बनाये रखनेके लिए उस मर्यादाके अनुरूप आचारका पालन अवश्य 
ही करना चाहिये । इसके लिए पहले गाँवके स्तर॒पर या मुहल्ले आदिके स्तरपर सामाजिक संगठन अवश्य 
रहता था | उसके मुखिया सामाजिक मर्यादाका स्वयं तो पालन करते ही थे, उन मर्यादाओका दूसरोंसे भी 
पालन कराते थे | इसके लिए पुराने कालमे दण्ड व्यवस्था भी थी। और जो सदस्य उस व्यवस्थाका उल्लंघन 
करता था वह पंचायत द्वारा दंडका भागी होता था ! श्री सोमदेव सूरिने लौकिक धर्मको लौकाश्रित कह कर 
इसीकी ओर संकेत किया है । इसके छोकिक घर्मका तो पालन होता ही था, पारलौकिक धर्मकी ओर भी आम 
स्त्री-पुरुषका झुकाव बना रहता था। जैन मात्रको प्रतिदिन श्री जिनमन्दिरमे जाकर भगवानके दर्शन करने 
चाहिये, छात कर पानी पीना चाहिये ओर रात्रिमे भोजन नहीं करना चाहिये यह इसी सामाजिक व्यवस्थाका 
सुखद फल होता था । 


मुनि तो मात्र पारलौकिक धर्मका ही आचरण करते है। इस कारण वे मात्र आहार-पानीके निमित्त 
गाँवमें जाते हैं। कौन सम्पन्त है और कौन निर्धन, उन्हे इससे कोई मतलब नहीं रहता था। जो घधर्मका 
जिज्ञासु है वह उनके पास जाय और धमकी शिक्षा ले | वे बचन न बोलते हुए भी अपने शरीरसे मोक्षमार्गका 
दर्शन करा देते थे । 

किन्तु जो भृहस्थ स्त्री-पुरुष हैं उन्हें सामाजिक मर्यादाओं का अवश्य ही पालन करना चाहिये । इसी 
आधारपर बे पारलोकिक धर्म स्वीकार करनेके अधिकारी होते हैं। और इसी आधारपर यह परम्परासे स्वीकार 
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किया जाता रहा है कि जो सामाजिक मर्यादाओंका भछे प्रकार पालन करता है, उनमें किसी प्रकारका दोष 
नहीं लगने देना वही पारलोकिक धममे स्वीकार करनेका अधिकारी होता है, अन्य नहीं । 


'मुनिके तो मात्र पारलौकिक धर्म ही होता है। पर गृहस्थके लौकिक धर्मके साथ पारलौकिक धर्म भी 
होता है और नही भी होता । जो गुरु साक्षीपूर्वक व्रत स्वीकार करते हैं उतके पारलौकिक धर्म अवश्य होता 
है । लौकिक धर्म उनके गौण रहता है | इसका अर्थ यह कि धर्म सम्बन्धी जो क्रियाएँ वे पहले लौकिक दृष्टिसे 
पालते थे वे पारलौकिक धर्मका अंग बन जाती हैं । तथा लौकिक क्रियाओंको वे उदासीन भावसे पालन करते 
है, उनका उल्लघन नहीं करते । पर जो अपनी अदक्तिवश पारलौकिक घर्मको नही स्वीकार कर पाते उन्हें 
लौकिक घर्ममें दृढ़ता बनाये रखनी होती है, इसके पिना सामाजिक व्यवस्था एक क्षण भी नहीं चल सकती । 

इसको ध्यानमे रखकर यही समझना चाहिये कि जो मुनि होते हैं उनके तो शीलके अठारह हजार 
भंद ब्रत रूपमे होते हैं, पर गृहस्थ उनका लौकिक दृष्टिसे पालन करते हैँ । इसका अर्थ यह है. कि जैसे पुरुष 
सचित्त या अचित्त स्त्रीमृतिको न तो रागभावसे देखते ही हैं और न स्पर्श ही करते है । उसी प्रकार स्त्रियाँ 
भी सचित्त और अचित्त पुरुषमतिको न तो रागभावसे देखती ही हैं और न उन्हे स्पर्श ही करती हूँ । 
श्री मन्दिग्जीमे विराजमान तीथंडूरकी धातु-पाषाण आदिसे निर्मित जिनमृ्ति पुरुषमृति ही है, इसलिये 
महिलाओंको चाहिये कि वे उनका अभिषेक करनेके लिए लाछायित न हों । जो स्त्री धर्म है वे मन, वचन और 
कायसे उसे भली प्रकार पालन करें । 

इसके बाद एक सवाल यह अवश्य उठता हैं कि यदि ऐसा है तो फिर स्त्रियाँ मुनियाकों आहार कैसे 
देती है। सो इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार स्त्रियाँ अतिथि आदिको आहार कराती है उसी प्रकार 
मुनिको भी आहार करानेको अधिकारिणी है । फिर भो वे एफाकिनी रहकर आहार नही देती, किन्तु सबके 
साथ रहकर आहार देती है । उसमे मुनिके शरीरको स्पर्श करने का कोई अवसर ही नही आता । मुनि आहारके 
शोधनमे और उसको लेनेमे व्यस्त रहता हैं। इसलिए उसे पता ही नही चलता कि आहार देनेवाला कौन है । 
ओर महिला साधुको अन्तराय न हो जाय, इसलिए उसकी आँखे आहारसे शोधनमे लगी रहती है. इसलिए 
उसका चित्त भी अन्यत्र नही जाता और इस प्रकार आहार विधि सम्पन्न हो जाती है | इसलिए महिला मुनिको 
आहार देती है अतः वह अभिषेक-प्रक्षालछ भी कर सकती है यह सवाल ही नहीं उठता । 

इस प्रकार इतने विवेचनसे यह निश्चित हो जाने पर भी कि महिला भगवान्‌के अभिषेक-प्रक्षाल 
करनेकी अधिकारिणी नहीं हूँ थोड़ा अन्य प्रकारसे भी इस विषय पर विचार कर लेता आवश्यक प्रतीत 
होता है । 

भावपाहुडमे एक गाथा आती है जिसमे दस प्रकारके अग्रह्मका त्याग कर नौ प्रकारके ब्रह्म चर्यके पालने- 
का विधान किया गया है । वह गाथा इस प्रकार है-- 

णवविहबंभ॑ पयडहि अब्बंभं दसविहं पमोत्तृण | 
मेहुणसण्णासन्‍्तोी भमिओसि भवण्णवे भीमे ॥९८॥ 

है जीव तूँ! दस प्रकारके अब्रह्मकों छोड़कर नौ प्रकारके ब्रह्म चयंको प्रगट कर, क्योंकि तुँ मैथुन 
संज्ञामें आसक्त होकर भयंकर भवार्णवमे भ्रमण करता रहा ॥९८॥ 

यहाँ इस गाथामे दस प्रकारके अब्रह्म के त्यागके साथ नौ प्रकारके ब्रह्मचर्यके पालन करनेका उपदेश 
दिया गया है । दस प्रकारका अन्नह्म क्या है जिसका पुरुष और महिलाको त्याग करना चाहिये इसका निर्देश 
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करते हुए लिखा है कि (१) पहले एक-दूसरेका चिन्तन होना, (२) पीछे एक-दूसरेको देखनेकी इच्छा होगा, 
(३) पीछे एक-दूसरेके प्रति निद्वास छोड़ना, (४) पीछे ज्वर होना, (५) पीछे दाह होना, (६) पीछे कामकी 
रुचि होना, (७) पीछे मर्च्छा होना, (८) पीछे उन्माद होना, (९) पीछे एक-दूस रेके बिना जीनेमें सन्देह 
होना और (१०) पीछे एक-दूसरेके बिना मरण हो जाना । 

यह दस प्रकारका अब्रह्म है । जो पुरुष या महिला अपनेको भूलकर कामके पीछे लगते हैं उनकी यह 
दशा होतो है । इसीलिए एक कविने लिखा भी है कि-- 

बलवान्‌ इन्द्रियग्रामो विद्वांसमपक्ष॑ति | 

चाहे पण्डित हो या मुनि जो पज्चेन्द्रियोंक विषयोमे उलझता है उसकी यह दक्षा होती है | इसलिये 
एक-दूसरेको स्पर्श करनेकी बात तो छोडिये, एव-दूसरेको रागभावसे देखना भी जीवनको मटियामेट करने- 
बाला है । अतः ब्रह्मचयंकी जो नौ वाड़े आगममे लिखी हैँ उनको जीवनका अपना अंग बनाते है उनका जीबन 
ही सफल होता है । ब्रद्मचयंकी वे नौ वाड़े इस प्रकार है -- 

(१) पुरुष और महिलामे एक-दूसरेको सेवन करनेकी अभिलाषा न करना, (२) किसी भी प्रयोजनसे 
एक-दूसरेके अंगोंको स्पर्श नहो करना, (३) पुष्ट और गरिप्ठ रसका सेवन नहीं करना, (४) एक-दूसरके द्वारा 
काममें लाये गये शय्या आदिका सेवन नहीं करना, (५) एक-दूसरेके मुख व शरीरके कामको बढानेवाले 
अंगोंको देखनेकी इच्छा नही करना, (६) एक-दूरारंका सत्कार-पुरस्कार करना, (') पहले हम कैसे भोग 
भोगते थे इसको याद नहीं करना, (८) आगे वे भोग कैसे प्राप्त होगे इनकी अभिलाषा नहों करता और 
(९) अभीष्ट विषयोंका सेवन नही करना । 

ये ब्रद्मचर्यकी नौ बाड़े हैं। जैसे खेतकी बाड खेतमे बोये हुए धान्यकी रक्षा करनेमें निमित्त है वेसे 
ही जो गृहस्थ पुरुष या महिला सदाचारपृर्वक अपना जीवन व्यतीत करना चाहने है उन्हें ब्रह्मच्यत्री इन नौ 
वाड़ोंकों अवश्य पालना चाहिये। मात्र इसी प्रयोजनकों ध्यानमे रखकर महिलाओको जिनबिम्बका 
प्रक्षाल-अभिषेक नहीं करना चाहिये यह आगमकी आज्ञा हैं। पूजन, स्वाध्याय ओर सामायिक आदि करते 
समय जब अपने भाव ठीक नहीं रहते, उनमे विक्रति आ जाती है तब प्रक्षाल-अभिषेक करते समय किसी भी 
महिलाके परिणाम ठीक रहे आवंगे यह बह स्वयं नहीं जान सकती, अतः महिलाको जिनमतिका प्रक्षाल आदि 
ऐसे काम नही करना चाहिये, यही राजमार्ग हैं । 





शिक्षा और धरमंका मेल 


जैन समाजमें घारमिक शिक्षण संस्थाओंका सब जगह प्रसार है। घामिक शिक्षणके नाम पर समाजका 
भी बहुत कुछ पैसा खर्च होता है। परन्तु इन संस्थाओंसे निकलनेवाले शिक्षितोंकी मनोभूमिका कैसी रहती है 
इस ओर बहुत हो कम लक्ष्य दिया जाता है । इसका सबसे प्रधान कारण तो यह है कि इन संल्याओंका खर्च 
चलानेवाली समाज ही आज उन संस्थाओंकी मालिक है। इसलिये मालिक और नौकरमे जो व्यवहार होना 
चाहिये या मालिकका नौकरके साथ आज कल जो व्यवहार चालू है प्रायः इसी भूमिकाको लेकर हमारे शिक्षित 
तैयार होते है । इसलिये जगह-जगह पर शिक्षितोंमे मानसिक दुर्बलता नजर आती हूँ । ऐसे एक नही अनेक 
उदाहरण दिये जा सकते हैँ जिनसे इस बातकी पृष्टि बहुत ही अच्छी तरह होती है । जो शिक्षित इस मनो- 
भूमिकाको छोडकर काम करते हैँ उन्हें सब जगह धत्रके खाने पड़ते हैँ या उन्हें समाज रचनाकी सबसे निद्ृष्ट 
स्थितिमे रहकर अपना जीवन व्यतीत करना पड़ता है। सच पूछा जावे तो धर्मज्ञ विद्वान इतने आदर्श होना 
चाहिये जिससे उनका समाजके ऊपर सबसे अधिक प्रभाव रहे । परन्तु यह बात लिखनेमे जितनी सरल है 
प्रत्यक्ष व्यवहारमे उसका उपयोग होना उतना ही कठिन हैं। एक तो समाज ही अपने इस अधिकारको छोडनेके 
लिये तंयार नही हो सकती है । दूसरे विद्वानोंमे संघ शक्ति निर्माण होकर अपने कतंव्यका ज्ञान नहों हुआ है । 


समाजकी इच्छा 


इस विषयमे समाज या समाजके नेताओंकी यह भावना रहित है कि आजकल जो कुछ भी थोड़ी बहुत 
जागृति दिखाई देती है उसका कारण हमारा पैसा हैं इर्सालए हमारी इच्छाके अनुसार काम करना विद्वानोंका 
कतंव्य ही है। समाज यह नहीं चाहती है कि विद्वान्‌ स्वतंत्र होकर धर्म और समाजका काम करें 
और हम निस्पहतास उनके सहायक हों | कोई भी तटस्थ व्यक्ति, जहॉपर स्थानीय या प्रादेशिक पाठ- 
शालाये चालू है--जाकर इस बातका अनुभव कर सकते हैँ कि उन पाठशालकाओके अध्यापकोंको समाजके 
प्रसन्‍न रखनेके लिये सबसे अधिक प्रयत्न करना पडता है । इससे हमारे शिक्षितोका सबसे अधिक समय या तो 
चापलूसीमे व्यतीत होता हैं या अपनी आजीविकाको स्थिर रखनेके लिये उत्तरदायित्वपूर्ण कायेसे विमुख रहनेमें 
ही निकल जाता हे । समाजकी इज्छा भी इससे अधिक नहीं रहती है । उसको ऐसा विद्वान्‌ सबसे अधिक प्रिय 
मालूम पड़ता है जो स्वतन्त्रता पूर्वक अपने जीवनको व्यतीत करता है। 
विद्वानोंकी मनोवृत्ति 

अपनी इस जघन्य स्थितिमे समय व्यतीत करनेमें शिक्षित कुछ कम दोषी नहीं हैं। उनका शिक्षण भी 
विशाक्त ओर उदात्त मनोभूमिकाको सामने रखकर नहीं होता है। कोई व्यक्ति किसी शिक्षणसंस्थामे जाकर 
रहे तो उसे आजके शिक्षितोंकी मनोभूमिकाका उसी समय पता लग सकता हैं। बहाँ त ठो धार्मिकताके ही पाठ 
पढ़ाये जाते है और न समाजोत्यानके । वहां पुस्तकी झञानके रूक्ष वातावरणके अतिरिक्त किसीको और कुछ 
भी दिखाई नहों देगा । केवल धाभिक पुस्तकोके पढ़ लेनेसे ही धामिकता और समाजोत्थानकी भावना जागृत 
नहीं हुआ करती है इसके लिये एक दूसरे प्रकारके बाताबरणकी ही आवश्ष्यकता लगती है जिसका हमारी 
शिक्षण संस्थाओंमें बिल्कुल ही अभाव हैँ । 
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हमारी शिक्षण संस्थाओंमें जो अधिकारी होते है वे प्रायःकर शिक्षणके ज्ञाता न होकर अशिक्षित ही 
हुआ करते है। इसलिये उनका शिक्षणसंस्थाओंकी अन्तरंग व्यवस्थापर बिल्कुल ही ध्यान नहीं जाता है । 
उनकी सबसे बड़ी चिता बजटकी पूर्ति हो रहती हैं। वे इसका थोड़ा भी विचार नही कर पाते कि इस संस्थासे 
बालकोंके ऊपर क्‍या परिणाम होता है | इसमे और क्या सुधार करना चाहिये जिससे इस संस्थासे निकले हुये 
बालक प्रखर विद्तत्ताके साथ समाजके नेता बनें । इस व्यवहा रका बालकोंके ऊपर जो परिणाम होना चाहिये 
वही होता हैं और थे भी अपने समयको इसको वजीफा अधिक मिलता है मुझे कम मिलता है,' इत्यावि क्षुद्र 
बातोंमें व्यतीत कर देते है । 

उन्हे अपनी बौद्धिक और मानसिक दाक्तिके बढ़ानेके लिये थोडा भी अवसर नहीं मिलता । सभा 
सासाइटियोंमें कभी यदि विद्यार्थी भाग भी लेते है तो वहाँ पर वे रूक्ष विषय रखे जाते है. जिनका उनके 
जीवनसे विशेष कुछ सम्बन्ध ही नही होता है । अध्यापकोंका काम किताबी शिक्षणके दे देनेमें और सुपरिस्टेन्डेस्ट- 
का काम रजिस्टर हाजिरीके भरनेपेही पूरा हो जाता है । यह दोष केवल कर्मचारियोंका ही हो यह बात नहीं 
हैं। संस्थाओंकी रचना हो इस ढगसे की गई है कि वहांपर दूसरे विषयोके विचारके लिये गुंजाईश ही नही 
है । सरकारी संस्थाओं और इन धाभिक सस्थाओमे यदि थोडा बहुत्त भेद कहा जा सकता है तो केवल इतना 
ही कि सरकारी संस्थाएं सरकारके नियंत्रणमें चालू है और ये सस्थाएँ समाजके नियत्रणमे चलाई जाती हैँ । 
उनकी कार्यपद्धतिमे कोई भी अन्तर नहीं दिखाई देता है। जिस प्रकार सरकारी संस्थाओसे गुलामवृत्तिके और 
स्वाभिमानको खोये हुये शिक्षित तैयार होते है वही स्थिति तो आज हमारी धार्मिक संस्थाओंकी है। इससे 
न तो समाजकी ही भूख भग सकती है और न धर्मके सम्बन्धभे कोई ठोस काम ही हो सकता है, ऐसी 
संस्थाओंसे निकलनेवाले विद्वानोंकी मनोवृत्ति यदि दुबली हो तो इ समे आश्चर्य ही क्या ? 
क्षिक्षषकी कमजोरी 

संस्थाओंमें छात्रोको जिन ग्रन्थोंके आधारसे शिक्षण दिया जाता हैं वे ग्रथ प्रोढ और तात्विक विवेचन 
करनेवाले हुये तो भी केवल इतनेसे ही विद्यार्थियोकी बुद्धिमें प्रौदता थोडे ही आ सकती है| जहाँ तक अनुभव 
तो यही आता है कि दर्शनशास्त्रके उच्च और आदर्श ग्रंथ अष्टसहस्रो जैसे ग्रन्थोंका अध्ययन किया 
हुआ भी विद्यार्थी दर्शन शब्दकी समग्र व्याख्या करनेमे असमर्थ ही ठहरता है। इसका कारण या है, 
इधर हमारी शिक्षण, संस्थाओंका बिल्कुल ही ध्यान नही जाता है। मनुष्य एक प्रयोगमे असफल हो जानेपर 
भी उसमें वह सूधारणा करता है परन्तु हमारी संस्थाओंमे इस ओर बिल्कुल ही ध्यान नही दिया जाता है । 
यही कारण है कि शिक्ष णकी कमजोरी विद्यार्थियोके शिक्षण सस्थाकों छोड़कर कार्यक्षेत्रमे आ जानेपर भी अंत 
तक खटकती रहती है । हमे अपने धर्मग्रन्योंका और उसकी विवेचन पद्धतिका अभिमान होना ही चाहिये 
परन्तु विद्यार्थी प्रतिपाद्य विषयको अधिकसे अधिक किन तरीकोंसे हृदयंगम कर सकेगा इस ओर ध्यान देना 
और तदनुकूल साधन सामग्रीका एकत्रित करना भी वो अत्यंत जरूरी है नहों तो शिक्षणका निकम्मापन 
शिक्षितोंके दृदयोंको क्लोखला किये बिना नही रहेगा । 
ब्ाजकी भूल 

आज कल विद्वानोंका सम्बन्ध केवल अपने धमं और समाजसे ही न होकर उसका क्षेत्र 
बढ़ रहा है। एक समय था जबकि मनुष्यकी भावनाएँ प्र/दशिक या अपनी सरक्ृतिके अन्दर रहते हुए भी 
उनका काम चल जाता था। परन्तु आज केवल उतनी भावनाओंसे कोई भी रूमाज या घ॒र्म आगे आनेका 
प्रयत्न करे तो यह उसका अट्ृह्ास होगा । आज हमे परस्परकी कलहके कारणोंकी मीमांसाको छोड़कर रचना- 
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त्मक कार्योंकी ओर अधिक लक्ष्य देना होगा । आज प्रत्येक जाति रचनात्मक कार्योमे ही अपनी शक्तिका व्यय 
करके अपनी अपनी संस्कृतिको सुदृढ़ करनेमें लगी हुई है । विरोध या मतभेद केवल जैनसमाजमे ही है ऐसा 
थोड़े ही है। इसका कटुफल तो प्रत्येक समाजकों भोगना पड़ रहा है। परन्तु दूसरी समाजके विचारशील 
छषिक्षितोंने अपने दृष्टिकोणको बिल्कुल हो बदल विया है। वे देख रहे है कि आजके जमानेसे हमारी संस्कृतिका 
मेल कैसे बैठेगा । उन्हें और बातोंकी चिताकी अपेक्षा आजके जमानेमें अपनी संस्कृतिको सर्बोत्कृष्ट सिद्ध करने 
की सबसे अधिक चिता हैं। परन्तु यह बात केवल संस्क्ृतिके गुणानुवादसे कभी भी पूरी नहीं हो सकती है । 
इसके लिए हमे अपनी संस्कृतिमेसे वे उच्च आदर्शरूप साधारण तत्त्व ढूंढ निकालने होंगे जिसका बहुजन समाण 
के ऊपर प्रयोग करनेपर अनुकू ल परिणाम सिद्ध होगा । यदि जैन विद्वान्‌ इस कार्यको कर सके तो संभव है कि 
उनकी संस्कृतिका बहुत कुछ अंश सारी समाजे आत्मसात्‌ कर सकती है। यही तो आजकी भूख है । परन्तु 
यह कब हो, जबकि हमारी शिक्षण संस्थाओंमे सुधार किया जावे । शिक्षणसंस्थाओके संचालक योग्य विद्वान्‌ 
नियुक्त किये जावें । परूंजीपतियोका काम केवल द्रव्य खर्च करनेका हो और शिक्षितोंका काम उनमें योग्य 
सुधारका । 


जब हम इतना कर सकंगे तभी यह कहा जा सकता है कि हमने धर्मकल्पव॒क्षकी मूलको पानी सीचनेका 
काम किया । इसके बिना हम धर्मकी सच्ची उपासनासे कितने दूर हैं यह बारीकीसे विचार करनेवाले व्यक्ति 
को उसी समय मालूम पड़ सकता है। मन्दिरोमे हमे धमंका शिक्षण मिलता है परन्तु उसका केवल परलोकसे 
ही सम्बन्ध है । हमे अपने जीवनमे विशेषता उत्पन्न करनेके लिये इन शिक्षालयोंके शिक्षणकी ही आवश्यकता 
हैँ । समाज सुधार और संस्कृतिका पोषण यह काम केवल शिक्षितोके द्वारा ही हो सकता है । इसलिये समाज 
का कर्तव्य हैं कि उसने योग्य शिक्षित निर्माण करनेके लिये थे इन धर्मदिनोमे प्रतिजा करनो चाहिये । धर्मा- 
यतन समझकर मंदिरोंकी व्यवस्थाकी ओर जितना ध्यान दिया जाता है उतना ही ध्यान इन शिक्षालयोंकी 


ओर देनेकी आवश्यकता है । धर्म, शिक्षित और समाजका स्थार इसी प्रकार हो सकता हैं। बाकी सब स्वाग 
ही समझना चाहिये । 





अध्यात्म-समाजवाद 


भारतको राजनतिक स्वतन्त्रता मिलनेके बाद जिन परिस्थितियोंका निर्माण हो रहा है उन्हें देखते 
हुए यह आवश्यक प्रतीत होता है कि हम जैन संस्कृतिके मु तत्त्वों पर विचार करे और देखें कि थे तत्त्व 
बर्तभान परिस्थितिको सम्हालनेमे कहाँ तक उपयोगी हो सकते हैँ । 


यों तो जैनसाहित्यमे ग्रन्थोंकी कमी नहीं हैं पर सास्क्ृतिक दृष्टिसे जिस पर अधिक दृष्टि जानी चाहिये 
बहू है भगवान कुन्दकुल्दका समयप्राभूत। इस समय वरगंवादमूलक अध्यात्मवाद और भौतिक समाजवादको 
विफल करनेका हमारे पास एक ही मार्ग है और वह है अध्यात्म समाजवाद । भगवान कुन्दकुन्दने अपने इस 
ग्रम्थराजमें इसी तत्त्वका सुन्दरतासे निरूपण किया है । सच पूछा जाय तो जैन संस्कृतिको यह आत्मा है । 

तत्काल वर्तमान समस्याओका हल समाजवाद माना जाने लगा है। अधिकतर लोगोंका यह ख्याल 
होता जा रहा है कि इसे स्वीकार किये बिता सब प्रकारकी बुराइयोंका दूर किया जाना असम्भव हैं। इसमे 
सन्देह नहीं कि उनका यह ख्याल बहुत कुछ अशोंम सही हैं, क्योंकि इस समय ईश्वरवाद, वर्गवाद और 
आधिक विषमताने मानवसमाजकों इतनी बुरी तरह जकड रखा है कि जिससे उसे सांस लेने तकका अवसर 
नहीं मिलता । इस तन्त्रजालसे किस प्रकार निकला जा सकता है इसका उसे ज्ञान ही नही है। ये बुराइयाँ 
मानव समाजका कोढ हैं, इसमे जरा भी सन्देह नहीं । माक्सने धर्मको अफीम कहा है इसका कारण यही है । 
उसने देवा कि ये बुराइयाँ धर्मके नाम पर प्रचारितकी जाती है और जनताको पथश्नष्ट किया जाता है । 
ईश्वर तो है ही नही | यदि वह होता तो विश्वकी इतनो दुरवरथा क्‍यों होती ? क्‍यों हिन्दुस्तान और पाकि- 
स्तान बनते ? क्यों मानव मानवमे इतना अन्तर होता ? क्‍यों गरीबी और अमरीका भेद होता ? सच पूछा 
जाय तो मार्क्सने मनुष्यकी बुद्धिपर लगे हुए ताछेको खोल दिया है और प्रत्येक मनुष्यकों स्वतन्त्र भावसे सोचने 
का अवसर प्रदान किया है । 

किन्तु उसकी व्यवस्थामें एक दोष हैं। माक्संवाद जहाँ आथिक विषमताके दूर करनेका प्रयत्न करता 
हैं तथा इस व्यवस्थाके आधारभूत ईदंवरवाद और वर्गवादकों जडमुलसे उखाड़ फंकता हैं वहाँ वह जीबन 
संशोघनकी बातको सववंथा भुला देता हैं । यह तो कट रसे कट्टर मार्क्सवादीको भी स्वीकार करना पड़ेगा कि 
जो भी व्यवस्थाकी जाती है वह मानव जीवनको सुखी बनानेके लिये ही की जाती हुँ । इसक॑ बिना उसका 
कोई मूल्य नहीं । पर क्या इतने मात्रसे जीवनमे आई हुई भीतरी और बाहिरी सब प्रकारकी बुराइयोका अन्त 
हो जाता है यह एक गम्भीर और माभिक प्रश्न है जिसका समाधान माक्सवादके आधारसे होना कठिन हैं । 
इसलिये इसका समाधान पानेके लिये जब हम माक्सवादके सिवा अन्यत्र दृष्टिपात करते है तो हमारी दृष्टि 
अध्यात्म-समाजवादके ऊपर जाती है। हम देखते है कि इसमें माक्‍संके व॑ सब सिद्धान्त तो निहित है ही जिनका 
उसने केपिटछ ((99/20) नामक पुस्तकमे विचार किया हैं । साथ ही उसमे जीवन संशोधनके मल आधारों 
और उसकी तात्त्विक प्रक्रियापर भी गहराईसे विचार किया गया हैं । हु 

अध्यात्म-समाजवादको दूसरे शब्दोंमें अध्यात्म समताबाद' भी कह सकते है | इसका व्यापकसे व्यापक 
अर्थ है जड चेतन सबकी स्वतन्त्र सत्ता स्वाकार क़रमा ओर कार्यकारण भावको सहयोग प्रणालोके आधार 
पर स्वीकार करके व्यक्तिकी स्वतन्त्रताको आँच न आने देना । 
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यह बतंमान कालीन अव्यवस्थाका समुचित उत्तर है। इसमें एक ओर जहाँ आत्माकी स्वतंत्रता स्वी- 
कारकी गई है वहाँ दूसरी ओर जड़ तत्वोकी स्वठन्त्र ससाकों भी नहीं भुलाया गया हूँ । यह मुकम्मिल 
स्वतन्त्रताकी पूरी गारंटो हो जातो है । अन्तरंग समस्या है व्यक्तिगत उन्नति और बहिरंग समस्या है परस्पर 
के सम्बन्ध की । यह दोनोंका सुन्दरतम हुछ उपस्थित करता है । 

जैसा कि हम देखते हैं विश्व अनेक तस्‍्वोंका समुदाय है । हसमें जड़ चेतन सभी तत्त्व मौजूद हैँ। उनके 
सहयोग और सम्मिश्रणसे ही इसकी निर्बाध गति चल रही है। इसमे क्या जड़ और क्‍या चेतन एक भी तत्त्व 
परतन्त्र नही है । सभी अपनी अपनी स्वतन्त्रताका उपभोग कर रहे हैं। ऐसी हालत में यह मानना मैं बढ़ा 
हूँ बह छोटा है, यह मेरा भोग्य है मैं उसका मोक्‍ता हूँ, यह अछूत है में छूत हूँ, में स्वामी हूँ वह सेवक हैं, 
मैं राजा हूँ वह प्रजा है, मैं राव हूँ बह रंक है' निरा अज्ञान है, अधिकतर ये विकल्प जीवनमे आई हुई कमजोरी 
के कारण होते हैं। जिन्होंने कमजोरी पर विजय पाई हैं वे इनसे सदा मुक्त रहते हैं। कमजोरीसे हमारा 
तात्पयं राग 6५ और मोहसे है । विश्वमे जितनी भी समस्याएँ उम्रूप धारण किये हुए है या जो नई नई 
समस्थाएँ सामने आ रही हैं उनका एकमात्र कारण यह राग, द्वेष और मोह ही तो है । इसीके कारण विश्व को 
ये दिन देखने पड रहे है । 

अध्यात्म-समाजवादका आन्तररूप जितना निर्मल और वस्तुस्पर्शी है उसका बाह्यरूप भी उतना ही 
मोहक और सब प्रकारकी कल्पित विषमताकों दूर करनेवाला है। यह समत्वकी भावनाओंमेसे प्रसूत होकर 
जीवनके प्रत्येक क्षेत्रम अपनी छाप छोडता जाता हैं। यह ऐसी विषमताको जीवनकी जीज नहीं मानता जिसे 
हम ऊपरसे स्वीकार करते हैं । उदाहरणार्थ छूत-अछूत समस्याको लिया जा सकता है । वैदिक ध्मके प्रभावसे 
कुछ ऐसा प्रघात पड गया है जिससे कुछ भाई छूत और कुछ भाई अछूत माने जाने लगे हैं । जो छूत माने जाते 
हैं उनके साथ मानवताका व्यवहार किया जाता है, उन्हें बैठनेके लिये उचित स्थान दिया जाता है और मन्दिर 
आदिये प्रवेश करनेपर रोका नही जाता । किन्तु जो अछूत माने जाते है उन्हे न तो अपने पास बंठने दिया जाता 
है, न मन्दिरमे जाने दिया जाता है और न स्पश ही किया जाता हैं । लघुशंकाके बाद हाथ धोनेसे काम चल 
जाता है पर उनका स्पर्श हो जानेपर सचेल स्नानकी आवश्यकता पडती है। कुत्ते बिल्लीके छू जानेपर किसी 
प्रकारकी बुराई नहीं मानी जाती पर उनके छू जानेपर सारा घ॒र्म कर्म बिगड़ जाता हैँ । वे तिय॑चोंसे भी बदतर 
मान लिये गये है । 

यह समस्या देशके सामने हजारों वर्षसे उपस्थित है । इस कारण देशको जो हानि उठानी पड़ी हैं वह 
अवर्णनीय है । इस सामाजिक विषमताके परिणामस्वरूप ही देशको अनेक भागोमे बटना पड़ा है । पजाब और 
बंगालका हृत्याकाण्ड इसीका परिणाम हैं फिर भी भारतीयोंकी आँखें नहीं खुल रही है । मानाकि वे जब अशुचि 
अवस्थाम हों तब उनसे दूर रहना चाहिये पर स्नान करनेके बाद जब वे स्वच्छ कपडे पहिन लेते है तब ऐसी 
कौन सी बाधा रह जाती है जिससे उन्हें स्पर्श नहीं किया जाता ? 

जहाँ तक बेदिक धर्मावलम्बियोंका सवाल है यह बात कुछ-कुछ समझमें भी आती है कि वे अपने ही 
समाजके एक अंगको अपनेसे जुदा रखें, क्योंकि इस धर्मका मुरूय आधार है सामाजिक विषमता । वे जन्मना 
अर्णव्यवस्थापर जोर भी इसी कारणसे देते हैं और उच्चत्व तथा नीचत्वका आधार कर्मको मानते है | वेद और 
बेदानुभोदित स्मृति उनका मुख्य धर्मशास्त्र है। इसके अनुसार मनुष्यको अपने-अपने वर्णकी प्राप्ति जन्मसे होती 
है । वे ब्राह्मणत्व आदि जातिको नित्य मानते हैं इसलिए जिस व्यक्तिसे जिस जातिका समवाय सम्बन्ध हों 


जाता है यह जीवन भर उसी जातिका बना रहता है। अनेक प्रयत्न करनेपर भी उसकी जाति नहीं बदलती । 
० 


५५४ : सिद्धान्ताजाये पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य 


ब्राह्मण चाहे जितने भ्र्‌ णहत्या, चोरी हिंसा आदि निम्नतम पाप करे इससे वह कभी भी ब्राह्मणसे-अब्नाह्मण 
नही हो सकता और शूद्र चाहे जितने सदाचार पालन आदि उच्चतम कर्म करे इससे वह कभी भी शूद्रसे अशूद्र 
नहीं हो सकता । 

पर जैन घर्मानुयायियोंने तीर्थकरोंके उपदेक्षोंको भुछाकर परघर्मकों कैसे स्वीकार कर लिया है यह बात 
जरा भी समझमे नहीं आती । जैन तत्त्वज्ञान उन्हें क्या आज्ञा देता हैं यह बात उन्हे आँख लोल कर देखनी 
चाहिये । वे चाल व्यवस्थाके व्यामोहमें पड़कर खीझें नही किन्तु इसके वास्तविक कारणोंपर जाँय ! वे देखे कि 
क्यों हम अपने ही समान एक भाईको छूत और दूसरे भा को अछूत मानते हैं। एक भाईमे ऐसी कौनसी विशे- 
षता है जिससे वह छूत माना जाता हैं और दूसरे भाईमे उसकी क्‍या कमो है जिससे वह अछूत माना जाता है ' 
यदि सचमुचमें वे अन्तदुष्टि होकर देखेगे तो उन्हें मालूम पडेगा कि यह केवल हमारे राग, हेष और मोहका 
विपाक हैं जो हमसे ऐसा मनवा रहा है । उन भाइयोंमे ऐसी छूत और अछ्तपनेकी कोई निसानी नहीं हैं, दोनों 
ही समान हैं। यह मालम पडनेपर कि यह अछत है हम ग्लानि करने लगते है, परन्तु इसके पहले ऐसा कुछ 
भी भाव नहीं होता । इसलिये आवश्यकता अपने इन विकारोंको त्यागने की है । इन विकारोंके दूर हो जानेपर 
यह समस्या सुतरा सुलझ्ष जाती है । हममे बह समानताका भाव आने लगता हैं जिसकी आज विश्वकों आवश्य- 
कता है और जिसका निर्देश हजारों क्या लाखों वर्ष पहले जैन तीर्थकरोने कर दिया था । उन्होंने स्पष्ट घोषणा 
की थी कि धर्म तो पशुओ तकके लिये हे वह मनुष्य-मनुष्यमे अन्तर कैपे कर सकता है ? यही सबक है कि 
उनकी सभाओंमे सबको समानभावसे आने दिया जाता था और सब उनके उपदेशोंसे छाभ उठानेके लिये 
स्वतन्त्र थे । 


कहा यह जाता है कि वे संस्कारहीन है अतः उनके सम्पर्कसे सदाचारके लोप होनेका भय हैं | पर इस 
युक्तिवादमे कोई तथ्य नहीं । यह भाव केवल अपने जीवनकी कमजोरीको व्यक्त करनेवाला है ! वंसे देखा जाय 
तो सम्पर्क तो उनके साथ बना हुआ हैं ही और उसके बिना काम्र भी नहीं चलता । केवल छूनेका परहेज कर- 
के बैठे हैं और ऐसा मान लिया हैँ कि यह न छूना ही धर्म है । धर्मकी यह कितनी उथली परिभाषा है । जिस 
घ॒र्मका उपदेश जीवनमे आये हुए विकारकी दूर करके अपने स्वभावकी ओर ले जानेके लिये दिया गया था वह 
धरम स्वयं विकारीभावमें चरितार्थ हो रहा है । हमने अपने मिथ्या अभिनिवंश्ञके वशी भूत होकर धर्मके स्वरूपकी 
दिया ही बदल दी हैं । इस व्यवहार द्वारा या तो हम रेतमेंसे तेल निकालना चाहते है या रात्रिको दिन बनाना 
चाहते है । और मजा यह कि गालियां देते हूँ माक्संवादको । माक्संवाद हमारो इन भूलोंका ही तो फल है । 
यदि हम चाहते हैँ कि अध्यात्म-समाजवाद जीवित रहे तो हमे उसके अनु सार अपना जीवन भी बनाना होगा । 
हमें इस संकुचित मनोवृत्तिकों छोड़ कर विस्तुत आधारसे विचार करना होगा । 

यदि थोड़ी देरकों यह मान भी लिया जाय कि वे संस्कारहीन हैं तो भी हमारा कर्तव्य उनसे पृथक्‌ 
रहनेका नही होना चाहिये । हमें विश्वास और दृढ़ताके साथ उनके जीवनको सुधारनेका प्रयत्न करना चाहिये, 
उन्हें मन्दिरमे आने देना चाहिये और तीर्थंकरोंके उपदेशों द्वारा उनके चालू जीवनकों बदलनेका प्रयत्न करना 
चाहिये । इसके लिये हम ईसाई मिसनरियोंसे काफी शिक्षा ले सकते है। जिन भारतवर्षीय ईसाईयोका हम 
लोग आदर करते हैं उन्हें बैठनेके लिये कुर्सो देते हैं बे कल भंगी और चमार ही तो थे । फिर वे आज ऐसे कैसे 
बन गये ? एक सहवास और सदुपदेश ही तो इसका कारण है । 

यदि भारतवर्षने जैन तत्त्वशानके आधघारसे इस सभस्याकों सुलझानेका प्रयत्न किया होता तो इसमें 
सन्देह नहीं कि इस समस्याके हल होनेमें जरा भी देर नहीं छगती । जैनधर्मने कर्मके आधारसे उच्चता और, 
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नीचता मानतेकी कभी भी दिक्षा नहीं दी है। वह तो गर्भज मनुष्यमात्रमें समान योग्यता मानता है । कर्मसे 
न कोई ऊँच होता है और न कोई नीच । उच्चता और नीचताका यदि कोई आधार है भी तो बह आल्तरिक 
परिणति ही है जो किसी भी मनुष्यके हो सकती है। इसके लिये जाति पांतिका बन्धन आवश्यक नही है | 
सच तो यह है कि स्वयं जैनियोंने इस महान्‌ तत्त्वज्ञानको तिलांजलि दे दी हैं और जिस जाति पाति या सामा- 
जिक उच्चत्व और नीचत्वका विरोघ्र करनेके लिये उनके पूर्वजोंने अनक संकटोंका सामना किया था आज वे 
ही उन बुराइयोंके पुजारी बन रहे है। क्या हम आशा करे कि आजके जैन बन्धु अपने इस उदार और वस्तु- 
स्पर्शी तत्त्वज्ञाकी ओर समुचित ध्यान देंगे । मेरा तो विश्वास है कि यदि उन्होंने इस ओर ध्यान दिया 
और इसके अनुसार आचरण किया तो एक छुत-अछूत समस्या ही क्‍या विश्वकी अन्य समस्याएं भी हल हो 
सकती हैं । 

साधारणत. विश्वके सामने छुत-अक्ृृत समस्याके सिवा दूसरी मुख्य समस्या आथिक विषमता की है। 
इस समय विश्वमे जो संघर्ष दिखलाई दे रहा है उसका मूल कारण यही है । इस कारण विश्व स्पष्टतः दो 
गुटोमे बटता जा रहा हैँ । यदि हम अध्यात्म समाजवादके आधारसे इस समस्याको भी सुलझानेका प्रयत्न 
करते है तो इसमें सन्देह नहीं कि यह्‌ समस्या आसानीसे सुलझ जाती हैँ । अध्यात्म समाजवादके सिद्धान्ता- 
नुसार कोई भी मनुष्य आवश्यकतासे अधिकका संचय नही कर सकता क्‍योंकि संचय करना और संचित 
द्रव्यका अपनेको स्वामी मानना कषायका परिणाम है किन्तु बह इसकी शिक्षा नही देता। उसके अनुसार तो 
प्रत्येक मनुष्यको परिग्रहका त्याग या परिमाण कर लेना चाहिये क्‍योंकि परिग्रह पर हैं और बह मोक्षमार्गमें 
बाधक हैं । 

जैसी कि तीर्थकरोंकी शिक्षा है तदनुसार स्वावलम्बन ही जीवनका सार है। विना स्वालम्बनके कोई 
भी मनुष्य आत्मधर्मका अम्यासी नहीं हो सकता । यह दूसरी बात है कि कोई मनुष्य इसे पूरी तरहसे जीवनमें 
उतारनेका अभ्यास करता है और कोई अशंतः । पर धर्मात्मापनकी यह कसौटी हैं कि वह स्वावलम्बनके साथ 
जीवन बितानेका प्रयत्न करे । अब देखना यह हैं कि जो उत्तरोत्तर अधिकाधिक परिग्रहके संचयमे लगा रहता 
हैँ वह क्‍या स्वावलम्बनका अम्यासी कहा जा सकता है। सच पूछा जाय तो ऐसा मनुष्य धर्मका द्वोही होना 
चाहिये । इसे स्वावलम्बी अर्थात्‌ धर्मात्मा मानना तो त्रिकालमे भी सम्भव नही हैँ । घर्मका वस्तु्में ममकार 
और अहंकार करनेके साथ तीव्र विरोध हैं। जहाँपर वस्तुमे ममकार और अहकार है वहाँ धर्म नही और जहाँ 
धर्म है वहाँपर वस्तुमे ममकार और अहंकार नही । इसलिये परिग्रहकी प्राप्ति धर्मका फल न मानकर कषायका 
ही परिणाम मा ना चाहिये । यही सबब है कि तीथंकरोंने इसके त्यागका उपदेश दिया हैं। और यह बतलाया 
है कि जो व्यक्ति जीवनमें आये हुए विकारके कारण परिग्रहका पूर्ण त्याग नहीं कर सकता वह उसका परिमाण 
अवध्य कर ले । उसका कर्तव्य है कि वह आवश्यकतासे अधिकका संचय न करे । 

हम देखते हैं कि विश्व यदि इन शिक्षाओंके अनुसार काम करने लगे तो इस समस्याके हल करनेमें 
थोड़ी भी देर न लगे और तब राज्यको इस समस्याके सुलझानेव अपनी शक्ति न लगानो पडे । 


तीसरी समस्या स्त्रियों की है। स्त्रियोंका भी समाजमें वही स्थान होना चाहिये जो पुरुषोंका है । वे 
किसी भी बातमे पुरुषोंसे हीन नहीं है। यह नहीं हो सकता कि पुरुष जत्तरोत्तर विकारको प्रश्नय देते जाँय 
और वे जीवन भर अविकारी बनी रहे | कौन मनुष्य विकारपर विजय पाता है और कौन नहीं यह व्यक्तिका 
प्रइन है । समाजका निर्माण तो व्यक्तियोंके जीवनमें आई हुई कमजोरीके फलस्वरूप समझौतेके रूपमें ही किया 
जाता हैं। यह तो कमजोरियोंकों स्वीकार करता है। कमजोरियोंका उच्छेद करना इसका काम नही । समाज 
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और धर्ममें यही अन्तर है। इसलिये जहातक समाजका प्रव्न है हमें वही अधिकार स्त्रियोंके भी मानने चाहिये 
जो पुरुषोंको प्राप्त है । 

ये हैं अध्यात्म-समाजवादकी शिक्षाएँ । अध्यात्म-समाजवाद अध्यात्ममुलक समाजवादका संक्षिप्त रूप 
है । इसमें अध्यात्म शब्द व्यक्तिको स्वतंत्रताका सूचक है और समाजवाद सहयोग प्रणालीके आधारपर स्वी- 
कृत कार्यकारण भावकों सूचित करता है । कही-कही इसे अध्यात्मबाद भी कहा गया है। इसके द्वारा जहाँ 
हम एक ओर बिकारोंको दूर करनेमे समर्थ होते है बहाँ दूसरी ओर परस्परके समझौते द्वारा विकारोंपर 
नियंत्रण स्थापित करते है । इसके स्वीकार करनेसे व्यक्ति तो प्रतिष्ठित होता ही है पर समाजको भी अपने 
व्यवहारकी दिशा निश्चित करनेमे सहायता मिलती है । ऐसा सर्वोपयोगी है यह अध्यात्म-समाजवाद | मेरी 
समझसे यदि विश्व अतीतमे की गई भूलोंपर विजय पाना चाहता है तो उसे इसके स्वीकार करनेमे जरा भी 
हिचकिचाहट नहीं होनी चाहिये । हम उस दिनकी प्रतीक्षामे है जिस दिन इस भावनाकों चरितार्थ होते हुए 
देखेंगे । 





बुन्देलखण्डका सांस्क्ृतिक वेभव 


भारतीय परम्परामे बुन्देलखण्डका महत्वपूर्ण स्थान है। यहाँक्े सुरम्य उपवन, कलकल करती हुई 
अस्खलित धारासे बहने वाली नदियाँ, सधन वृक्षों और मनोहारी उपत्यकाओंस बविभूषित पव॑त श्रेणियाँ तथा 
उपजाऊ मैदान इनकी शोभामे चार चाँद लगा देते हैं । भौगोलिक दृष्टिसे तो इसका महत्व हैं ही, राजनैतिक 
और सामाजिक दृष्टिसे भी इसका महत्व है । दिल्ली और आगराका समीपवर्ती प्रदेश होने पर भी इस प्रदेश- 
में मुस्लिम संस्क्तिका विशेष प्रभाव दृष्टिगोचर नहीं होता इसका कारण इसकी अपनी सम्यता और स्वाधीन 
वृत्तिके प्रति विशेष आस्था ही हैं । 


बुन्देलखण्ड तो हमारा निवास स्थान ही है । अन्य प्रदेशोंको भी हमने निकटसे देखा है, किन्तु यहांकै 
जैनोंमे हमने जो भाचार शुद्धि और विचार शुद्धि देखी हैं उसके अन्यत्र सर्वांगीण दर्शन नही होते । भगवान्‌ 
महावीर और श्रुतकेवली भद्वबाहुके बाद जैन परम्परामे आचार्य श्री कुन्दकुन्दका विशेष स्थान हैँ । उनके द्वारा 
प्रतिपादित मोक्षमार्गके अनुरूप बाह्य क्रियाकाण्डको अपने जीवनका अंग बनानेकी यदि किसीकी इच्छा हो तो 
बुन्देलखण्डसे हो इसकी शिक्षा लेनी होगी । इस दृष्टिसे इसका स्थान श्रवोपरि हैं । 


यद्यपि बुन्देलखण्डमे आजीविकाके साधन स्वल्प हैं। इस कारण यहांके जैन समाजकी आध्िक स्थिति 
बहुत समुन्तत नहीं कही जा सकती । फिर भी यहाँका जेन समाज कष्टसहिष्णु जीवन बिताकर बचे हुए 
अर्थका उपयोग सस्क्ृति निर्माणके कार्योमे सदासे करता आ रहा है । श्रीपपौराजीके उत्तुग जिनाल्‍ूय तथा 
अन्य तीथक्षेत्र इसके प्राजल उदाहरण है । यहाँके तीर्थक्षेत्रोंकी मूर्ति निर्माणकला और वास्तुनिर्माणकला बेजोड़ 
हैं। वह भव्यजनोको अपनो विशेषताके कारण सहज ही अपनी ओर आकर्षित कर मोक्षमार्गका पथ प्रशस्त 
करती रहती है। आप बुन्देलखण्डके श्री पपौराजी, आहारजी, क्षेत्रपा््ल ललितपुर, देवगढ़, चेंदेरी, बूढ़ी चंदेरी, 
थबोनजी, खजुराहो, द्रोणगिरि, नैनागिरि, कुण्डलगिरि, स्वणंगिरि आदि किसी भी तीर्थक्षेत्र पर चले जाइये 
बहाँके दर्शन करने मात्रसे आपको अपूर्व शञांतिका अनुभव होगा । घन्य है त्रे तीर्थक्षेत्र और धन्य है वे पृण्य-पुरुष 
जिन्होंने अपनी धमंभावनावश इन तीर्थक्षेत्रोंको वर्तमान रूप प्रदान किया है। उसके सामने वे महाशय अति 
तुम्छ हैं जो लौकिक कामनावश या यशकी लिप्सावश अपने आपको चिरस्थायी बनानेके अभिप्रायसे धार्मिक 
मनोवृत्तिको दूषित करते रहते है । 


तेरापंथ कोई पंथ नहीं है । किन्तु यह मोक्षमार्गकी दृष्टिसे अनादिकालसे प्रचलित गृहस्थोंकी उपासना- 
का साधन मात्र है। वर्तमान कालमे यद्यपि इसे आचार्य कुन्दकुन्दका शुद्धाम्नाय कहा जाता हैँ । किन्तु इस 
कारूमें इसे आचार्य कुन्दकुन्दने चलाया है ऐसी जिसकी समझ हे वह भूल हैं। मूलाचार आदि आगम भ्रन्थोंका 
अध्ययन करनेसे यह स्पष्ट हो जाता है कि यह गृहस्थोंकी मोक्षमार्गके अनुरूप वह पृजापद्धति है जो जेनाचार 
और वघिचारके अनुरूप होनेके कारण अनादिकालसे जैन परम्परामे प्रचलेत रही है | बुन्देलखण्डने अपने नित्य- 
नैमित्तिक जीवनमे निरपवादरूपसे इसे अपनाया है । अतएवं विश्वास है कि बह प्रत्येक अवस्थामे इसकी रक्षा 
करेगी । इसमें गुण अधिक हैं और दोष कम, यह इसकी विशेषता हूँ । 


५५८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-गन्य 


बुन्देछखण्डको जैन समाजने जैसे जैन-संस्कृतिके अन्य साघनोंके संरक्षणकी ओर विह्येष ध्यान दिया हैं 
बैसे ही उसने शिक्षा प्रचारकी ओर भी विशेष ध्यान दिया है। वर्तमान समयमें संस्कृत, प्राकृत और 
धार्मिक शिक्षाके प्रचारका बुन्देलखण्ड गढ़ है। यहाँके बहुतसे गाँवोमे आपको धामिक और संस्कृत पाठशालाएँ 
दृष्टिगोचर होंगी । इस विषयमे पूज्य श्री गणेशकीति मुनिराज (प्ज्य श्री गणेशप्रसादजी वर्णी) का नाम तो 
चिरस्मरणीय है हो । पज्य ब्र० मोतीलालजी वर्णी, श्रेष्ठिवयं लक्ष्मीचन्द्रजी बमराना, श्रेष्ठिवर्य मथुरादासजी 
ललितपुर और सिंघई नायू रामजी बीना-इटावा आदिके नाम भी विशेष रूपसे उल्लेखनीय है। इन महानुभावों- 
ने इस क्षेत्रमें जो महान सेवा की है वह सदा काल अविस्मरणीय रहेगी । 

बुन्देलखण्डका प्रत्येक गृहस्थ अपनी उस आचार-विचार और पुजा विधिको अक्षुण्ण बनाये रखेगा जिसने 
अभी तक उसे अनुप्राणित ही नहीं किया, किन्तु सद्गृहस्थ भी बनाये रखा है | बुन्दे खखण्ड धन्य हैं और उसकी 
मोक्षमार्ग के अनुरूप आचार-विचार और उपासना विधि भी धन्य है । बुन्देलखण्डका जैन-संस्कृतिके लिए जो 
यह योगदान है वह पूरे जैन समाजको अनुप्राणित करता है इसमे सन्देह नही । 





महिला मुक्ति गमनकी पात्र नहीं 


दिगम्बरोंसे व्वेताम्बरोंमें मतभेदके मुख्य विषय तीन हैं। (१) सबस्त्र सिद्धि | ध्वेताम्बर मानते हैं 
कि बुद्धिपूर्वक वस्त्रके स्वीकार करनेपर भी मुक्तिताभ करनेमे उससे कोई बाधा नहीं आती । जब कि वस्तु 
स्थिति यह है कि स्वावलम्बनके बिना जीवका परसे मुक्ति प्राप्त करना असम्भव है, इसलिए बुद्धिपूर्वक 
स्वीकार किये गये वस्त्रका बुद्धिपूर्वक त्याग होना ही चाहिये। इसलिए जैसे घर, जमीन, स्त्री, पुत्र आदिका 
बुद्धिपूर्वक त्याग किया जाता है वैसे ही वस्त्रका भी बुद्धिपूर्वक त्याग होना चाहिए । यह मुक्तिका मार्ग हैं जिसे 
दिगम्बर परम्पराने सदासे स्वीकार किया है । 

(२) केवली कवलाहार । श्वेताःबर मानते है कि भूख-प्यासकी बाघा केवलीकों भी होती है, इसलिए 
कैवली भगवान हम-आपके समान भोजन करते है और पानी पीते हैं। किन्तु दिगम्बर परम्परा उनकी इस 
मान्यताकों स्वीकार नही करती । इसके कारण कई हैं । (क) असातावेदनीयकी उदीरणा छठे गुणस्थान तक 
ही होती है। और असाता वेदनीयकी उदीरणाके बिना भूख-प्यासको बाधा हो नहीं सकती, इसलिए केबली 
भगवान्‌ कवलाहार भ्रहण नही करते । (ख) असातावेदनीय अछुभ प्रकृति है, इसका बन्ध छठे गुणस्थान 
तक ही होता है, आगे इसका बन्ध नहीं होता | यद्यपि असातावेदनीयका उदय १४वें गुणस्थान तक होता 
है | पर सम्यक्त्वके सन्‍्मुख हुए जीवके क्षयोपशम लब्धिके प्रथम समयसे ही इसका अनुभाग घटते-घटते १३वें 
गुणस्थानके प्रथम समयमे जरी हुई रस्सीके समान अनुभाग इतना कम शेष बचता हैँ कि वह अपना कार्य 
करनेमे असमर्थ रहता है। इसलिए भी केबली भगवानके कवलाहारको कल्पना करना असम्भव है । (ग) 
क्षपकश्रेणिपर आरूढ हुए जीवके १०वें गुणस्थानके अन्तिम समयमें मोहनीय कर्मका समृल नाश हो जाता 
है । तथा ज्ञानावरणीय आदि कर्मोंका बन्ध भी इसी गृणस्थान तक होता हैं। अकेला सातावेदनीय कर्म होष 
रहता है जिसका बन्ध १३वें गुणस्थान तक होता है। परन्तु कषायके बिना उसका बन्ध एक समयकी स्थिति 
बाला होता हैं । अतः इसका नाम सातावेदनीय है, अतः उसे जो अनुभाग मिलता है बह यद्यपि उतना तो 
नही मिलता जितना कषायके सदभावमें कमसे कम मिलना सम्मव है । फिर भी वह सत्तामे शेष रहे असाता- 
वेदनीयके अनुभागसे अनन्तगुणा अवश्य होता हे। और वह प्रति समय उदयवाला होता है, इसलिए 
असातावेदनीयके उदयकालमे भी इसका उदय रहनेसे असातावेदनीयका उदय सातावेदनीय रूपसे परिणम 
जानेके कारण भी केवछी जिनको भूख-प्यासक्री बाधा नहीं होती, इसलिए भी केवली जिन कवलाहार ग्रहण 
नहीं करते । 

यहाँ हमने केवली जिन कबलाहार नहीं लेते इसकी पुष्ठिमि जो तीन हेतु उपस्थित किये है उन्हें दोनों 
परम्पराएँ स्वीकार करती है, क्योंकि इस विषयम दोतों परम्पराओंमे कर्मशास्त्रकी प्ररूपणा एक समान है ॥ 

(३) स्त्रीमुक्ति । श्वेताम्बर मानते हैं कि योनि-कुच आदि दशरीररूप स्त्री-पर्यायके मिलनेपर भी 
उस पर्यायसे मुक्ति लाभ हो सकता है। परन्तु दिगम्बर परम्परा इसे स्वीकार नहीं करती क्योंकि उक्त 
प्रकारकी स्त्री कभी भी बुद्धिपर्वक वस्त्रका त्याग कर पूर्ण स्थावलम्बनकी दीक्षा ग्रहण करनेमे असमर्थ रहती 
है, इसलिए उसे मुक्तिका लाभ मिलना उसी प्रकार असम्भव है जैसे सूर्यकी किरणोंका शीतल होता 
असम्भव है(। 


५६० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍दन-प्न्थ 


फिर भी वर्वेताम्बर परम्परामे अपने ही आगमको दुल॑क्ष्य करके द्रव्य स्त्रीका मोक्षताभ करना किस 
प्रकार स्त्रीकार किया है और वह्‌ उनके ही आगमके अनुसार कैसे नहों बनता, आगे इस विषयपर बिस्तारसे 
बिचार किया जाता हैं! 

इस अवसपिणी कालमे जो २४ तीर्थंकर हुए हैं उनमें १९वें तीथेकरका नाम मल्लिनाथ है । किन्तु 
मल्लिनाथ तीर्थंकर मल्लिबाई (स्त्री) कैसे मान लिए गये इस विषयमे उनके यहाँ लिखा है कि जब ये 
महाबलके भवमें थे तब इन्होंने इस कारणसे स्त्री नाम गोत्र कर्मकी रचना की थी अर्थात्‌ स्त्री नाम गोत्र 
कर्मका बन्ध किया था । वह उद्ध रण इस प्रकार है-- 

तते ण॑ से महब्बठे अणगारे इमेणं कारणेणं इत्थिणाम ग्रोय कम्म॑ निव्वत्तेसु | अभिधान- 
राजेन्द्रकोष भाग० ६ महब्बल दाब्द | 

अब सवाल यह है कि जब महाबल अनगार थे अर्थात्‌ ६वे ७वे गुणस्थानको प्राप्त थे ऐसी अवस्थामे 
उनके स्त्री नाम गोत्र कर्मका बन्ध कैसे हो सकता है, क्योंकि यहां जिसे स्त्री नाम गोत्र कर्म कहा गया हूं 
बहू औदारिक शरीर आगोपाग नामकर्मका एक भेद हैं और मनुष्यगत्तिमे औदारिक शरीर आगोपाग नाम 
कमंका बन्ध दूसरे गुणस्थान तक ही होता है। ऐसा अवस्थामे इवेताम्बरोके कर्मशास्त्रके अनुसार भी ६वे ७बे 


गुणस्थानवर्ती महाबलके औदारिक गरीर स्त्री आगोपाग नाम कर्मका बन्ध कसे हो सकता है, अर्थात्‌ नहीं हो 
सकता है । 

यदि कहा जाय कि उस समय वे मिथ्यादृष्टि अनगार थे तो यह कहना भो ठीक नही है, क्योंकि जो 
तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध करने वाला होता है बह नियमसे कमसे कम सम्यर्दृष्टि तो होता ही है ऐसा कर्म 
शास्त्रका नियम है, जिसे दोनो परम्पराएँ स्वीकार करती है । 

यदि कहा जाय कि जो मनुष्य नरकायुका बन्ध करनेके बाद सम्यग्दृष्टि होकर तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध 
करता है वह मरण कर यथायोग्य नरकमे जानेके पूर्व अन्तम हुर्तके लिये अन्तमें मिथ्यादृष्टि हो जाता हैं तो यह 
कहना भी ठीक नहीं है, क्योंकि महाबलके जीवने नरकायुका बन्ध न करके देवायुका हो बन्ध किया था। इसलिय 
वे स्त्री नाम गोज कर्मका बन्ध करते समय सिध्यादृष्टि हो गये थे यह कहना आगमके विरुद्ध है । 

इसी प्रकार चूणिकार और मलूयगिरिकरा यह कहना नहीं बनता कि सम्यक्दृष्टि जीव स्त्रियों और 
नपुंसकोंमे उत्पन्न नहीं होते यथा-- 

मणुस्सेस सम्महिंद्री इत्थीनपुंसेसु न। 
उन्बज्जइ त्ति-गचुयंवचनम्‌ कादाचित्काद भवति ॥ 
सि० चु० पु० ४३। 
तियंग-मनुष्येषु. स्त्रीवेद-नपुसकवेदिषु, 
मध्येडविरतसम्पग्दृष्टेरुत्पादाभावात्‌ । 
एतच्च प्राचुयमाश्रित्योक्तसू, तेनमल्लिस्वामिन्यादिभिव व्यभिचार: ?--सपृ० टी० प्‌ २१७। 

इस प्रकार इतने विचारसे यह तो निश्चित हो जाता है कि अनगार सम्बसृष्टि अवस्थामें महाबलके 
स्त्री नामगोन्र कर्मका बन्च होना तो सम्भव नहीं है। फिर भो यदि ऐसा मान भी लिया जाय कि महावलके 
अनगार हो जानेपर भी जब तक उनके सम्यरदृष्टि होकर तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध नहीं हुआ था तब उसके पहुले 
वे सिथ्यादृष्टि थे, इसलिये उनके दोनों बातें बन जाती हैं मिथ्यादृष्टि अवस्थामे स्त्री नाम गोत्र कर्मका बन्ध 
भी बन जाता है और बादमे सम्यग्दृष्टि होनेपर तीर्थंकर प्रकृतिका बन्च भो बन जाता है । और ऐसा माननेमे 
किसो भी आगमसे बाघा भी नहीं आती । 
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सो ऐसा मानना भी ठीक नहों है, क्योंकि ऐसा माननेपर यद्यपि महाबछके जीवनमें दोनों बातें बन तो 
जाती हैं, पर उनका देवपर्यायसे आकर योनि-कुच सहित स्त्री (महिला) लिंगमें उत्पन्न होना नहीं बन सकता, 
क्योंकि जो सम्यर्दृष्टिजीव स्त्रीवेद सहित भाव स्त्री पर्यायमें उत्पन्न होनेकी योग्यता नहीं रखता बह योनि- 
कुचवाली महिला पर्यायमें उत्पन्त हो जाय यहू कैसे बन सकता है । अर्थात्‌ नहीं बन सकता है । 

यदि कहा जाय कि वेद नोकषायकी अपेक्षा उस देवचर महाबलके जीवके वेद नोकषायकी अपेक्षा भछे 
ही पुरुषवेद रहा आयें, पर उसके योनि-कुचबाली महिला पर्यायको लछेकर उत्पन्न होनेमें कोई बाधा नहीं आती, 
क्योंकि कर्मभूमिके जीवामें वेदवैबस्यके माननेमें आगससे उसका समर्थन होता है। जैसा कि उनके यहाँ ही कर्म 
शास्त्रका वचन है-- 

पुरुष: पुरुषवेदं वेदयति, पुरुष: स्त्रीवेदं वेदयति, पुरुष: नपुंसकवेदं वेदयति। एवं स्त्री नपुंसक- 
योरपि वेदत्रयों मनन्‍्तव्यः । “-अभिषान राजेन्द्रकोष महाबल शब्द । 

जो भावसे पुरुषवेदी है वह द्रव्यसे पुरुष वेदका तो वेदन करता ही है, द्रव्यसे स्त्रीवेद और नपुंसकवेद- 
का भी वेदन करता है। इसी प्रकार भावसे स्त्रीवेद और नपुंसकवेद वाले जीवोंके भी जान लेना चाहिये । 

अत: देवजर महाबलका जीव यदि कर्मशास्त्रके नियमानुसार पुरुषबेद नोकषाय सहित पुरुष पर्यायमें 
उत्पन्न होता है तो भले ही हो जाओ, पर इससे उसका योनि-कुच सहित महिला पर्यायमें उत्पन्न होनेमे कर्म- 
शास्त्रके अनुसार कोई बाघा नहों आती । 

सो ऐसा कहना भी ठीक नहों है, क्योंकि इसे एक तो आपका (इहवेताम्बर परम्पराका) आगम ही 
स्वीकार नही करता । दूसरे कदाचित्‌ ऐसा मान भी लिया जाय तो चुणिकारका “कयाई होज्ज इत्थिवेयगेसु 
वि” यह कहना निरर्थक हो जाता है । 

अतः इन दोनों प्रकारकी आपत्तियोंको टालनेके लिये यही मानना उचित है कि देववचर महाबलका जीव 
जब तीथंकर नाम कर्म सहित मनुष्य पर्यायमे आये तब वे भाव और द्रव्य दोनो प्रकारसे पुरुषवेदकों अनुभबने- 
वाले पुरुष ही थे । न वे स्त्री ही थे और न नपुंसक ही । 

यदि कहो कि परभवसे आनेवाला सम्यर्दृष्टि देव पुरुषवेद सहित मनुष्य पर्यायमे ही उत्पन्न होता 
है, कर्मशास्त्रकी यह मान्यता निरपवाद नहीं है, अन्यया देवचर महाबलके जीवको द्रव्यसे स्त्रीपर्यायमे नहीं 
उत्पन्न कराया गया होता । 

सो इस मान्यताका दोनों सम्प्रदायोंके मूछ कर्मशास्त्रसे तो समर्थन होता नहीं । मूल कर्मशास्त्रमें तो 
मनुष्य पर्यायकी अपेक्षा यही कहा गया है कि अविरत सम्यग्दृष्टकि औदारिक मिश्र काययोगमे स्त्रीवेद और 
मपुंसकवेद नहीं होता । चूणिकार और टीकाकारोंने अवश्य ही इसके विरुद्ध मार्ग निकालनेकी चेष्टा की है पर 
सबस्त्र मुक्तिके समर्थनमें स्त्रीमुक्तिकी सिद्धिके लिये ही की गई है । जबकि दोनों सम्प्रदायके ग्रन्थोंसे यह सिद्ध 
है कि कमंभूमिकी महिलाओके अन्तके तोन संहनन ही «ते है, आदिके तीन संहनन होते ही नहीं । ऐसी 
अवस्थामें देवचर महाबलके जीवका सम्यग्दर्शन और तीर्थंकर नामकर्म सहित महिलापर्यायमे उत्पन्न होना कैसे 
बन सकता है, अर्थात्‌ नहीं बन सकता । 

दोनों सम्प्रदायोंकी अपेक्षा कर्मभृूमिकी महिलाके अन्तके तीन संहनन ही होते है इसका पोषक वहू 
बचन इस प्रकार है-- 


अंतिमतियसंह5णस्सुदओ पुण कम्मभूमिमहिलाणं। 
आदिणतियस हणणं णत्थित्ति जिणेहि णिदिददुं ॥ 
५१ 
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प्रवचनसारोटारमें कहा है--- 
अरहंत चककि केसव बल संभिन्नेय पुव्वा। 


ग़णधर पुलाय आहारंग च न दु भविय महिलाण ॥ 
--प्रवचनसारोद्धार हे पत्र सं० ५॥७।७-५ । 


अर्थात्‌ महिलाओंको भरहंत पद, चक्री, नारायण, बलभद्ठ, सभिन्‍न ओोता, चारणऋद्धि, पूर्वश्रुत, 
गणघर, पुलाक, आहारकके पद नहीं होते है । इस प्रमाणके आधारपर कहा जा सकता है कि जब महिलाओंके 
उपयुक्त पद प्राप्त नही कर सकती तब तीर्थंकर पद प्राप्तिकी कल्पना कैसे की जा सकती हैं। यह कल्पना तो 
काफी बादकी प्रतीत होतो है । यद्यपि इ्वेताम्बर परम्परामें उपसर्ग, गर्भहरण, स्त्रीका तीर्थंकर होना आदि 
दस अच्छेरग (आश्चर्य) माने है, यधा-- 


दस अच्छेरगा पण्णत्ता-उवसग्ग गब्भहरणं, इत्यीतित्य॑'' | 
--(स्थानागसूत्र १०१६०) पर 


इस आधारसे भी यह सिद्ध होता है कि उपयुक्त कल्पना बाद की है, क्योकि अंगोकी रचना इवेता- 
म्बरोंने बादमें की है । इसका विशेष खुलासा लेखमे किया हो है । 

अब आगे समर्थ समाधान भाग २ में स्त्री मुक्तिके समर्थनमें जो तर्क और प्रमाण उपस्थित किये गये है 
उनके आधारसे विचार करते है । उस पुस्तकके पृष्ठ ३ २में लिखा है-- 

भरत और ऐरावत क्षेत्र सम्बन्धी अवसधिणी और उत्सपिणी कालके सुधम-सुषम, सुषम और सुषम- 
दुषम आरेके दो भागोंके और अकर्मभूमि क्षेत्रके सभी मनुष्य, मनुष्यिनियोके एक वज्र वुषभ नाराच संहनन ही 
जम्बूद्वीप प्र्षप्तिमें बताया है । इसी प्रकार जीवाभिगममें अन्तरद्वीपोंके विषयमें भी बतलाया है । 

सो जम्बूद्वीप प्रश्प्ति और जीवाभिगम मूत्रके उक्त कथनसे यदि उक्त पुस्तकका लेखक स्त्रीमुक्तिकी सिद्धि 
करना चाहे सो बनता नहीं, क्योंकि भरत और ऐरावत क्षेत्रके सुषम-सुषम, सुषम और सुषम-दुषम कालमे 
क्रमसे उत्तम भोगभूमि, मध्यप भोगभूमि और जघन्य भोगभूमि ही रहती है, इसलिये इससे यह कहाँ सिद्ध 
होता हैं कि उस कालके मनुष्य और मनुष्यिनियोके समान दुषम- सुषम, दृषम ओर दुपम-दुृषम कालके मनुष्य 
और मनुष्यिनियोंमें भी केवछ एक वज्वृषभनाराच संहनन ही होता है। जब कि दुधम-सुषम कालमे नियमसे 
छहों संहनन होते है ओर मुक्तिगमन भी इसी कालमें सम्भव है। यहाँ मनुष्यिनियोंके जो छहों सहनन कहे है 
सो वे ऐसे द्रव्य पुरुषोंके हो कहे है जिनके स्त्रीवेद नोकषायका उदय पाया जाता है। जो द्रव्यसे मनुष्यिनियां 
होती है उनके मात्र अन्तके तीन संहनन ही होते हैं ॥ इस विंषयका पोषक प्रमाण हम पहले ही दे आये हैं । 
अत जम्बूद्ीपप्रज्मि और जीवाभिगम सूत्रसे तो ऐसी स्नुष्यिनियोके मुक्तिगमन सिद्ध होता नही । 

आगे उक्त पुस्तकक लेखकने जो यह लिखा है कि बिना सुने व युनकर यावत्‌ केवलश्ञान तक पैदा 
करनेवालोंका वर्णन भगवती श० ९ उ० ३१ में आया है। उसमेसे सुनकर केवली होनेवालोंमें स्त्रीवेद भी 
आया है। उन सभीमें संहनन तो एक प्रथम ही बताया है। अर्थात्‌ तीनों वेदवाले चरमशरीरी वज्ञ ऋषभ- 
नाराच संहननवाले ही होते हैं। अतः दीनों ही वेदोंमे यह संहनन कायम होता है।' 

यहाँ उक्त पुस्तकके लेखकने चरमशरीरो तीनो बेद वालोंका जो वञ्भऋषभनाराचसंहनन लिखा है सो 
इसका निषेष कौन करता है। दिगम्बर परम्पर। भी इसे स्वीकार करती है। प्रश्न यह नही है कि तीनों बेदों- 
वाले मोक्ष जाते हैं या नहीं । प्रश्न यह है कि तीनो बेदवाले जो मोक्ष जाते है सो यह कथन किस अपेक्षासे 
बनता है ? वेदतोकषायकी अपेक्षा या आंगोपाग नामकर्मकी अपेक्षा | वेदनोकपायकी अपेक्षा माननेमें तो कोई 
आपत्ति है नही । आपत्ति आगोपाग नाम कर्मकी उदयकी अपेक्षा माननेमें है। जिस महिरूके योग्य आंगोपाग 
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मामकर्म या नपुंसक (हिंजड़ा) के योग्य आंगौपांग नामकर्मका उदय है उस महिलाके योग्य और नपुंसक 
(हिजड़े) के उसके योग्य यदि आंगोपांग हैं सो वे तो मुक्तिगमनके योग्य होते नहीं, क्योंकि उन दोनोंके प्रथम 
संहनन न होकर अन्तमें तीन संहननोंमेसे कोई एक संहनन ही होता है प्रेसा श्वेताम्बर आगम भी कहता है । 
अब रहा पुरुषके योग्य मेहन आदि आंगोपाग नामकर्मक्के उदयकी बात सो ऐसे भनुष्यके पुरुषवेद नोकषायके 
उदयसे पुरुषबेद भी बन जाता है और मेहन आदि आंगोपाग नामकर्मके उदयसे मेहन आदि पुरुष चिल्लोंके साथ 
प्रथम संहनन भी बन जाता है, अतः यदि ऐसा मनुष्य चरमशरीरी है तो बह उसी भवसे मुक्तिका अधिकारी 
होता है । 

यहाँ हम यह बात अवह्य लिखना चाहेंगे कि यदि स्वेताम्बर परम्परा नपुंसकवेदसे मुक्तिगमन मानता 
है और उसका वह परम्परा हिजड़ा अर्थ करती है तो वह उसे दीक्षाके;योग्य क्‍यों नही स्वीकार करती ? जैसे वह 
परम्परा महिलाकों मुक्ति गसनके योग्य मानकर भी उसे दीक्षाके योग्य मी मानती है वैसे नपुंसक अर्थात्‌ हिजड़े- 
को उसे योग्य क्यों नहीं मानती । इससे तो यही सिद्ध होता हैं कि आगममें जो स्त्रीवेंद ओर नपुंसकवेदस 
मुक्तिगमनका उल्लेख मिलता है तो वह बेदनोकषायके उदयसे हुए स्त्रीवेद और नपुंसकवेदकी अपेक्षासे ही 
मरिछता है, आगोपाग नामकर्मके उदयसे हुए द्रव्य स्त्रीवेद और द्रव्य नपुंसकवेदकी अपेक्षासे नही । 

आगे आगममे जो यह लिखा है कि स्त्रीवेदमें आहारक काययोग और आहारकमिश्रकाययोग नहीं 
होते, क्योंकि आहारक समुद्घात चौदह प॒र्ंधारी जीवके ही होता है । परन्तु स्त्रीके चौदह पूर्वोका ज्ञान नही 
पाया जाता । क्‍यों नहो पाया जाता इसके उत्तरमें उनका कहना है कि “वे तुच्छ, गारवबहुल, चंचल इंद्विय 
और बुद्धिसे दुर्बल होती हैं, वे बहुत अध्ययन नहीं कर सकती । अत: उनके दृष्टिवाद अंगका ज्ञान नहीं पाया 
जाता । सप्ततिका प्रकरण, पु० २४२ । 


सो इसका समाघान यह है कि जब महिला दृष्टिवाद अंग नहीं पढ़ सकती तो वह मुक्ति छाम 
करने के लिये पात्र कैसे हो जाती हैं, क्योंकि उसको पात्र होनेके लिये पूर्वविद्‌ होना आवश्यक हैँ। अतः यही 
मानना चाहिये कि भगवती सूत्रका उक्त कथन वेदनोकषायके उदयसे हुए भाववेदकी अपेक्षासे ही वहाँ किया 
गया है, द्रव्यवेदकी अपेक्षा नही । 

भागे उक्त पुस्तकका लेखक लिखता है कि स्त्रीमुक्ति गमन तो सुत्रोंमें अनेक स्थानोंपर आया है। 
जैसे स्थानांग (मरुदेवी आदि) समवायांग, भगवती, ज्ञाता धर्मथा और अन्नगड़ आदि सूत्रोंमे सभी 
तीर्थंकरोंके शासनमे स्त्रियाँ मोक्ष जाती है । किसीके शासनमें ज्यादा और किसीके शासनमें कम । मल्लिनाथ 
और मरुदेवी भरत और ऐरावत क्षेत्रके १९वें तीर्थंकर भी स्वयं स्त्री ही थे। अनुत्तर विमानमे जानेवाले 
जीवोंमें केवल वज्ञ ऋषभनाराच संहनन ही भगवती श० २४ उ० २४ में बताया है और पण्णवणा पद रे३े 
उ० २ में स्त्री उत्कृष्ट (३३ सागरका) आयुबन्ध कर सकती है ऐसा बताया है। अतः स्त्रीमें वक्ष ऋषभना- 
राचसंहनन होना सिद्ध है। दूसरे कर्म ग्रस्थकी १८वीं गाथाकी टीका व अर्थमें प्रथम संहनन वाला ही 
क्षपकश्रेणी कर सकता है और प्रथमके तीन संहनन वाले उपशमश्रेणी कर सकते हैं ऐसा बताया है ।' 


यह उक्त पुस्तकके लेखकने द्रव्य स्त्रीके मुक्तिसिद्धिको लक्ष्यमे रखकर लिखा है ! किन्तु इस पूरे 
कथनपर दृष्टिपात करनेसे द्रव्य स्त्रीका मुक्ति जाना सिद्ध नहों होता । यथा-- 

(१) यहाँ जिन स्थानांग, समवासांग, भगवती आदिका उल्लेख कर द्रव्य स्त्रीका मुक्तियमन लेखकने 
लिखा है । यहाँ ऐसा समक्षना चाहिए कि पूर्वोंकी रचना अनादिसे सदा काल एकसी चली आ रही है, जब 


५६४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य॑ 


कि भ्यारह अंगोंकी रचनामें प्रत्येक तीर्थकरके कालमें किसी हद तक परिबतंत होता आया है। और कर्म 
क्षास्त्रका अन्तर्भाव ज्ञानप्रबाद पूर्व और कर्मप्रवाद पूर्वमें होता है, इसलिए कर्मशास्त्रमे इस सम्बन्धरमें जितना 
भी कथन किया गया है उससे अंगोंका कथन बाधित हो जाता है । अतः पुरानी वस्तुस्थिति यही समझनी 
चाहिये कि कर्मशास्त्रमें स्त्रीमुक्ति और नपुसक मुक्तिका जो विधान किया गया है वह भाव बेदकी अपेक्षासे 
ही किया गया है, द्रव्यवेदको अपेक्षासे नहीं, क्योकि चौदह गुणस्थान और चौदह मार्गंणाओंकी प्ररूपणा 
जीबोंके मेद-प्रभेदोंको दृष्टिमें रखकर ही की गई है, शरीरके आंगोपागोंको ध्यानमें रखकर नहीं । इसलिए 
बेद नोकषायोंके उदयसे हुए भाववेदोंकों अथं आंगोपांग नामकमके उदयसे हुए द्रव्यवेद परक करना ठीक नहीं 
है ऐसा यहाँ समक्षना चाहिए । 

हस प्रकार अंगोंके आधारसे द्रव्यस्त्री और द्रव्य नपुंसकका मुक्ति गमन सिद्ध करना तो बनता नहीं । 
रही कर्मशास्त्रकी बात सो कर्मशास्त्रके टीकाकारोंने आंगोपाग नामकर्मके उदयसे हुए द्रव्यस्त्री और ब्रन्य 
नपुंसकृके मुक्तिगमनका विधान भले ही किया हो, पर मूल कर्मशास्त्रसे इसकी सिद्धि नही होतो ऐसा यहाँ 
समझना चाहिये । 

इवेताम्बरोंकी ओरतसे द्रव्यस्त्रीक मुक्तिगमनके समर्थनर्में सवस्त्र मुक्तिको सिद्ध करते हुए एक बात यह्‌ 
कहो जाती हैं कि जैसे दिगम्बर परम्पराके मुनि (अ्रमण) के पीछी, कमण्डलु और शास्त्र रखना स्वीकार किया 
गया है वैसे ही श्वेताम्बर परम्परा यदि इन तीनोके अंतिरिक्त श्रमणके आग्रमके अनुसार वस्त्र-पात्र रखनेका 
और समर्थन करती है तो इससे श्रमणको स्वावलम्बी होना चाहिये ऐसा माननेमे कहाँ बाधा आती है ? यह 
इवेताम्बर परम्पराका कथन है पर यहाँ देखना यह है कि जिस प्रकार दिगम्बर परम्पराके आगमने प्रयोजन 
विशेषको ध्यानमें रखकर श्रमणकों पीछी, कमण्डलु और शास्त्र रखनेकी अनुमति दी है बसे श्वेताम्बर परम्परा 
ने किस प्रयोजनको ध्यानमें रखकर वस्त्र-पात्र रखनेकी स्वीकृति दी यह उसे बतलाना चाहिये । 


वह कहे कि लज्जाके निवारणके लिये श्रमण वस्त्र रखता है और आहार ग्रहण करनेके लिये वह पात्र 
रखता हैं। सो उसका यह कहना तो बनता नही, क्योंकि श्रमणको यदि स्त्री-पुरुषोंके मध्य नग्न रहनेमे लज्जा 
का अनुभव होता है तो वह श्रमण कहाँ रहा, वह तो गृहस्थ हो गया । इसी प्रकार यदि श्रमण अपने 
हाथोंको ही पात्र बनाकर आहार ग्रहण नही कर सकता, उसे इसके लिए पात्र रखना आवश्यक हो जाता है 
तो भी वह गृहस्थ हो जाता है । अतः ये दोनों पीछी, कमण्डलु और शास्त्रके समान संयम और ज्ञानाराधनाके 


अनिवार्य अंग नहीं है, अतः श्रमणके प्रयोजन विशेषकों ध्यानमें रखकर इनका होना आवश्यक नहीं है ऐसा 
यहाँ समझना चाहिये । 


इस प्रकार इस पूरे विवेचनसे यही सिद्ध होता है कि महिलाका उसी पर्यायसे मुक्ति छाभ करना उनके 
आगमसे सिद्ध नहीं होता । यद्यपि यहाँ हमने इस विषयको संक्षिप्त करके लिखा है, पर यदि समय मिछा और 
पूरा साहित्य सामने रहा तो कभी विषयको विस्तारसे लिखेंगे यह हमारा विचार है। 


पत्रकारिता एवं विविध 
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आजका प्रश्न 


इस बीसवीं शताब्दीमें किसी भी देशमें जितनी अधिक उत्क्रांति दिखाई देती है संभव है इस 
उत्क्रांतिका इतना अधिक व्यापकरूप पहिले कभी भी नहीं हुआ होगा । यह ठीक है कि पहिले भी उत्क्रांतियाँ 
और संघर्ष होते थे परन्तु उन सबका उद्देश्य कुछ और ही था। एक काल ऐसा था जब एक जाति दूसरी 
जांतिपर अपनी घाभिक भावनाओंके प्रचार करनेके लिए अतिक्रमण करती थी । कहीं कहींपर इन अतिक्रमणोंका 
कारण साम्राज्यपिपासा भी रहा करती थी। यह सब होते हुए उनका परिणाम व्यापक ओर सुदूर प्रदेक्ष 
तक नहीं होता था | परन्तु आजकी परिस्थिति कुछ निराली है। आजकी सम्यताने हमें रेल, तार, हवाई 
जहाज आदि सब कुछ दिये, पहिलेकी दास्यपद्धतिमें कुछ परिवर्तन भी दिखाई देता है । प्रत्येक जाति और देश 
स्वतन्त्र होना चाहिए यह भावना भी जागृत हो उठी है। प्रयत्न भी उसी दिशामें चालू हैं। फिर भी जो 
देश जितना अधिक स्वतन्त्रताकी घड़पड करता है वह उतना ही अधिक दासस्‍्यताके बन्धनोंमे बेंधता जा रहा 
है । जो देश आज हमें स्वतन्त्र दिखाई देते है वे और कितने दिन अपनी स्वतंत्रताको स्थिर रख सकेंगे इसमें 
आज सन्‍्देह उत्पन्न होने लगा है। वे बलाढध राष्ट्र जिनकी शक्तियाँ दूसरे देशोंके भवितव्यका भी निशयय 
करती हैं यही खेल उनको और कबतक खेलनेके लिए मिल सकेगा इसमें आज सन्देह उत्पन्न होने लगा है । 
जहाँ देखो वहीं संशयका बातावरण फैला हुआ है। राज्यकारभारकी अन्तिम दुह्ेरी नीतिका सर्वत्र उपयोग 
होने लगा है । किसी भी राष्ट्रका दूसरे देशपर विश्वास नहीं रहा । एक दूसरे देक्षोंके परस्पर तह भी होते 
हैं परन्तु वे शान्तिके तह न होकर अपने चारों ओर फंले हुए दूषित बातावरणके विस्फोट मात्र हैं। परिणाम 
भी उनका जैसा होना चाहिये वह न होकर उलटा ही होता है। परस्पर विश्वास और प्रेमको उत्पन्न करनेके 
लिए यूरोपलंडमे राष्ट्रसंघ इस संस्थाका निर्माण हुआ । अमेरिकाकों छोड़कर प्राय: सभी बलाढघ देणोंने उसमें 
भाग लिग्रा परंतु उससे रक्षाका प्रश्न हलन हो सका। एक दो जगह राष्ट्रसंधको सफलता नहीं मिली 
होगी यह बात नहीं परन्तु उसका कारण राष्ट्रसंघकी संघठित शक्ति नहीं कही जा सकती है । यदि सफलता 
राष्ट्रसंधकी संघठित शक्तिका परिणाम कहा जाये तो जापानके मंचुरिया और इटलीने अबसीनियाको अपने 
पोलादी पंजोंमे जकड़ते समय राष्ट्रसंघ कहाँ गया था | मजा तो यह है कि इटली अवसीनियोंके ऊपर ताण 
करते समय भी बह राष्ट्रसंघका सदस्य ही बना रहा | राष्ट्रसंचमे इटलीकी सदस्यता नष्ट करनेकी भी सामथ्य 
उत्पन्न न हो सकी । आज स्पेनमे अंतःकलह होते हुए भी जमंनी और इटली स्पष्ट रूपसे स्पेन सहकारके 
विरुद्ध सहायता पहुँचा रहा है फिर भी उन्हे ठटस्थ कमेटीमें स्थान प्राप्त हे। इसीसे पता चल जाता है कि 
आजकी राजनीति क्‍या है। आज प्रत्येक देश जो इतनी अधिक उलझनोंमें पड़ता जा रहा है इसका क्या कारण 
है । क्या सभी देशोंको केवल एक साम्नाज्यकी ही इच्छा है या इस साम्राज्यकी बृद्धिमें उनका अंतस्थ कोई 
दूसरा हेतु है । जिन्होंने आजकी परिस्थितिका सूक्ष्मतासे अध्ययन किया होगा उन्हें यह समझनेमें कुछ भी 
देरी नहों लगेगी कि इस समय तो कमसे कम कोई भी राष्ट्र साम्राज्य लिप्साकी अपेक्षा अपने देशके आधिक 
प्रघनकों हुल करनेके लिए अधिक चिंतातुर है। साम्राज्य वृद्धि केवल वेभवके लिए न होकर अपने गरजोंके 
दूर करनेका वह एक साधन होकर बैठा है । अमुक देश कमजोर है, उसके ऊपर परचक्रका भय है, वह अपने 
पैरों खड़े होनेकी सामर्थ्य नहों रखता है यह सब भूलभु्ूया है। सच पूछा जाबे तो आजका झगड़ा पूंजीबाद 
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और लोकसत्ताका है अनेक देशोंकी सरकारोंने परिस्थिति ही ऐसी निर्माण कर रक्‍्खी है जिससे उनका दूसरे 
अशकक्‍त देशोंपर हमछा किये बिना और उनको अपने काबूमे लाये बिना काम ही नहीं चछता है। यह 
स्थिति केवल प्रत्येक सरकारकी ही है यह बात नही किन्तु जितने भी पूंजीपति है बे भी उसी मागंका अनुसरण 
कर रहे हैं । 

उत्पादनशक्ति मजदूरोंके हाथमे होते हुए भी सम्पत्तिके भोक्‍ता मात्र ये पूंजीपति हैं। कभी-कभी ये 
अपने इस दोषके छिपानेके लिए दानकी बडी-बडी रकमे भी निकालते है, फिर भी उनसे बहुजन समाजका 
जितना अधिक फायदा होना चाहिए वह कभी भी सम्भव नहीं है । परन्तु इस पद्धतिसे भी गरीबोंके कैबारी 
आपको कितने पंजीपति मिलेंगे इसका यदि सरासर विचार किया जावे तो सौमेसे एक इस श्रेणीमें आ सकेगा 
या नहीं इसमें भी संदेह है । 

एकको रहनेंके लिए सुन्दर मकान, आराम और सुख भोगनेके लिए दूसरी सामग्रियाँ, पहिननेके लिए 
रेशमी कपड़े और पर्यटनके लिए मोटर आदि साधन उपस्थित है तो दूसरेको अपना शरीर हाँकनेंके लिए 
वल्का एक टुकड़ा और पेट भर अन्न भी नहों मिलता है । परन्तु इन सब साघनोंके उत्पादक कौन यदि यह 
प्रदन किया जावे तो यह कोई भी कह सकता है कि इनके कर्ता वे जिन्हें अपना जीवन रोते हुए बिता देना 
पड़ता है । 

पूर्वऋषियोंने आमदनीका विभाग करते हुए उसका एक चतुर्थाश धर्ममे खर्च करनेके लिए कहा है । 
बहू भी दिखाऊ न होकर जिससे अनन्त अनाथ प्राणियोका उपकार हो ऐसे कामोंमे खर्च होना चाहिए । किसी 
भी रूपमें आज जो कुछ भी पूँजीपति धर्ममे खर्च कर रहे है वह अनेक मार्गोसि मग्रह को हुई संपत्तिका श्तांश 
भी नहीं होगा यह उनकी आमदनी और खर्चके अनुपातसे सहज ही समझमे आ सकता है । 

बहुतसे तो ऐमे उदाहरण मिलेगे कि धर्षादायके नामसे ये पूँजीपति गरीबोंसे एक एक पैसा इकट्ठा करते 
हैं। परन्तु वह उनके वेभव बढानेमे सहायक होता है । या उस संग्रहकी हुई द्रव्यका वे अपने नामसे विनियोग 
करते हैं। बहुतसे भाई भी इस द्रव्यके द्वारा ही तीर्थाटन आदि करके पृण्य संचय करना चाहते हैं। यह दोष 
सबके लिये लागू है यद बात नहों परन्तु अधिकाश आपको ऐमे उदाहरण मिलेंगे । इधर पैसेकी कीमत बढ़ 
जानेके कारण गरीबोंको अपनी गरीबीका अधिक अनुभव होने लगा हैं । उन्हे अपनी प्रतिदिनकी साधारणसे 
साधारण आवश्यकताओंकी पूर्ति करना कठिन होता जाता हैं । जो माल गरीब तैयार करते थे । बहू सब यंत्रोंसे 
तैयार होकर इन पूँजीपतियोके द्वारा विदेशोंसे लाकर बाजार भरे जाने लगे हूँ । इसलिए आज गरीबोंको पूजी- 
पतियोंसे टक्कर लेनेकी आवश्यकता प्रतीत होने लगी हैं। एक दिन वह था कि मजूर स्वयं सब तरहकी 
आवश्यकताओंके अनुसार कच्चे और पवके मालके उत्पादक थे और पूँजीपति उसका विनिधोग करनेवाले थे 
अतएव मजूर और श्रीमंतोमे एक दूसरेकी गजरके अनुसार कार्यभाग होता था। प्रत्येककों दुसरेके अस्तित्वकी 
आवश्यकता प्रतीत होती थी । परन्तु आजकी परिस्थितिम श्रीमंत मज्रोंका बही काम यंत्रोंसे करने लगे । 
थोड़े मजूरोंसे अधिक काम होने लगा । अतएवं स्वभावतः विरुद्ध दो शक्तियां निर्माण होने लगीं एक दूसरेको 
एक दूसरेंसे टक्कर देतेकी आवद्यकता प्रतीत होने लगी। श्रोमतोका अर्थ शोषणका काम बराबर चालू है। 
इघर गरीब उसक॑ लिये दिन दिन मुहताज होते जाते है। आज श्रीमंत मज्रोका महत्व भूल गये । उन्हें 
मजूरोंके स्थानमें पैसेका महत्व अधिक दिखने लगा । वे मनुष्यकी अपेक्षा वैसेकी अधिक कीसत करने लगे । 
प्रत्येक सरकार भो इन श्रीमंतके हाथकी कठपुतल्ली होनेके कारण उसे भी उन्हीकी चिता है। इस तरह भदि 
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विचार किया जावे तो यह बिल्कुल स्पष्ट हैं कि आजका प्रइन दूसरा कुछ न होकर पेटका प्रश्न है 

बहुतसे भाई घर्म कारण और समाज सुधारको आगे करते हैं परन्तु जिन्होंने सूक्ष्मतासे विचार किया 
होगा उन्हें यह बात स्वीकार करनेमें थोडा भी संकोच न होगा कि थे दोनीं प्रश्न भी उन विधारे दीन दुबलोंसे 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं रखते हैं। इन विषयोंका आजका वाद श्रीमंतोंसे या उनसे सम्बन्ध रखनेवाले कुछ 
शिक्षितोंसे हो सम्बन्ध रखता है। हमने धर्मकारण और समाजसुघारका कितना ही गहरा विचार क्‍यों न किया 
हो परन्तु इन प्रइनोंका हुल होना तब तक असंभव है जबतक कि बहुजन समाजका आशिक प्रइन हल नहों हो 
जाता है | 

कुछ भाई समाज सुधारका प्रयत्न करते हैँ परन्तु उन्हें इस बातका थोड़ा भी पता नही है कि जबतक 
उनका कार्यक्रम बहुजन समाजके आर्थिक प्रइनको हल करनेबाला नही होगा तब तक हमें किसी भी कार्यक्रममे 
सफलता नही मिल सकती है । माना कि आपने एक श्रीमंतको विवाहमे फिजूल खर्चीस बचा दिया । अब आप 
देखेंगे कि उस श्रीमतकी सर्चकी गरज कम हो गई । इससे उसके पास जो अधिक पूँजी शिल्लक रहेगी उससे 
उसे अर्थशोषणके लिये सहायता ही मिलेगी इसस बहुजन समाजका कौनसा फायदा हो सकेगा । इसके उत्तरमें 
एक मुद्दा उपस्थित किया जा सकता है कि श्रीमंतोंने इन सामाजिक क्मोमें फिजूल खर्जी बन्द कर दी तो 
गरीबोंको भी किसी हृदतक उन सामाजिक कामोंमे कम खर्च करना पड़ेगा गरीबोंका यही सबसे बड़ा फायदा 
है परन्तु इस समय प्रश्त तो पेटका है, जिन्हें भरपुर पेटके लिये ही नही मिलता है । उनको तुम्हारे इन 
सामाजिक सुधारोसे क्‍या फायदा | इन सुधारोंसे थोड़ा बहुत यदि फायदा होगा तो केवल मध्यमवर्गंका ही 
होगा । परन्तु आजकी परिस्थितिको लक्ष्यमें रखकर हमें सबसे पहिलले उन गरीबोका प्रशइन हल करना हूँ जो 
आज दरदरके भिखारी बनते जा रहे हैं। दसरे वर्तमानके कार्यक्रमसे श्रीमंतोका वर्चस्व कमी नहों होता है । 
आज णरूरत तो इस बातकी है कि सामाजिक रचना ही इस प्रकारकी हो जिसमे दुसरे अ्रब्नोंकी गौण करते 
हुए आशिक प्रदनके हल करनेंकी प्रधानता रक्खी जावे । हम यह जानते हैं कि बहुतसे भाई हमारें इस प्रश्नके 
उपस्थित करनेपर चिढेंगे । वे कुछका कुछ अर्थ भी करने लंगेगे परन्तु उन्हें यह ध्यानमे रखना चाहिए कि 
इस पेटके प्रशनको आज हम यदि सुलझानेका प्रयत्न नही करेगे तो बह दिन बहुत दूर नही है जब कि हमें 
उसके हल करनेके लिये मजबूर होना पडेगा। हमारे शिक्षालयोंमे भी इस प्रकारकी शिक्षा नही दी जाती है 
कि जो आर्थिक प्रश्नके हल करनेमे समर्थ हो । इसीलिये श्षिक्षालयोंसे शिक्षित निकल कर भी वे सुख पूर्वक 
अपना जीवन व्यतीत करनेके लिये और अपनी छिक्षाका स्वतःके लिये तथा बहुजन समाजके लिये उपयोग 
करनेके लिये असफल सिद्ध होते है। अशिक्षित गरीबोंका तो पूछना ही क्या है । इस तरह ऊपरके विवेचनसे 
यहू भली भाँति सिद्ध हो जाता है कि आजका प्रशइन और सब प्रश्नोकी अपेक्षा पेटका है। आज संपूर्ण समाजको 
एकचित्त होकर इसीके हल करनेके लिये ही प्रयत्न करना चाहिये । 


श्र 


श्रीवीर स्वामीका जन्म ओर उनके कार्य 


एक समय वह था जब ब्राह्मण धर्मका बोल्वाला था और राजे छोग उनके हाथकी कठपुतली थे । यह 
बात कुछ निरी गप्प नहीं है किन्तु इस बातकी पुष्टि उनके शास्त्रों और पुराणोंगे ही होती है । देखिये शूद्रोंके 
लिये मनुस्मृतिके आठवें अध्यायमें क्या लिखा है । 


एकजातिद्विजातोस्तु वाचा दारुणया क्षिपन्‌ | 

जिव्हाया: प्राप्तुयाच्छेदं जगन्यप्रभवों हि सः ॥२७०॥ 

नामजातिग्रहं त्वेषामभिद्रोहेण कुवंतः। 

निष्षेप्योध्योमय: शंकुज्वंलन्नास्ये दशांगुल: ॥२७१॥ 

धर्मोपदेशं दर्पेण विप्राणामस्य कुबंतः । 

तप्तमासचेयेत्तेलं बचत्रे श्रोत्रे च पाथिव: ।।२७२॥ 

अथं--यदि शूद्र ब्राह्मणोंका कठोर वचनोंके द्वारा तिरस्कार करे तो उसकी जिह्ला काट लेनी चाहिये 

क्योंकि वह हूद्र है। उसी प्रकार यदि वह ईर्षासे ब्राह्मणोंके नामादिका अनुकरण करे तो तपाई हुई दश्श अंगुल 
रम्बी सलाई उसके मुखमें घुसेड देना चाहिए इतना ही क्यों यदि वह अभिमानसे ब्राह्मणोको धर्मका उपदेश करे 
तो उसके मुख और कानोंमें तपाया हुआ तैल डालना चाहिये । पितरोंके सम्बन्धम मनुस्मृतिके तीसरे अध्यायमे 
लिखा है । 

तिलेब्रीहियेवर्मापरेडड्रमंलफलेन वा 

दत्तेन मास॑ तुप्यंति विधिवत्परों नृणाम्‌ ॥२६७॥ 

भावार्थ--तिल आदिके देनेसे पितर लोक एक महीना संतुष्ट रहते हैं और मछलीके मांसका भोजन 

करानेसे दो महीना, हरिणके मांससे तीन महीना, भेड़के माससे चार महीना, पक्षीफे माससे पाँच महीना, 
बकराके मांससे छह महीना, कबृतरके मांससे सात महोना, विशेष हरिणके मांससे आठ महीना, रौरवके मांससे 
नव महीना, भेंसा और शूअरके मांससे दश महीना, खरगोश और कछवाके माससे ग्यारह महीना, दूघ आदि 
पक्वान्नसे बारह महीना तृप्त रहते हैं यदि उन्हें सवदाके लिये तृप्त करना है तो लालरंगके मेढेका भोजन 
कराना चाहिये उसी प्रकार मधु आदि मी देना चाहिये । व्यभिचारके सम्बन्धमे दण्डविधान करते हुये 
मनुस्मृतिकार आठवें अध्यायमें लिखते हैं । 


मौण्ख्यं प्राणांतिको दंडो ब्राह्मणस्य विधीयते ! 
इतरेषां तु वर्णानां दंड:प्राणांतिको भवेत्‌ ॥३७९॥ 
शूद्रों गुप्तमगुप्तं वा द्वेजातं वर्णमावसन्‌ । 
अगुप्तमंगसवंस्वेगुप्त॑ सर्वेण. हीयते ॥३७४॥ 
अगुप्ते क्षत्रियावेइये शूद्रां वा ब्राह्मणों ब्रजन्‌ । 
शताति पश्चादण्डय:स्थात्सहसरं त्वन्त्यजस्त्रियम्‌ |॥ 
भावर्थ--णदि ब्राह्मणने व्यभिचार किया हो तो उसके शिरका मुंडन ही उसका प्रायदिचित है और 
यदि क्षत्रिय या वैश्य तथा शुद्रने व्यभिचार किया हो तो इसका प्रायर्चित इन्हें प्राणांत देना चाहिये । शूद्नने . 


बतुर्थ सण्ड : ५७१ 


यदि द्विजकी स्त्रीके साथ बुरा कर्म किया हो तो लिंगछ्छेद, संपत्तिका हरण अथवा प्राणांत शासन करना चाहिये 
परन्तु यही काम बाहाणने क्षत्रिय अथवा वैश्यस्त्रीके साथ किया हो तो सो ओर शुूद्रस्त्रीके साथ किया हो तो 
एक हजार रुपया दंड करके उते छोड़ देना चाहिये। मोजनके सम्बन्धमें देखिये। 
अमृत क्ाह्मणस्यान्नं क्षत्रियान्त॑ पयःस्मृतस्‌ | 
वेश्यस्य चान्नमेवान्नं शूद्रान्न रधघिरु स्मृतम्‌। 
लघु अन्रिस्मृति ५ अ. 
अथं--ब्राह्म णोंका भोजन अमृत, क्षत्रियोंका भोजन दुध, वेश्योंका भोजन सामात्य अन्न और शूद्रोंका 
भोजन रुघिर हैं । महंतताके सम्बन्धमें देखिये ! 
देवाधीनं जगत्सव॑ मन्त्राधीनं हि देवतस्‌। 
ते मन्त्रा ब्राह्म णाधीना ब्राह्मणो मम देवतम्‌ | भाग० 
अर्थ --सम्पूर्ण संसार दैवके आधीन है, दैव मंत्रोंके आधीन है और मंत्र ब्राह्मणोंके आधीन है अतएव 
ब्राह्मण ही मेरा देवता है । इत्यादि कहाँ तक लिखा जावे । सिंधुक पाठकोंको स्वतंत्र ही विषय पर रसास्वाद 
करनेको मिलेगा | यहाँ पर भगवान्‌ महावीर स्वामीके समयकी प्रिस्थितिका दिग्दर्शन करानेके लिये नमक 
मिर्च न मिलाकर सरल और सीधे शब्दोंमे उन्हीक प्रन्थोंका आधार लेकर लिख दिया गया है । इससे बिल्कुल 
स्पष्ट हो जाता है कि भगवान्‌ महावीर स्वामीके समय धर्मक नामपर क्या हो रहा था | भगवान्‌ महावीर स्वामीको 
किन किन परिस्थितियोसे झगइना पडा । यद्यपि ब्राह्मण धर्मसे टक्कर लेनेके लिये भगवान्‌ महावीरकों बौद्धोंकी 
थोडी बहुत सहायता अवश्य मिली होगी । परन्तु बौद्धोंके तात््वक विचार शिथिल और एकाकी होनेके कारण 
भगवान्‌ महावीरको उनके विरोबमे भी खड़ा होना पडा | इस तरह भगवान्‌ महावीरके सामने सामाजिक 
सुधार और सत्य तथा वैज्ञानिक ढंगसे धार्मिक मीमासायें ये दो कार्य थे । 


उन्हे ब्राह्मण धर्मके विरुद्ध यह घोषणा करनी पड़ी कि समाज व्यवस्थाके लिए चार वर्ण होते हुये भी 
उनका सम्बन्ध गुणसे है कमंसे नही । समाज व्यवस्थाका भंग करनेवाले समान दण्डके भागी हैं। इसमे वर्ण 
भेदका कुछ भी सम्बन्ध नहीं । धर्म पालन करनेका सबको अधिकार हूँ । तर्पण करनेसे पितर संतुष्ट नही होते 
हैं । यह ब्राह्मणोंका केवल अपनी उपजीविकाका साधन है। यज्ञमे पशुओके होम करनेसे न तो वे पशु ही स्वगं 
जाते हैं और न करने करानेवाले । यह केवल ब्राह्मणी लीला हैं। अद्वमेध यज्ञमें यज्ञ करानेवालेकी स्त्रीको 
धोड़ाके साथ अनुचित सम्बन्ध कराना तो इस धर्मकी कालिमाकों और ही स्पष्ट प्रगट कर देता है। गोरखपुरके 
राजाने यज्ञमे अपनी रानीको यह नीच कम करानेके लिए रूगाया था जिससे बह विचारी उस वेदनाको सहन 
न कर सकनेके कारण वहींपर तड़प-तड़प करके मर गई थी । यज्ञमें घोड़ेके साथ अनुचित सम्बन्धका यजुर्वेद 
मह्ीधर भाष्यके तेईसवे अध्यायमें स्पष्ट रूपसे वर्णन आया है । अश्वस्यातं हि शिद्नंतु पत्नीग्राह्मं प्रकीतितम्‌' 
सत्यार्थप्रकाश, मराठी भाषात पृ० ४७३ । 

इसी प्रकार और बहुतसी रूढ़ियाँ धर्मके नामसे ब्राह्मणोंने प्रचलित कर रक्खी थीं उनके करने करानेमे 
ही वे अपनी समस्त दाक्तिका उपयोग करते थे। भगवान्‌ महावीरसे यह सामाजिक अत्याचार सहन नहीं हुआ 
उन्हें स्पष्ट रूपसे इस अन्याय॑के विरुद्ध अपती आत्मीक शक्तिका उपयोग करना पड़ा । छोग तो पहिलेसे ही 
त्रस्त थे । उन्हें योग्य ऐसे एक नेताकी आवश्यकता थ्री ही अतएवं भगवान्‌ महग्वीरके इस काममे प्रवृत्त होनेपर 
जनताने अति क्षीक्र उनके उपदेशका अनुकरण किया । जहाँ तहां यज्ञ संस्थाएँ विध्वंसकी जाने लगीं । धर्मके 


५७२ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-प्रन्य॑ 


विषयमें सबको समान अधिकार दिये गये । शूद्रोंको भी धर्म श्रवण करके आत्मकल्याण करनेका अधिकार दिया 
गया । स्त्रियाँ भी पुरुषोंके समान अपनी योग्यताके अनुसार घर्के पालन करनेकी अधिकारिणी वनाई गयों । 
दण्डविधानकी अतिरेकताका स्पष्ट रूपसे निषेध किया गया तथा सबके साथ समान व्यवहार करनेकी आयोजमा 
की गई । ब्राह्म णोंके द्वारा स्वर्ग और मोक्ष प्राप्तिके कृत्रिम मार्गोकरा निषेध करके उसके स्थानमे सच्चे मोक्ष- 
मार्गमें जनताको प्रोत्साहित किया गया । बुद्धदेव अपने जीवनकालमे कट्टर सुधारणाप्रिय होते हुए भी स्वर्ग 
ओर मोक्षके विषयमे वे मुग्ध थे। या तो वे स्वयं ही इस विषयका निर्णय नही कर सके होंगे अथवा इधर 
उनका ध्यान ही नहीं गया होगा । परन्तु भगवान्‌ महाबीरकी यह स्थिति नही थी । वे बाह्य सुधारणाक्रे साथ 
आम्यंतर सुधारणाके कट्टर पुरस्कर्ता थे इतना ही क्‍यों अपने कार्यकालके पहिले उन्होंने स्वयं खडतर त्पश्चर्या 
ओर मनोनिग्नहके द्वारा आत्मशुद्धि करली थी | थे पूर्णत्वावस्थाको प्राप्त होकर विकारीभावोंके परे थे । अब 
उनके सामने एकही कार्य था और वह यह कि इन गरीब प्राणियोका उद्धार केवल बाह्य परिस्थितिके बदलनेसे 
न होकर उनके भावोंमें मी परिवर्तत करनेसे होगा । उनके जीवनचरित्रके बाँच लेनेसे इन बातोंका बिल्कुल 
स्पष्ट खुलासा हो जाता है । 


उतके अनुयायी हम और आपने उनकी जयंतीका उत्सव किया ही हैं। यह आतन्दफ़ी बात है | इससे 
यह पता ऊग जाता है कि उनके कार्य मान्य है, उनमे हमारी श्रद्धा है। परन्तु आजकी परिस्थिति हमे बाध्य 
करतो है कि हम इसमे कुछ आगे बढ़कर कार्य करे इसके लिये हमे परस्परके विद्राहकों तो भूलना हो होगा 
साथ ही हममें जो अनुचित प्रवृत्तियाँ प्रवत्त हो गई हैँ उनको भी निकालकर दूर करना होगा । हमारे मन्दिर 
जैनमात्रोंके लिये खुले नहीं है ! हम उसमें दसा-वीसाका प्रइन उपस्थित करते है । दण्डविधानका यह दुरुपयोग 
और कब तक चाल रहेगा किसे मालूम | खुशीकी बात हैं कि दक्षिण प्रातमे यह दोष देखनेकों नहीं मिलता 
है । यहाँपर सभी जैनीदेव दर्शन आनन्दसे कर सकते है । अष्ट द्रव्यसे पूजा करनेका अधिकार भी सबको है । 
इतना ही क्यो बहुतसे अजेन भाई भी आकर देव दर्शन करते हैँ । परन्तु उन्हें किसी प्रकारकी रुकावट नही फी 
जाती हैं । बहुतसे स्थानोंपर कुछ भाइयोको देवदर्शन करनेकी आज्ञा दे दी जाती हैं इससे यह तो स्पष्ट सिद्ध 
होता हैं कि आज्ञाका न देना शास्त्र-विरुद्ध हैं। तभी तो आज्ञा देनेवाले भाइयोको शास्त्रीय मार्गंका अनु करण 
करनेके लिये बाध्य होना पड़ता है । जो पाप होता है वह विहित कोटिमे कमी भी नहीं आ सकता है, परन्तु 
यहाँ यह बात नही है अतएवं इसीसे इस बातका निश्चय हो जाता है कि उत्तर प्रान्तके जैनियोंने इस अनुचित 
मार्गंका स्वीकार कुछ ही समयसे किया है। आशा है इस दोधको उत्तर प्रातीय भाई निकालनेका प्रयत्न 
करेंगे । ओर भी बहुतसी बाते लिखी जा सकती हैं जो धर्म न होकर धर्मके नामपर जिनका प्रचार चालू है । 
हम अपने भाइयोंसे प्रार्थना करते हैँ कि आगेके वर्ष वीर जयंती आनेतक वे उनको निकालकर विरोचित 
कार्योते वीरजयन्तीका उत्सव मनावेंगे । 


धवलादि भ्रन्धोंके उद्धारकां सतप्रयत्न ओर उसमें बाधायें 


जबकि इस बीसवी छताब्दीमें प्रत्येक समाज और जातिका लक्ष्य अपने घर्म और समाजमके प्राचीन 
वैभवकी समग्र कथाको बहुजन समाजके समक्ष रखकर उसको प्रकाशमे लानेका है ऐसी हालतमें हमारी जैन 
समाजका इधर संगठित प्रयत्तका न होना यह दुर्भाग्यकी बात नही तो और क्या है ? फिर भी कुछ धर्मात्मा 
इस ओर यदि प्रयत्न भी करते हैं तो उनको समाज और पंचायतोंकी जितनी सहायता मिलनी चाहिये वहू न 
मिलकर बाधायें ही उत्पन्न की जाती हैं । अभी हाल श्रीमान्‌ घर्मबीर, दानवीर, जिनवाणों भूषण सेठ राबजी 
सखाराम दोशी सोलापुर बालोंके साथ मूलविद्रीकी पंचायत और भट्टारकने इस सम्बन्धमें जो अयोग्य व्यवहार 
किया वह निन्‍्दाके योग्य ही है । 

समाजको यह विदित ही है कि मूलविद्वीके भंडारमे घबलादि ग्रन्थ विद्यमान है। मूलविद्वीकी पंचायत 
उनकी मालिक न होकर रक्षक है परन्तु आज वही पंचायत उनकी रक्षक न होकर भक्षक बन रही है । वहाँके 
पंच और भट्टारकने समस्त जैन समाजके प्रतिनिधि स्वरूप श्रीमान्‌ उक्त सेठजी सा० के साथ जो व्यवहार किया 
है इससे यह बात बिल्कुल स्पष्ट हो जाती है । धर्मस्थलके श्रीमान्‌ सेठ मजय्या हेगडेका व्यवहार तो और भी 
चमत्कारपूर्ण दिखाई दिया। आप जैसे शिक्षित प्रतिष्ठित पुरुषने तो इस कामका मुखियापन ग्रहण करके 
घवलादि ग्रन्थोंके प्रकाशमे लानेका श्रेय संपादन करना चाहिये था | परन्तु दूसरे लोगोंका बहाना लेकर आप 
जैसे प्रसिद्ध पुरुष श्रीमान्‌ सेठजी सा०के साथ धर्मका सौदा करने लगे इसे क्या कहा जावे। भट्टारकका व्यवहार 
तो और भी निनन्‍्दाके योग्य है। जिसका एक बार भी श्री सेठ रावजी सखाराम दोशीके साथ परिचय हुआ 
होगा वह भी उनकी नम्रता निगवंता और सहानुभूति आदि गुणोकों देखकर उनका--श्रद्धालु बने बिना नहीं 
रहेगा । परन्तु मूलविद्रीके भट्टारमको अपने भोजनके आगे सेठजी सा०से महत्वपूर्ण विषयमें बातचीत करनेका 
भी अवसर प्राप्त न हो सका यह सेठजी सा० का अपमान न होकर सारी जैन समाजका अपमान समझना 
चाहिये । यह निश्चित है कि मूलविद्रीकी पंचायत और भट्टारकने आज कितनी ही अरेराबीका व्यवहार किया 
तो भी उसका आज कोई भी समर्थक न होकर निन्‍्दा हो करेगा । हम तो आशा करते हैं कि अब भी समय 
है कि मूलविद्रीकी पंचायत, श्रीमान्‌ सेठ भज्जय्या हेगड़े और भट्टारकको सारासारका विचार करके धवलादि 
ग्रन्थोंके प्रकाशमें लानेका श्रेय संपादन करना चाहिये। धर्मात्मा पुरुष यदि धर्मका सौदा करने लगे तो फिर 
धर्मको आश्रय मिलना ही कठिन हो जावेगा । 


भगवान्‌ मद्रावीर स्वामोफी जयंती मनाइये 


भगवान्‌ महावी रके कार्य अपूर्व थे यह उनके लोकोत्तर चारित्रके बांच लेनेसे ही मालूम पड़ जाता है । 
वे संसारके लिये एक अधृर्व और सर्वश्रेष्ठ देनगी थे यह उस समयके महापुरुषोंने भी कबूल किया है। उनका 
जीवन सामाजिक और घामिक उत्क्रातिसे भरा हुआ था, उन्होंने धर्म और समाजका पाया तर्कशुद्ध और बहुजन 
समाजके लिये कल्याणकारी नियमोंके आघारसे किया था । इस अवसर्पिणीकालमे भगवान्‌ महावीर स्वामीकै 
समान २३ और महापुरुष हो गये हैं। उनके और इनके धारभिक और सामाजिक नियमोंमे यद्यपि अन्तर नहों 
है फिर भी वे एक दूसरेके अनुकर्ता न होकर उन नियमों और सिद्धान्तोंके पुरस्कर्ता थे। उनके जीवनमें एक 
विशेषता थी जो दूसरेके जीवृनमे मिलना संभव नहीं। उनका बताया हुआ मार्ग इस पर्यायमें तो सुखदाई है 
ही किन्तु उससे पारलौकिक और अविनाशिक सुखकी भी प्राप्ति होती है । ऐसे लोकोत्तर प्रहापुरुषका किसी 
निमित्तसे स्मरण करना हमारे जीवनमे स्फूरति और पवित्रता उत्पन्न करनेवाला हैं। आजसे २९३५ वर्ष पहिले 
मिती चैत्र शुक्ला १३ के दिन भगवान्‌ महावीरने जनकल्याण और आत्मकल्याणकी भावना लेकर इस भूमडलको 
सुशोभित किया था । ऐसे पुनीत अवसर पर उस दिव्यमूर्तिका स्मरण करना संसारके प्रत्येक व्यक्तिका काम 
है। परन्तु दुःख है कि उनको इस पृण्यतिथिका महत्व उनके उपदेशके अनुयायी जैन लोग भी नहीं समझते है । 
मद्यपि यह ठीक है कि भगवान्‌ महावीर स्वामीका उपदेश किसी संप्रदाय विशेषकी पुष्टिके लिये नहीं हुआ 
और आज भी उनके उपदेशका वह पवित्र उद्देश्य अनविच्छिन्नरूपसे विद्यमान है। फिर भी वह संसार अनेक 
धर्मोकी बजबजपुरी बन गया हैं इसलिये साम्प्र दायिकता उत्पन्न होता स्व|भाविक बात है । लोग धमंके महत्व- 
को भूलकर सम्प्रदायके पीछे दौड़ने लूगे है । उन कट्टर घर्मात्माओंमे भी साम्प्रदायिकताका बिकारी विध आपको 
देखनेके लिये मिलेगा । जिससे धर्मका जनकल्याण यह वाणी प्राय लुप्त होता जाता है। भगवान्‌ महावीर जैन 
लोकोपकारी महापुरुषके नाम लेनेमे भी दूसरे लोग अपना अहित समझते है । यदि जैनी भाई अपने स्वार्थ॑त्याग 
और घर्मकी सच्ची भावनासे प्रेरित होकर साम्प्रदायिकतासे परे भगवान्‌ महावीरका उपदेश संसारके कोने-कोने 
तक पहुँचा सके तो यह सच्चे ध्मंको विजय होगी । इसके लिये जैनी भाइयोको क्या करना चाहिये इसके लिये 
नीचे कुछ सागं सुझाये जाते हैं। 

१, महावीर जयंतीके दिन व्यापार सम्बन्धी काम बन्द करके सार्वजनिक सभाये करनी चाहिये । 

२. जहाँ तक सम्भव हो ऐसी सभाओंके सभापति अजैन विद्वानोंको बनाना चाहिये । 

३. जो अजैन विद्वान्‌ समापतिका पद स्वीकार करनेके लिये स्वीकारता दे दे उनके पास जैन धर्मके 
मूल तत्वोंको परिचय करनेवाली पुस्तकें पहिले हो भेज देनो चाहिये जहाँपर ऐसी पुस्तकें उपलब्ध न हों वहाँ 
पर अहिंसा कर्म सिद्धांत और स्याद्वाद इत्यादि विषयोंका संक्षिप्तससार किसी योग्य विद्वानसे लिखवा कर उनके 
पास भेज देना चाहिये जिससे उक्त विद्वानोंको जैन सिद्धान्तके सम्बन्ध्में मनन करनेके लिये मदद मिलेगी । 


४. महावीर जयंतीके निमित्तमे सार्वजनिक छुट्टीका प्रयत्न भी ऐसी सभाजोंके द्वारा करना चाहिये तथा 
सुसंगठित मध्यवर्तों सभाओंके द्वारा इसकी सूचना सरकारको देनेकी व्यवस्था करनी चाहिये । ऐसे समाचार 
घामिक ओर सार्वजनिक पत्रोंमें अवश्य प्रकाशित करना चाहिये । 
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५, आजकल जैन समाजमें वर्तमान पत्र बाचनेकी बहुत ही कम रुचि देखी जाती है| परन्तु समाजको 
यह बात ध्यातमें रखनी चाहिये कि आजके जमानेकी सम्पूर्ण हालचाल इन वर्तमान पत्रोंके द्वारा ही बिदित 
होती है । जैनसभाज उनका ग्राहक होकर वर्तमान पत्रोंके प्रचारम जितनी अधिक म्दद करेगी, कलाकी दृष्टिसे 
वे उतने ही आगे आ सकेंगे । अतएवं समाजका काम है कि उसे ऐसी सभाओंके द्वारा जैनपत्रोंके प्रचारका 
काम अपने हाथमें अवश्य लेना चाहिये । जैनसमाजमे उत्तम लेखक, कवि और पत्रोंके अभावका दोष पत्रसंचा- 
लकोंकी अपेक्षा समाजके ऊपर अधिक हैं। समाजका पैसा जितना अधिक दूसरे कामोंमें खच॑ होता है उतना 
अधिक विधेय कामोंमें खर्च नही होता है। क्या समाज इन वीरजयंतीक अवसरपर बीर भगवान्‌के संपदेशको 
संसारमें प्रसृत करनेवाले इन पत्रोंके प्रसारकी कोई ठोस योजनाका विचार करेगी । 


६. वीर भगवान्‌का उपदेश संगठन और सहिष्णुताका पाठ पढ़ाता है। समाजने वीर भगवानके दिव्य 
उपदेशका स्मरण करके आपसी वैमनस्य भुलानेका ऐसी सभाओं द्वारा अवक्य ही प्रयत्न करना चाहिये | 

यही वे मार्ग हैं जिनके द्वारा हम वीर भगवान्‌के सच्चे अनुयायी होनेका हक अपनेमें प्रत्यापित करके 
उनकी जयंतीके सच्चे माननेवाले हो सकते है । 


फलटणके बीसा हुंबड पंचोंके नाम पत्र 


श्री धमंपरायण , वात्सल्यगुणधारक सर्वोपमालायक सकल सुखदायक बीसा हुंबड पंच फलटण 
सेठ हीरालाल मोतीलाल गांधीकी सेवामें प॑० फूलचंद दरयावलाल शाखत्रीका सविनय जयजिनेंद्र । 


सत्य और बहिंसा ये दोनों जैन घर्मके प्राण है, इस तत्वको सामने रखकर जब विचार किया जाता है 
तो यह लिखनेमें थोडा भी संकोच नहीं होता हैं कि जैन समाज अपने इन प्राणोंको खो बैठा है। किसी भी 
गाँवको लीजिये वहांपर आपका विद्वेष और परस्परके कलहकी भावना ही जागृत दिखाई देगी । ऐसा क्यों होता 
है इसके कारणोंका योग्य वित्रार किया जावे तो कितनी ही ऐसी बातें बताई जा सकती हैं । जिनका स्वरूप 
अत्यंत विकृत है। यहाँपर मेशा उन सब कारणोंक दिग्दशंन करानेका प्रयोजन नही है । आपकी सेवामें जिस- 
लिये यह पत्र लिख रहा हूँ विश्दास- है आप अब भी इसका सदुपयोग करेंगे । 


मैं कोई उपदेष्टा अथवा धर्माधिकारी नही हूँ किन्तु आपका एक तुच्छ सेवक हैँ बस इसी भावनाकों लेकर 
में आपके हृदयका परिवर्तन करना चाहता हूँ । 


अपनी समाजने अनन्त दोष किये जिनके परिणामस्वरूप जैन समाज सतत नीच नीचे जा रही है । 
क्या इस लोकद्ाहीक जमानेमे भी वह अपनी इस भूलकी ओर दुलंक्ष्य करके अपने निद्य पूर्व पदपर ही खड़ी 
रहेगी । 

समाज कल्याणके लिये नियम या बन्धन होते हैं, उनके लिये समाज नही होती है, यह बात अब भी 
यदि समाजके नेता समझ लें तो अब भी शांतिका साम्राज्य दूर नही है, ऐसी मेरी धारणा है । 


जिनको अधर्मी समज्ञा जाता है उन समाजोंके छुछ उदाहरण यदि अपने सामने रबखे जावे तो अब 
भी आँखें खुल सकती है । ऐसे उदाहरणोंमे पारसी बोहरा आदि जातियोंके सग्ठनोंके नियम समझनेक लिये 
पर्याप्त है । 


इन सब बातोंसे मे आपके सामने यही निवेदत करना चाहता हूँ कि आप स्वयं अन्तरदृष्टि होकर 
बिचार करे तो आपको भपनी अक्षम्य भूल उसी समय समझमे आ जावेगी । हो सकता हैँ कि आप मेरे इस 
निवेदनकों तुच्छताकी नजरसे देखेंगे परन्तु विश्वास रखिये कि इससे आपको ही और अधिक अड़चनमे पड़ना 
होगा । संगठन रखिये परन्तु संगठनका दुरुपयोग आपकी शक्तिको नष्ट अ्रष्ट कर रहा है इस ओर तो आपकी 
दृष्टि नहीं जाती है । 

मेरी समझसे तो आपकी समाजमे इतना साहस होना चाहिये कि जिन नियमोंके आग्रहसे समाजमे 
फूटका विष बोया जाता हो उन नियमोंको ही आप उदार अंतःकरणसे तिलाजलि देकर सबके सब संगठित 
होकर एक भूमिका पर खड़ हो जावें । 


और कितने दिन आप इस तरह अपनी समाजमे यह विरोधाग्नि देखते रहेगे। एकबार आप अपने 
शासनके दुरुपयोगको भूलनेका प्रयत्न कीजिये कि आपको आपकी समाजके संगठनके अनन्त मार्ग दिखाई देंगे । 
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फलटन यह बीसा हुंबड समाजका केन्द्र समझा जाता है ऐसा होते हुये भी यदि आप अपने इस महृत्वके 
स्थानकी नहीं समझते हैं तो यह आपकी समाजका दुर्देव ही कहना चाहिये । 

आपकी समाजमें फूटके कारण हो सकते हैं. परन्तु वे इतने महत्वके नहीं कि जिनके पीछे आपको सर्व- 
दाके लिये चिकट कर रहना ही चाहिये । यदि आप संख्या और बलमे अधिक हैं तो कंबल इसको ही अपनी 
विजयका कारण बनाना बड़ी भारी भूल है ऐसा मेरा विश्वास है। अपने विरोधीकी उचित मार्गका विचार 
करके शांतिक॑ मार्गका अन्वेषण करना आपका ही काम है। इसका उत्तरदायित्व विरोधी पक्षपर न होकर 
आपकी समाज पर ही है । 

मैं उत्सुकताधूर्वक उत्तरकी प्रतीक्षामे हेँ कि आप मेरे इस पत्रका किस दृष्टिसे स्वागत करते हैं। यदि 
आप पिछली सब बातोको भूलकर एक सूत्रीपनाके मार्गपर चलते हुए दिखाई देंगे तो मेरा मस्तक विनयसे 
आपकी समाजके चरणोंमे नम्न हुये बिना नही रहेगा । 


१३ 

श्री वात्सल्य गुणघारक घर्मपरायण सर्वोपमालायक श्रेष्ठिगुणविभूषित श्रेष्ठिवयं बीसाहुमड पंच छोठ 
गांधी रामचंद लक्ष्मीचंद तर्फे वहिवाटदार हीराचंद गाधी यांसी नातेपुतेहुन पं» फूलचंद दरयावल शास्त्री यांचा 
सबिनय जुहार 

आपका पत्र मिला उसको बाचकर चातकको जैसे वर्षातके पानीसे और मयूरकों मेधगर्जनासे आमंद 
होता है इतना आनंद हुआ। आपने मेरे लिये अनेक विशेषण लगा गौरवान्वित किया हैं इस सम्बन्धमे मुझे, केवल 
इतना ही निवेदन करना है कि में आपका और आपकी समाजका एक तु ऋछ सेवक हूँ । सेवाभावके सिवाय और 
मेरे पास कुछ भी गुण नहीं है । 

आपने पिछली सब बातोंके बिसरनेके वावत लिखा यह जानकर मुझे और भी अधिक आनन्द हुआ । 
इससे आपकी समाज अपने पृर्वंपदपर आरही है ऐसा! मुझे विश्वास होने लगा है। फिर भी एक नम्न श्रार्थता 
और है । बह यह कि इतना सब कुछ होते हुए भी एकी क्‍यों नहीं होती है इसके कारणका भी आप और आपकी 
समाज पता लगा लेगी | समाजहूपी शरी रके किसी एक अंगमे दोष उत्पन्न हो जानेपर विचारपूर्वक उसका 
परिहार करना विवेकियोका कर्तव्य है। हो सके तो इस विषयम आप पत्र द्वारा खुलासा करेंगे । 


मेरे आने वावत आपने लिखा सो ठीक है दहिगांवका रथोत्सव हो जानेपर मैं अपने आनेकी सूचना 
दूँगा । परन्तु इसके साथ थोडी बहुत मेरी विनयसहित प्रार्थनाके सुननेकी जबाबदारी आपके और आपकी 
समाजके ऊपर पहुँच जाती है । मुझे विद्वास है कि आपकी धार्मिक समाज मेरी इस नम्नर प्रार्थनाको ध्यानमे 
रबखेगी । 

मेरी ओरसे कृपया अपनी समाजके सभी बाल वृद्ध और तरुण मंडलीको नमस्कार कहिये और उनका 
चित्त 'धर्मीसो गौवच्छ प्रीत समकर निज दिपावे' इस ओर आकर्षित करिये। मुझे भरोसा हैं कि वें इस 
तत्वके लिये सब कुछ सहन करनेके लिये तैयार होंगे । 


पंडित फूलचन्द्र शास्त्री 
(३) 
जिस प्रकार एक पत्र सेठ हीरालाल मोतीचन्द गांधी तरफ बीसा हुँबड पंच फलटणके नामसे दिया था 
उसी प्रकार एक पत्र सेठ बीरचन्द कोदरजी गांधी तर्फ वीसा हुँबड पंच फलट्र्णके नामसे भी दिया था। इन 


फ२ 
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दोनों पत्रोंमें विशेष कुछ अन्तर नहीं था। थी-डेसे अन्तरको छोड़ कर दोनों पत्र समान थे । इसलिये यहाँ पर 
इस पच्रको छापनेकी विशेष आवश्यकता प्रत्तीत नही होती है । 

इस पत्रके उत्तरमें सेठ वीरचन्द कोदरजी गाधीका जो पत्र आया था वह खाली दिया जाता है। 

श्रीमान्‌ धर्मप्रेसी पं० फूलचन्द दरयावलाल शास्त्री नातेपु्ते यांसी फलटनहुन वीसा हुँबड पंच सेठ पानाचन्द 

जयचन्द तर्फे गांधी वीरचन्द कोदरजी यांचा सविनय जयजिनेन्द्र वि०्वि० आपले ता० १५-११-३७ चे पत्र 

मिक्काले वाचून आनम्द झाला । आपण हातो घेतलेले काम महत्त्वाचे आहे। आपले काभात यश येवों अशीं 

भी जिनेन्द्र भगवंताचरणीं आमची प्रार्थना आहे | येऊन प्रयत्न करावे । न्याय आणि उचित कोणतीही गोष्ट 
आम्ही ऐकण्यास केन्हांही तयार आहोत । यावे । कछावे । मिती कातिक वद्य १३ सं० १९९४ । 

आपला 
सेठ पानाचन्द जयचन्द तफें 
वीररंद कोदरजी गांघी 


इस तरह दोनों बाजूके पंचोंके साथ पत्र व्यवहार हो जानेपर मैं फलटण गया था । पहिली बार इस 
एकीके सम्बन्धमें मुझे आठ दिन रहना पडा था। बीचमे श्रीमान सेठ हीराछाल मोतीचन्दजी गांधीका काम 
सोलापुर होनेके कारण अधिक दिन रहना पड़ा । सेठ जीके सोलापुरसे आनेपर श्रीमान्‌ सेठ रामचन्द धनजी 
दावडा नातेपुते इनके यहाँ चि० सौ० जयावतीका लग्नसमारम्भ होनेके कारण यह्‌ विषय बीचमे ही स्थगित 
करना पड़ा । छग्तसमारम्भ हो जानेपर दोनों बाजूके पंचोंके आमन्त्रण होनेसे पुन मै फलटन गया । अबकी 
बार सफलता मिली जिसका खुलासा मै पिछले अंकमे दे चुका हूँ । आश्या है फलटनकी घाभिक समाज अपने 
कर्तव्यकों समझकर आगे प्रेमभावसे रहनेका प्रयत्न करेगी । यदि समाजमे प्रेम न हुआ तो नियमोमें क्‍या 
रकक्‍्खा है | संगठनके लिये नियम होते है । उसी प्रकार प्राचीन नियमोंमें समयके अनुसार बदल भी करनी 
पड़ती है इन सब बातोंको लक्ष्यमे रखकर फलटणके पंच परस्पर एक दूसरे हितकी बात सूननेमे संकोच नहीं 
करेंगे और भ्रेमसे दूस रोंके लिये संगठनका पाठ देनेके योग्य बननेका प्रयत्न करंगे। मेरा तो यह निश्चय है 
ही कि जब तक यह एकीका पौधा दृढ़ नही हुआ है तब उसकी में सेवा करूँगा | 
नम्र 
पं० फूलंद दरयावलाल शास्त्री 





समाजका दुर्भाग्य 


समाजकी सामयिक परिस्थितियोंको देखकर सोचा गया था कि जातीय या उपजातीय सभायें समाज- 
को अवनति दक्षासे ऊपर उठा देंगी । इसी आधारपर इन सभाओं का निर्माण हुआ था | कौन जानता था, कि 
अभी समाजके फूटे भाग्यमें उन्‍ततिमय जीवन बिताना बदा ही नहीं है अभी भी समाज अवनति गर्तकी अस्लिम 
तहतक नही पहुँची है, समाजकी वर्तमान रोमाचकारी दशा ही अवनतिका अन्तिम स्थान नहीं है इससे भी 
भयानक दुरवस्था जो हमारी कल्पनाके परेकी वस्तु हो सकती है--को समाजके लिये जाना भी शोष है । 

यही बात है, कि ये सभायें कलहके दलदलमें फेंसकर समाजके लिये केवल भार स्वरूप बन रही हैं 
जिससे समाजोन्नतिको उत्कृष्ट चाह रखने वालोंको समाजकी चिन्ता तो दूर रही, केवल सभाओके उत्थानकी 
चिन्‍्ताने ही घेर लिया है। शाल्तिप्रिय लोगोंके हृदयमें तो आज यही भावना पैदा होने लगी है कि इन 
सभाओंका जीवन ही जल्दीसे जल्दी निःशेंष हो जाय तो समाजकों चेन मिल सकती है । 


अभी-अभी लृणियाबासमें खंडेलवाल महासभाका जो अधिवेशन होने जा रहा था उसके जो समाचार 
सुननेमे आये है इसी प्रकारके ओर भी समाचार जो आये दिन थुनने व देखनेमे आते रहते है उनसे यदि 
उल्लिखित विचार सर्ब साधारणमे पैदा होने लग जाँय तो इसमें आश्चर्यकी बात ही क्‍या है । 


खंडेलबाल जाति दि० जेैनोंमे प्रमुख जाति है दि० जैन समाज उसके घनबल ओर जनबलपर जितना 
गर्व करे उतना थोड़ा होगा, ऐसी जातिमें यदि कलहके अंकुर पैदा हो जायें, इतना ही नहीं, कलहाग्नि अपना 
उग्र रूप धारण करके अपनी लपटोंसे समस्त जातिकों भस्मसात्‌ करनेके लिये तेयार हो और जिसका दुष्परि- 
णाम समस्त समाजको अत्यन्त शोचनीय स्थितिको पहुँचाने बाला हो, तो समाजका कौन विवेकशील व्यक्ति 
इसकी कल्पनासे भयभीत न होगा, तथा कौन सहृदय दि० जैन समाजकोी इस दयनीय स्थिति पर दो आँसू 
नहीं गिरायेगा । 


“इस अधिवेशनमे लोहडसाजन आदिके प्रइनको लेकर मार पीट हुई और यहाँ तक गड़बडी पैदा हुई, 
कि राज्यके अधिकारी वर्गको इस परिस्थितिका सामना करना पड़ा और उससे भी जब परिस्थिति नहीं सम्हली 
तो अधिवेशनको ही स्थगित कर देना पड़ा । 


इन समाचारोंमे रंचमात्र भी सन्देह तही मालम पड़ता है। यद्यपि संवाददाता लोग बिरले ही ऐसे 
होगे जो अपने अधिकार पूर्ण महत्त्वको समझते हुए समाचारोंका अतिशयोक्तिपूर्ण एकपक्षीय चित्रण न 
करके संवादोंमें केवल घटित घटनाओंका ही उल्लेख करें, इसलित “अमुक पक्षने अमुक प्रकारकी त्रुटिकी 
आदि, इन समाचारोंके विवादसें न पड़ करके समाजके प्रमुख व्यक्तियोंके सामने हम केवल इस बातको रख 
देना चाहते हैं कि--- 

4१) ऐसा होता क्‍यों है ? 

(२) क्‍या हमको ऐसा करता शोभा देता है ? 

(३) यदि नहीं तो फिर हमारा कतंव्य क्या है ? इन प्रश्नोंपर वे गम्भीरतासे मंथन कर । 
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यद्यपि ये प्रश्न जटिल नही थे, परन्तु हम लोगोंने अपने स्वार्थवासनापूर्ण कार्योसे इनकों जटिल बना 
दिया हैं और केवल अपने सामने ही नहीं सारे समाजके सामने जीवन मरनकी समस्या उपस्थित कर 
दी हे। 

इन प्रदनोंके विषयमें प्रकाश डालना इन थोड़ी सी पंक्तियोंमे हम अशव्य समझते है इसलिये इन 
प्रइनोंपर हम क्रमशः प्रकाश डालनेका प्रयत्न करेंगे फिर भी यहा पर उन लोगोंकों जिनके हाथमें आज समाज- 
को ऊपर उठानेकी या उसको कुचलनेकी सामर्थ्य हैँ--सावधान कर देना चाहते है कि-- 


ऐ ! समाजके प्रमुख ,नेताओं ? जरा आँखे खोलो हृदय पर हाथ रखकर विचार करो, कि तुम 
समाजकों किस ओर ले जा रहे हो, तुम्हारी पक्षपातपूर्ण एकागी विचारधाराका ही क्या यह फल नहीं है 
कि समाजमें चारों ओर विद्वेषारित धधषक रही है । जो कार्य समाजके हितके लिये किया जा रहा हो, उससे 
ही समाजमे कलह पैदा होने लग जाय तो इसमें इसके अतिरिक्‍त कि तुम्हारी स्वार्थपुर्ण दुर्भावनाये काम कर 
रही हैं-ओर क्या कारण हो सकता है ? इसलिये अपनी पक्षपात पुर्ण नीतिको जल्दीस जल्दी जलाज्जलि 
दो और हृदयकी पवित्र भावशओका समाजके ऊपर प्रभाव डालनेका प्रयत्न करो। विरोधीपक्षका पक्षपात 
पूर्ण विरोध करके उसके लिये प्रेम पूर्वक मार्ग प्रदर्शक बनो, इसीमे आपको शान और समाजका सुखपूर्ण 
जीवन निहित हैँ । क्या समाजका प्रमुख समुदाय हमारी इस प्रार्थनापर ध्यान देगा । 





हरिजन मन्दिर प्रवेश चचो 


जबसे हरिजन मन्दिर प्रवेश बिल पास हुआ है तभीसे जैन समाजमें जैन हिन्दू नहीं हैं” इस बिलगाव- 
बादी विचारधाराने जोर पकड़ा है । इसका एक मात्र उद्देश्य है--इस कानूनसे जैन मन्दिरोंकों मुक्त कराना । 
स्थितिपालक भाई तो यहाँ तक लिखनेका साहस करते हैं कि भगवान्‌ महावीरकी वर्णव्यवस्थाको घरपतुआ 
बच्चोंका खेल बना लिया है ।' ये बन्धु जैन संस्कृतिके इस मूल आधारको ही भुला देते है कि वैदिक संस्कृति 
जहाँ ज-मजात वर्णव्यवस्थाको स्वीकार करती है वहाँ जैन सस्कृति केवल इसे व्यवहार मात्र मानती हैं । एक 
ही पर्यायमे गोत्र बदल जाता हैं और बर्ण भी । भरतने त्रिवर्णोमेसे ही जिन्होंने ब्रत धारण किये थे, उन्हे ब्राह्मण 
बनाया था और इसीलिए गोत्र परिवर्तनका कारण सकलसयम और संयम-संयम आगम ग्रन्थों बताया गया है । 
तीचगोत्री सकलसंयमी हो सकता है, म्लेच्छ क्षपक-श्रेणी चढ़ कर मोक्ष जा सकता है फिर भी ये भाई जन्मजात 
वर्ण व्यवस्थास चिपटे हुए हे । ये भाई शूद्रोंको अस्पृश्य बता कर उन्हें मन्दिरमे भी नहीं आने देना चाहते । 
हमारे कुछ सुधारक भाई व्यवहार बतरविम अस्पृश्यता हटानेका समर्थन करके भी मन्दिर कानुनसे मुक्ति पानेके 
लिए "जैन हिन्दू नही है' यह नारा लगा रहे हैँ । दक्षिण महाराष्ट्र सभाका प्रस्ताव हमारे सामने हैं। उसने 
अस्पृश्यता निवारणके बम्बई सरकारके प्रयत्तकी सराहना करके भी हरिजन मन्दिर प्रवेश काननसे जैनियोंको 
बरी करतेकी मोग की है। और उसका आधार यह बताया है कि यद्यपि जेन अभी तक प्रायः हिन्दू लासे शासित 
होते आये है पर जिन बातोमे जैनियोंका विशेष विधि विधान होता है उन बातोंमे जैनोंपर वर्तमान हिन्दू छा 
भी लागू नही होता, वे हिन्दुओंसे पृथक हैं। जहाँ तक बम्बई सरकारके कानूनका सम्बन्ध है वह हरिजनोंकी 
अयोग्यता निवारण करने वाला हैं। कोई भी व्यक्ति मानत्र हरिजन होनेके कारण मन्दिरमें जानेसे रोका नहीं जा 
सकता । बम्बईके प्रधान मन्‍्त्रीने स्पष्ट शब्दोंमे कहा हैं कि यदि आप मुझे मन्दिरमें ले जा सकते हैं तो डॉ० 
अम्बेडकरको नहीं रोक सकते” इसमे पूजा पाठके सब अधिकार सबको देनेकी बात कहाँ है ? प्रदन इतना ही है 
कि हरिजनोंमें अस्पृश्य होनेके कारण जो अयोग्यता आरोपित कर रखी थी उसे हटा कर उन्हे मानवाधिकार 
दिये गये हैँ | यदि हम कानूनमे हिन्दू ऋब्दस जेनको भी लिया है तो भी हमें क्‍यों आपत्ति है ? जब आज तक 
हम अनेक बातोंमे हिन्दुलासे शासित होते आये है तब इसमे हिन्दूलासे शासित होनेमें क्या खतरा है जब कि 
हमारी संस्कृति हमें जन्मना वर्णव्यवस्था और अस्पृथ्यताके मूलोच्छेद की शिक्षा देती है । हमारे ्षास्त्र शूद्रोंकी 
मोक्ष तकका विधान करते है। शूद्रोका क्ुल्लक पदका धारण करना तो कट्टर रूढिचुस्त भी स्वीकार करते ही 
हैं । ऐसी दशामे श॒द्रों द्वारा मन्दिरमे देवदर्शन कर लेनेका कानू नी हक भी प्राप्त कर लेनेमे हमें क्यों बाषा है ? 
यह तो हमारी संस्कृतिका ही प्रचार हुआ । उससे बचनेका द्राविड़ी प्राणायाम करनेसे क्या लाभ ? 

नये शासन बिधानकी ११वीं घारामे नागरिकताके सामान्य अधिकारोमे ही अस्पृश्यता निवारणका 
मौलिक अधिकार दिया गया हैं। २६ जनवरी सन्‌ (९५० से इस कानू नके लागू होनेपर सवर्ण और असवर्ण 
हिन्दूमे कोई भेद नहीं रह जायगा । हम किसीको हरिजन होनेके कारण अस्पृष्य या नोच नहों समझ सकेंगे । 
इस मानवाधिकारकी समुज्ज्बल घोषणासे हमे तो मंदिरोंम घीके दिये जलाने चाहिए कि आज महावीरके शासन- 
की सच्ची प्रभावता हुई है, उनके भौर समवशरणके प्रतीक ये जिनालण आज जनालय हुए । इसपर छाया हुआ 
बैदिक धर्मका तमस्तोम आज नष्ट हुआ । पर आज जेन समाजके ये मुधारक बन्धु भी किसी बहानेसे इस मुघार- 
से छूटक जाना चाहते है । 
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जैम धर्मके ब्यापक प्रभुत्वको देख कर ही पहिले वैदिक धर्मको खतरा मारूम हुआ था और उसने यह 
घोषणा की थी कि “हस्तिना ताड्यणानो पि न गच्छेज्जैनमन्दिरम्‌”” अर्थात्‌ हाथीके पैरके नीचे दब जाना अच्छा 
पर जैन मन्दिरमें जाना उचित नहीं | आज भी हमलोग इस घोषणाका विरोध करते है और ऐसी घोषणा करने 
वालोंको भला बुरा कहते हैं पर स्वयं इस मानव समानाधिकारके अहिंसक युगमे 'नितृभि- प्रेयंमाणो पि नाग- 
प्छेज्जैनमन्दिरम्‌ अर्थात्‌ जन नेताओंसे प्रेरणा हो नेपर भी जैन मन्दिरमे मत आओ यह धर्मविरोधी, अहिसा 
विरोधी और मानवता विरोधी नारा लगानेको तैयार है। हमारा सास्क्ृतिक तत्त्व यदि कानूससे फलित होता है 
तो उसे हम धर्ममें हस्तक्षेप क्यों मानते है । 
भगवान्‌ महावीरने वर्ण-व्यवस्थाका बिरोध सामाजिक क्षेत्रमे उतनी तोद्तासे न भी किया हो क्योंकि 
सामाजिक व्यवस्थाएँ व्यवहाराधीत थी पर धामिक क्षेत्रमे तो उन्होने इस वर्ण व्यवस्थाकी धज्जियाँ ही उड़ा दी 
थीं । उतके संघमे चांडालका भी वही स्थान था जो किसी ब्राह्मणका । ब्रत धारण करनेपर यह संब भेद ही नष्ट 
हो जाता है । पर आजके हारे सुधारक बन्धु सामाजिक व्यवहारमे अस्पृश्यताका उच्छेद करनेको तत्पर होकर 
भी धार्मिक क्षेत्रमे उसे कायम रखना चाहते है, किमाश्वयंमत परम्‌ । मन्दिरप्रवेश शुद्ध धामिक प्रश्न है, इसमे 
बर्णनेदके आधारसे कोई समझौता नही हो सकता । वहाँ तो मानव मात्रकों सम्‌ भूमिकापर बैठना ही होगा । 
हाँ, वहाँंके जो नियम होंगे वे सभीको पालने होगे, वहाँ जन्मगत जातिकरे कारण किसीको विशेष संरक्षण नहीं 
दिया जा सकता । अतः कमसे कम हरिजन मन्दिर प्रवेश वाले सास्क्ृतिक प्रश्नपर जैन हिन्दुके भेदका नारा 
लगा कर उससे निकल भागनेका प्रयत्न करना न शास्त्रीय है, न सास्कृतिक है और न सामयिक ही । हमे आश्चर्य 
होता है जब राष्ट्रीय नेता हमारी समाजको यह कहते है कि “भाई, जैन धर्म तो जाति-पाति मानता नहीं है, 
फिर क्यों आप लोग इस हरिजनोद्धारमे बाधक होते हो” जिस बातको हमे कहना चाहिए था और राष्ट्रीय 
नेताओंके इस मानवोत्यानके प्रयत्तकी सराहुना करके उन्हे सहयोग देना चाहिए था वहाँ हम जैन जैनधमंको 
बविकृत रूपमे देशके सामने उपस्थित करके मानते है कि हमने जैन संस्कृति की सेवा की है । 
हमारे कुछ दक्षिणी भाइयोंने यह भय उत्पन्न किया हैं कि इस बिलसे जैन हिन्दू बन जायेगे और उन्हें 
बेदिक बन जाना होगा । बैरि० सावरकरके द्वारा की गयी जैन-बौद्ध-सिख सग्राहक हिन्दू की परिभाषा स्वीकार 
करनेमें भी उन्हें यही डर है कि जैन लोग वेदिक हो जायेगे । हमने ज्ञानोदयके चौथे अंकमे ही यह स्पष्ट कर 
दिया है कि “सावरकर कुत व्याख््याके मान लेनेपर भौगोलिक दृष्टिसि और परम्परागत आर्यत्वकी दृष्टिसि हम 
हिन्दू होकर भी जैसी कि ५० सुखलाल जी की सूचना है--हिन्दू महासभाके सदस्य हरगिज नही बनना चाहते, 
बयोंकि वर्तमानमे उसका संघटन वर्णव्यवस्था और ब्राह्मण प्रभुत्वके वर्गोच्चत्वकी भावनापर है, भगवाघ्बज उसी 
श्रुतिस्मृत्यनुमोदित परम्पराका प्रतीक हैं । अत. हमारा हिन्दू महासभाके कर्णधारोंसे अनुरोध है कि यदि वे “ हिंदू 
धब्दकी उक्त व्याख्या जैनोंसे स्वीकार कराना चाहते हैं तो वैदिक संस्कृतिके प्रतीक भगवाध्वजके स्थानपर सर्वा- 
नुमोदित ध्वज स्वीकार करे । उसमे रही वर्गोच्चत्वकी भावनाकों दूर कर समान आधघारोंसे सर्व॑ संग्राहक संग- 
ठन करें ।” जब हम देखते है कि हमारे ये वन्य स्वय आनखशिख बेदिक वर्ण-व्यवस्थामे डूबे हुए हैं और उसी 
बर्ण-व्यवस्थाके घृणित अभिक्षाप रूप 0७९३४७७॥ कायम रखनेके असांस्कृतिक उद्ेश्योंसे जैनोंको वैदिक बन जाने- 
का भय दिखा रहे है । इतना ही नही ज्ञानोदयकारो' को नीति और धर्मका अन्तर समझने की सलाह दे रहे हैं 
तो हमारे आधश्चर्यका कोई व्काना नही रहता । ज्ञानोदय' ने प्रारम्भम ही इस प्रदनको धामिक माना हैं और 
इसी लिए शास्त्राधारसे कक विवेचना की हैं । और भारतके नव निर्माणके समय जैन धर्मका समुज्ज्वल पह्ि- 
तपावन स्वरूप सामने रखनेका सांस्कृतिक प्रयत्व किया हैं। यदि हिन्दू शब्दकी मुसलमान, ईसाई, पारसी आदि- 
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का संग्रह करनेवाली परिभाषा बनानेका प्रइन उठता है तो ज्ञानोदय उसका स्वागत करेगा । हमने धर्म गुरुओंसे 
भी इसीलिए निवेदन किया था और अब भी कर रहे है कि वे इस बेदिक वर्ण व्यवस्थाका आग्रह छोड़ कर 
विशुद्ध मूल जैन संस्कृतिके पुनीत रूपका प्रचार करें । ज्ञानोदयने इस प्रनका शास्त्रीय आधार उपस्थित किया 
ही है। वैदिक धमंके प्रभावसे अपनो रक्षाके लिए हमे आवश्यक है कि जो बुराइयाँ बैदिकोके संसर्गवश हममें 
आ गयी है उन्हें अविलम्ब दूर करके अपनी संस्कृतिके मूल तत्त्वोंकोी जीवनमे लाएँ और मानव मात्रके समानाधि- 
कारको स्वीकार कर प्राणिमान्रके प्रति अहिसाकी उच्च भावनाकी उपासना करें | 

साबकरकी परिभाषासे विशाल आयंसंघ या हिन्दू संधमे शामिल हो जानेसे हम वैदिक नहीं बनेंगे किन्तु 
हरिजनोद्धार अस्पृष्यता निवारण जैसे जैन तत्वोंका विरोध कर अवश्य ही हम सक्रिय वैदिक हो रहे हैं। इस 
काननके विरोधमे कोई सत्याग्रह (?) करना चाहते है तो कोई अन्न त्याग कर रहे है, कोई फेडरल कोर्टमें न्याय 
पानेकी सलाह दे रहें है । इन धर्मके ठेकेदारोंकी इस करनीसे जैन धर्म, जैन संस्कृति और जैन समाजका जो 
अहित होगा उसे भावी पीढ़ी क्षमा नही कर सकेगी | सी० पी०मे इसके लक्षण दिखने लगे है। वहां हिन्दू 
टूध्टोंका उपयोग जैन नही कर पायेंगे । हिन्द मन्दिर, उनसे लगे हुए तालाबों या अन्य जलाशयोंपर जैन नहीं 
जा सकेंगे । अर्थात्‌ आजका हरिजन तो वहाँ जा सकेगा, पर ये जैन नही जा पायेगे। और धीरे-धीरे यह विष 
आधिक और अन्य सामाजिक क्षेत्रोंमे व्याप्त होकर हमे योग्यताके बलपर जो राजनेतिक स्वत्व प्राप्त हो जाते 
हैं वे इस बिलगाववादी प्रवृत्तिकी प्रतिक्रियामे समाप्त हो जाएँगे । अतः हमारा स्थितिपालकों और जेन समाजके 
प्रमुखोंसे निवेदन है कि वे शास्त्र संस्कृति और समयको पहिचाननेका प्रयत्न करें और इस नव निर्माणके समय 
ऐसे बीज न बो दें जिससे भावी समाजका जीवन दूभर हो जाए। 





महावीर जन्म-दिन 


२५४८ वर्ष पूर्व आजके ही दिन भगवान्‌ महावीरने वैणालीके कुण्डग्राममें जन्म लिया था। श्रमण 
परम्परामे यद्यपि सीधा जन्मका कोई विशेष महत्त्व नहीं है क्योकि यहाँ कोई सर्वशक्तिमान्‌ अनादि सिद्ध प्रभु 
अवतार नही लेता, किन्तु साधारण आत्मा ही अपनी साधनाके द्वारा अन्तरात्मा बन कर अन्तमें स्वरूपस्थित 
सिद्धात्मा या परमात्मा बन जाता है। इस परम्परामे उसकी वीतरागता, समभावपरिणति, प्राणिमात्रमैत्री अपरि- 
अह, तत्त्वशञान और अनेकान्तदृष्टिका महत्त्व है। इन्हीके कारण वह तीर्थ गास्ता बनता है । कुल, जाति, वर्ण, 
सम्प्रदाय आदिके सकुचित बाडोंसे तीथंकरत्वकी कोई विशेषता नही । उसका अर्थ तो-- 

श्रेयोमार्गानिभिज्ञानिह भवगहने जाज्वलद्‌दू खदाव- 
स्कन्धे चडक्रम्यमाणान्‌ अतिचकितमिमान्‌ उद्धरेयं वराकान्‌ ॥ 

अर्थात्‌ त्रिविध दुःखकी दावारिनसे चारों ओर जलने वाले इस संसाररूपी महाभयानक वनमे श्रेयो- 
मार्ग-आत्मस्वरूपको न समझनेके कारण अत्यन्त चकित होकर इतस्तत भटकने वाले विचारे इन प्राणियोंका 
आत्मस्वरूप समझा कर उद्धार करूगा' इस विश्वहितेषिताकी सर्वोदयी भावनाम सभाया हुआ हू । 

यही कारण है कि महाश्रमण वर्धमानने बाल्यकाल या जवानीपे क्‍या किया इसका विस्तृत बिवरण 
शास्त्रोंम नही मिलता । हाँ जबसे उन्होंने समता-अहिसाकी साधनारूप भामायिकता ब्रत स्वीकार किया तबसे 
उनके इहलोकीय जीवनका एफ-एक क्षण हमारे लिए आदर्श है । 

अँगूठेसे मेरकम्पन हुआ, चण्डकौशिक सर्पको वश किया, तथा इन्द्र आकर उनकी सेवा करता था आदि 

अतिशयोंसे उनके परमात्मत्वकी पहचान नहीं होती। परमात्मत्वकी पहचान तो जो उन्होंने धामिक साम्राज्य 
के उस भीषण युगमें धर्मका प्रत्येक द्वार प्राणिमात्रको जाति, वर्ण, कुल, सम्प्रदाय आदिका कोई बन्धन नहीं 
मानकर खोला था, उन तिरस्कृत, निर्देलित, शोषित, पीडित, बिलबिलाते मानवोंको गले लगाया था, यज्ञ- 
बलिका विरोध करके अहिसाकी भावना जगाई थी और बृद्धिके पखों पर आसन जमाने वाली पस्तककी गुलामी 
को उखाड कर उसे स्वतः विच रनेका उन्म॒कत मार्ग प्रशस्त किया था, उससे होती है । 

उन्होंने धर्मके पुतरीत क्षेत्रकी ठेकेदारीको समाप्त कर प्रत्येक प्राणीको अपना हित अहित समझनेकी 
स्वावलम्बी प्रवृत्ति उत्पन्न की थी और वर्ण विशेषकी गस्कृत माषाके कृत्रिम बन्धनोस धर्को मुक्त कर लोक 
भाषाके द्वारा वे जन-जन तक स्वय पहुँचे थे। विहार, वर्धभान, वीरभूमि, नाथनगर जैसे उनके नामाकित 
क्षेत्र आज भी उनकी गृणगरिमाको पुकार-पुकार कर बह रहे है । 

इस तरह पुराने बन्धनोंको तोड कर अपन श्रम और अपनी साधनासे जीवनमे पूर्ण शम और समत्य 
को प्राप्त कर वे केवली (केवल अकेला, परम स्वावलम्बी) बने । तीस वर्ष तक उन्होंने आहिसा समता स्वतन्त्रता 
और शान्तिका उदबोधन किया । 

उनकी इस परमात्मदशाकी प्राप्तिके बाद उनके जन्म दिन उपदेश दिन और निर्वाण दिनकी भी महत्ता 
प्रस्थापित हुई । 

स्वतन्त्र भारतमें आज उस महा-श्रमणकी पुण्य जयन्ती मनाई जा रही हैं जिसके अहिंसा विश्वमैत्री 
भौर मानवसमत्वके आधार पर भारतका वह नवविधान बना, जिसमे जाति, धर्म, लिग, कुल आदिके आधारसे 
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हथियाये गये संरक्षण समाप्त हो गये और मानव केवऊ मानव रहा। जनभाषा हिन्दीको राष्ट्रभाषाका पद 
मिला । वर्णव्यवस्थाका निकष्टतम घृणित रूप अस्पृश्यता दफना दी गयी और विद्वके प्रत्येक मानवकी स्व- 
हन्त्रताका पुण्यनाद किया गया । 

हमारी भावना है कि उनका सर्वोदिय तीर्थ अपने वास्तविक रूपमे हमारे जीवनमे आबे और उनके 
धर्मबीजको हम अपने मानसमें अंकुरित, पल्‍लबित, पुष्पित और फलित करें। 

हमारा इस अवसर पर भारत सरकारसे अनुरोध है कि वह अहिंसाके इस चरम साधकके जन्मदितकी 
सावंजनिक छुट्टी घोषित करके अहिंसक तत्त्वोंको प्रोत्साहित करे । 
'संजद' पदका बहिष्कार : सूत्रोच्छेदका दुष्प्रयत्न 

गजपन्थासे घोषणा हुई है कि ताम्रपत्नोमें लिपिबद्ध किये गये जीवस्थान सत्भ्ररूपणाके ९३वे सूत्रमेंसे 'संजद 
पद अलग किया जाता है | हेतु यह बतलाया गया है कि इस सूत्र में संजद' पदके रह नेसे द्रव्यस्त्रीको मुक्तिका 
प्रसंग आता है जो कि दिगम्बर परम्पराके विरुद्ध है। पत्रोंमें प्रकाशित हुई विज्ञप्तिसे ज्ञात होता है कि यह 
घोषणा पीछी कमण्डलुको आगे रखकर की गयी है और इसमें माया शल्य खुल कर खेली है । ज॑न परम्परामें 
इन चिक्नोंका क्या महत्व है यह किसीसे छिपी हुई बात नही है। व्यवहारत: जो व्यक्ति इन चिह्नोंको घारण 
करता है वही आदर्श मान लिया जाता है । उसके प्रति अपनी श्रद्धा व्यक्त करना प्रत्येक जैनका कर्तव्य हो 
जाता है और इस कर्तव्यका तब तक निर्वाह करना पड़ता है जब तक कि उक्त व्यक्षितमें चारित्र और सम्यक्त्व- 
को कलंकित करनेवाला व्यवहारत' कोई दोष नहीं दिखाई देता है । 
यह तो प्रसन्‍नताकी बात है कि इस कालमें ऐसे व्यक्तियोंका सदुभाव है ओर यह भी चाहते है कि उनका 

सद्भाव सदा काल बना रहे, क्योंकि व्यक्तिकी मुक्तिका अन्तिम मार्ग वही है । किन्तु जब हम देखते हैं कि 
ये व्यक्ति जिस महान उद्देश्यको लेकर इस मार्गके पथिक बनते हैं उस उद्देश्यकी पूर्ति न कर अपने पदके सर्वंधा 
अयोग्य अनधिकार चेष्टा करने लगते हैँ तब हमारा मस्तक लज्जाबश झुक जाता है। 

वास्तवमें देखा जाय तो इस विवादमे कोई सार नहीं है। इसके दो कारण है। प्रथम तो यह कि 
ताडपतन्रीय प्रतिमे यह पाठ मौजूद है और दूसरा यह कि ९३के सूत्रमेंसे इस पदके निक्राल देने पर षट्खण्डागमके 
मूल सृत्रोंमे बिसंगति आ जाती है। संशोधनकी यह विशेषता मानी गयी है कि प्राचीत पाठकी रक्षा की जाय । 
जब डॉ० हीरालाल जी सोलापुर गये थे तब उन्होने यही सलाह दी थी । फिर भी इस तथ्यपूर्ण स्थितिकी 
ओर ध्यान न देकर कुछ भाइयोंने यह सूत्रोच्छेदक अविवेकपूर्ण घोषणा कराई है । 

साधुके आदेश और उपदेशकी चर्चा जैन ग्रन्धोंमें की गयी हैं। हर कोई हर किसीको आदेश नही दे 
सकता । आदेश चारित्रके विषयमें व्यक्तिगत कारणोंके उपस्थित होने पर ही दिया जाता है । सो भो ब्रतो 
पुरुषोंके लिए ही । किन्तु हम देखते हैं [क यहाँ इस व्यवस्थाकी पुरी तरहसे अवहेलनाकी गयी है । 

यह सोचा जाता है कि आमममे द्रव्यस्त्रीकी योग्यताका विधायक सूत्र बचन होना चाहिये । इसी वृत्ति- 
के परिणामस्वरूप यह अंग-भंगका कार्य किया गया है । जैसा कि षपट्खण्डागम ओर उसको धवला टीकाके 
सम्यक अवलोकनसे ज्ञात होता है कि आयमसे मात्र भाव मार्गगाओंका हो विचार किया गया है । क्षुल्लक बन्धके 
मूल सूत्रोंमे १४ मार्गणाओंका विवेचन किया है। यदि इस आगममे आचार्यको द्रव्य मा्गंगाओका विवेचन करना 
इृष्ट होता तो वे वहाँ मात्र भाव मार्गणाओंका ही विवेचन नहीं करते और न ही आचार्य वीरसेत स्वामी मार्ग- 
णाओंके स्वरूप निर्देशके प्रसंगसे यह भी कहते कि आगमसे भावमा्गंणाओंका ही ग्रहण किया गया है, द्रव्य 
मार्गणाओका नहीं । एक बात यह भी कही जाती है कि जहाँ भी पर्याप्त शब्दके साथ मनुष्यणी शब्द आया है 

दि 
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यहाँ द्रव्य स्त्रियोंका ही ग्रहण होता है किन्तु सत्ररूपणाके आलाप अधिकारमें पर्याप्त मनुष्यिनियोंके आलापोंका 
निर्देश करते समय उनके १४ ही गुणस्थान वतलाये हैं । यह बात तभी बन सकती है जब कि पर्याप्त शब्दके 
साथ मनुष्यनी पदसे भावस्त्रीका ही ग्रहण किया जाता हूँ । 


इन सब प्रमाणोंसे आगमको स्थिति स्पष्ट होते हुए भी कुछ भाइयोंने यह अविवेकपूर्ण कार्य किया 
और कराया है! यह ऐसा कार्य है जो किसी भी तरह क्षमा करने योग्य नही कहा जा सकता । इससे केवली, 
श्रुंत, संघ ओर घमंका अवर्णवाद तो हुआ ही, साथ ही जैन परम्परा और भारतीय परम्पराकी श्रत प्रतिष्ठाको 
भीषण धक्का लगा है । और दुराग्रह तथा हठवादके काले इतिहाममें 'दिगम्बर परम्परा' को नाम लिखानेका 
कुप्रसंग उपस्थित हुआ है । ताडपन्र या ताम्रपत्रका पुदूगल किसी व्यक्ति या व्यक्तियोके अधिकारकी वस्तु हो 
सकते है पर उसमें लिखा गया श्रुत और धर्म तो उन लोकोत्तर महापुरुषोंकी साधनाका श्रेयमार्ग प्रदर्शक फल है 
जिससे मार्गदर्शन पानेका प्राणी मात्रकों अधिकार हैं । 

हम यह जशतते हैं कि जिन भाव्योंने यह दु.साहसका काम किया है वे अपनी भूलकों कभी भी स्वी- 
कार करनेवाले नही हैं । अतः इस सूत्रोच्छेदसे अपराधके परिमार्जन करनेका एक मार्ग यह हो सकता है कि 
१०-१५ ऐसे ताम्रपत्र तैयार किये जायें जिनमें ताडपत्रके आधारसे ९३वाँ सूत्र अकित रहे और इन भादइयोंकी 
काली करतूतको प्रकट करनंवाला इतिहास भी लिपिबद्ध रहे । इससे भविष्यमे जब भी इस विषयकी गवेषणा 
होगी तब यह कार्य कुछ व्यक्तियोंकी करनी तक हो सीमित रह जायेगा । आचाय॑ नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती- 
ने गोम्मटसारमे यह गाथा तो उन «्यक्तियोंकों लिखी हैं जो समझाने पर भी दुराग्रहवश सम्यक्‌-अर्थकों नही 
मानना चाहते-- 

सुत्तादो तं सम्म॑ं दरसिज्जंतं जदा ण सदृ्हदि । 
सो चेव हवइ पिच्छाइट्टी जीवों तदो पहुदी ॥ 

अर्थात्‌ सूत्रसे सम्यक्‌ अर्थ दिखाने पर भो जो श्रद्धान नही करता वह व्यक्ति तभीसे मिथ्यादृष्टि है । 

पर जिन्‍्होने इससे भी आगे बढ़कर सूत्रोच्छेदका दुष्कृत्य किया है उन्हें मिध्यादष्टि और निहनवी कहना 
भी कम है । 

सन्तोषको बात इतनो हो रही कि, इस सूत्रोच्छेदक जमातमे श्री ५० खुबचन्द्रजी शास्त्रीने दृढ़तासे इस 
जघन्य कृत्यका विरोध किया और त्यागपत्र देकर अपने सम्यक्त्व की रक्षा तो की ही साथ ही समाजकी 
प्रतिष्ठाको भी बचाया । 


सम्प्रदाय जाति ओर प्रान्तवाद 


भारतवर्षके पतनके कारणोंमें सम्प्रदायवाद, जातिवाद और प्रान्तवाद मुख्य है । पुराने इतिहासको 
देख जाइये कही सम्प्रदाय कही जाति और कही प्रान्तवादने अपना काछा रूप दिखा कर भारतकों भौगोलिक 
अखण्डता भी प्राप्त नही होने दी । 

सामन्तवादने अपन पनपनेके लिए यही स्तम्भ खड़े किये और सच पुछा जाय तो मानवताकों खण्ड- 
खण्ड करके वर्गविशेषके अहकार और उसे विशेष संरक्षण देनेके लिए ये ही सस्ते आधार रहे हैं। अंगरेजोंने 
इन्हीं अस्त्रोंके सहारे भेदनीतिसे भारतवर्षको न केवल राजनैतिक गृलामीमें ही जकड़ कर अपना उल्लू सीधा 
किया किन्तु इसे सदाके लिए सास्कृतिकहीनता और विनाष्ठके गहरे गर्तमे गिरानेका रास्ता खोल दिया । 
पाकिस्तातकी सृष्टि करके उन्होंने सम्प्रदाय प्रान्त और जाति इन तोनों विषबेलोंकी जड़ें गहरी पहुँचा दी हैं । 

इन सबके बावजूद पूज्य बापूके नेतृत्वमें भारतवर्षने खंडित स्वतन्त्रता प्राप्त की। भारतवर्षके 
नवशेसे पीछा कोढ समाप्त होकर आज वह भौगोलिक इकाई पा गया है। पर, सम्प्रदाय जाति और प्रान्त- 
वादकी सहस्रमुखी ज्राछाओंसे स्वातन्त्यका नव विकसित कुसुम झुलसा जा रहा है। काग्रेस कमेटियोंके चुनाव, 
जनपद निर्वाचन, विधान सभाओंके चुनाव, नौकरी कन्‍्ट्रोलके लायसेंस आदि जहां भी देखिये वहाँ इन्हीके 
नामपर अपना स्वार्थ साधा जा रहा है । शिक्षाका पुनीत क्षेत्र भी इस मन्दगीसे अछूता नहीं रहा है । आखिर 
जो विष भारतके हृदय और मस्तिष्कमे पीढ़ियोंसे व्याप्त हो रहा हैं वह अवसर आनेपर अपना दुष्प्रभाव 
दिखाये बिना रह ही नहीं सकता । 


इतनी ही आशाकी नवकिरण है, कि काग्रेस तथा भारतकी विधान सभाने सिद्धान्ततः भारतको 
असाम्प्रदायिक राज्य घोषित किया है और धर्म-जाति वंश और परम्परागत संरक्षणोकों समाप्त कर सबको 
समान अधिकार दिये है । 


जैन धर्मने संसारके प्रत्येक पदार्थों अनेक धर्मंबाला विविध विशेषताओं और विचित्रताओंका 
अविरोधी आधार माना है। उसने एकमें अनेकता और अनेकतामे एकताका सुन्दर समन्वय किया हैँ । 
अहिसाकी उच्च भूमिकाका निर्वाह बिना इस समन्‍्वयके हो ही नही सकता था। उसकी दृष्टिमि भारतवर्ष 
अनेक जाति सम्प्रदाय और प्रान्त आदिका अविरोधी अखण्ड आधार हैं, यह अपनेमे एक और अखण्ड है । 
प्रत्येक सम्प्रदाय जाति और प्रान्तका उसपर समान अधिकार है । हमे इनमे नये दृष्टिसि अबि रोध स्थापित 
करके सबमे अलुस्पृत अखण्ड भारतीयत्वका दर्शन करना है । जाति, सम्प्रदाय और भ्रान्तका भेद बुरा नहीं है, 
बुरा है इनका अहंकार और उसके कारण पनपने वाला मातवाद | एक सम्प्रदाय जब अपनी बाल कहता है 
और दूसरे सम्प्रदायोंकी बुराई न कर उनके प्रति तटस्थ भाव रखता है तब तक वह सत्सम्प्रदाय है। पर जब 
वह दूसरे सम्प्रदायोंका तिरस्कार और ट्ेष करता है तब वह सत्‌' की सीमासे 'असत्‌' में जा पहुँचता है । 
असलमे सम्प्रदायकी जड़ मस्तिष्कमें न हो कर हृदयमें होती हैं ओर हृदय परिवर्तनके बिना दूसरे सम्प्रदायोंकी 
बुराई या उनके प्रति घुणाका भाव फंलानेसे हमारी अखण्डताका विनाश ही होता है । 

जातिकी जड रक्‍तमें ही पहुँची है । सबको अपनी जाति अर्थात्‌ रक्ततश्रेष्ठताका अभिमान है । वैसे देखा 
जाय तो पौद्गलिक जड़ रकतसे श्रेष्ठाका कोई खास सम्बन्ध नही हैं। एक ही रक्‍तसे उत्पन्न दो बालक 
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विभिन्‍न वातावरण और परिस्थितियोंके अनुसार भिन्‍न-भिन्‍न संस्कारवाले हो जाते हैं। जो छोटा-भोटा 
अन्तर भी होता है बह इतना बद्धमूल नहीं होता कि उसमे शिक्षा संगति ओर वातावरणसे बदछ न हो सके । 
जैन परम्पराने उस अन्तरकों इतना बड़ा तो माना ही नहीं हैं कि बह मानव समानाधिकारमें बाधक बन 
सकता हो । फिर, अनादि कालसे आज तक किसी एक परम्पराकी छुद्धतामे विश्वास किया जा सकता हूँ ? 
ऐसी दशामे जातिकी श्रेष्ठताका ढिढोरा पीट कर भारतकी अखण्ड राष्ट्रीयताको छिन्‍न भिन्‍न करना अपनी 
संस्कृतिका ही घात करना है! पहिले गाँव पेशा आदिके नामसे अनेक जाति-उपजातियोंकी सृष्टि हुई थी । 
उस समय यातायातक साधन कम थे और सबकी अपनी छोटी-सी दुनिया थी | उसीमे खानपान शादी-विवाह 
लेनदेन आदि होता रहता था । पर आजकी दुनिया सबकी एक है। यहाँ सूई पटकिये तो उसकी आवाज 
उसी समय अमेरिका क्या विश्वके कोने-कोने तकमे पहुँचती है । अतः हमे अब न केवल भारतीयता किन्तु 
विश्वमानवताकी दृष्टिसे विचार करना हैं। अपनी शक्ति साधन सामग्रीकी सीमितता आदिके कारण मुख्य- 
रूपसे अपनी जातिके लोगोंकी उन्‍नतिमें विशेष लक्ष्य देना उतनी बुरी बात नहीं है, पर जब दूसरी जातिको 
हीन तुच्छ और नी'ज समझ कर उसके प्रति घृणाका भाव फैलाया जाता है तब वह दूर्जाति' का रूप लेकर 
'सत्‌' की सीमाको लांघ जाती है। जातिका आवरण लेकर ज्ञासनकी एकताको ध्वंस करना तो राष्ट्रीय 
महापाप है । 

शासनकी सुविधाके लिए प्रान्तोंकी रचना होती है । इसकी सीमाएँ बनती-बिगडती रहती हैं! जब 
देशकी ही सीमा स्थिर नही तब प्रान्तकी तो कथा ही बया ? यह ठीक है कि विभिन्‍न प्रान्तोकी संस्कृतियाँ 
जुदा-जुदा हैं । पर इसका तात्पर्य यह कदापि नही है कि दुसरे प्रान्तकी संस्कृति भाषा आदिके प्रति हीनताका 
भाव दर्शाया जाए और भारतोयताके क्षेत्रमे अपने प्रान्तके लोगों को भरनेकी चेष्टा करके प्रच्छनन रूपसे 
भारतीयता को नष्ट करनेकी कुचेष्टा की जाए। जब एक प्रान्त दूसरे प्रान्तके प्रति धृणा-हघ और नोचत्वके 
भाव फैलाता है तब वह 'सत्‌'की परिधिसे बाहर हो जाता हैं और वह 'असत्‌'को प्रश्नय देता है । 

सारांश यह है कि जैन दर्शनके नयवादमे जिस तरह प्रत्येक नयका अपने विषयभूत अंशको मुख्यता 
देना तो क्षम्य है पर दूसरेका निराकरण या तिरस्कार किसी तरह क्षम्य नही है, उसे दुसरे नयके प्रति बन्धु- 
भाव और तटस्थता हो रहनी होती है अन्यथा वह॒सुनय नही, दुनंय कहलाता हैं उसी तरह सम्प्रदाय जाति 
और प्रान्तको भी अन्यके प्रति बन्धुत्व और अपनी मुख्यताके समय दूसरोके प्रति तटस्थताका भाव ही अपनानेमें 
'सत्‌“पना हूँ अन्यथा ये विधरूप होकर अखण्ड भारतीयताका विनाश ही करते रहेगे और इस तरह मानव 
जातिके विकासके महान्‌ रोड़े बनेंगे । 

श्रमणघाराके महापुरुषोंने सदासे इनके विष नाद्य करनेका उपदेश दिया और जीवनमे अहिसाकी उच्च 
साघना द्वारा समन्वय सहिष्णुता, उदारता और विक्ञालता का प्रकाश देकर मानव को म्रानव बनाये रखनेका 
सतत प्रयत्न किया हूँ । 


सेवात्रत 


'हेबा” करना सरल है पर सिवात्नत' साधनाकी वस्तु है । पेटके लिए नौकरो-चाकरी करनेवाले असंख्य 
लोग हैं । ये उचित अनुचितका विवेक किये बिना मात्र अपने तुच्छ स्वार्थको सिद्धिके लिए 'जी-हुजूरी' करते 
रहते हैं। इन पेटपाल लोगोंको सेवात्रती नही कहा जा सकता क्‍योंकि सेवाका जो आनन्द और अहिंसाकी 
भूमिका है बहू इन आत्मविस्मृत जीथोंको प्राप्त नही है । 

सेवाघर्म और सेवान्नतकी भावना उत्त उच्च मानवतामें पनपती हैं जहाँ अपने आत्मत्वका दायरा विस्तृत 
विस्तृततर और विस्तृततम होता जाता है । हम अपने बच्चोकों प्यार इसलिए नही करते कि वें बच्चे हैं, किन्तु 
अपने! हैं । दुसरेके बच्चेको तांगेसे कुचल जाने पर भी हम लापरवाहीसे बिना किसी अनुकम्पनके चले जाते हैं, 
यदि उसकी जगह 'अपना' बच्चा होता तो हमारे होश ही गायब हो जाते और ऐसी बेचैनी पैदा होती जिसे 
दूर करनेके लिए यदि अपनेको मिटाने तकका अवसर आता तो भी पीछे नही हटते । यह अनुकम्पा (केपते हुए 
को देखकर हृदयमे कँपकंपी उत्पन्न होना) सच पूछा जाय तो स्वयं कंपकपी बेचैनी मिटानेके लिए ही की 
गयी है । पर होती तभी है जब सामनेवालेमें आत्मसमत्व की बुद्धि हो। तो, अपने बच्चेको उठानेकी भावना 
इसलिए हुई कि 'अपना' हैँ। यह जरूरी नहीं है कि प्रत्येक मनृष्यमे यह स्वाभाविक ही हो । ऐसे भी निःृष्ट 
स्वाथियोंकी कमी नहीं है जो अपने बच्चों की ऑख वचाकर रसगु ल्‍ला गप्प कर जाते है, और ऐसे ही नर- 
पशुओंके मुँहसे यह इलोक नीति (|) का रूप लेकर निकला हैं-- 

“आपदर्थे धन रक्षेत्‌ दारान्‌ रक्षेतर धनेरपि | 
आत्मानं सतत रक्षेत्र दारेरपि धर्नेरपि॥/ 

भर्थात्‌ आपत्तिके लिए धन बचावे । धन देकर स्त्रीकी रक्षा करें । पर अपनी रक्षा धन और स्त्री 
दोनोंसे करे । 

नारी जाति और धनका ठीकरा दोनों इन नरराक्षसोंके बराबर है। ऐसे ही नरराक्षस पुरुषोत्तम रामको 
भी यह सलाह देने पहुँचे थे कि--जाने दीजिए एक सीताको, हजार सीता मिल जायेगी । एक स्त्रीके लिए 
इतनी परेशानी और युद्ध क्यों ? पर, अहिंसा और कर्तव्यकी जीवन्तमृति रामने उस समय यही कहा था, 
मू्खों, यह सीताका प्रश्न नही है, यह आत्माका प्रश्न हैं। मानवता और कर्तव्यका प्र॒ईन है । यदि सीताकी 
रक्षाके लिए त्रैलोक्य और अन्ततः अपना भी बलिदान करना पड़े तो भी राम करेगा । जीवित २हकर आत्म- 
हत्या, आत्मपराभव और मानवताका निर्दलन राम नहीं देख सकता । जिन्हे इसके प्रति जीवन्त श्रद्धा हो वे 
हमारे साथ रहे, दूसरे खुशीसे चले जायें। आज 'राम'का ताम उसी कर्मनिष्ठा और अहिसाका प्रतीक 
बन गया । 

तात्पय यह कि सेवाब्रतके लिए हमें अपने “आत्मत्व' के दायरे की पुत्र, स्त्री, परिवार, नगर, प्रान्त 
और देशके छोटे-बड़े दायरोंको पार कर क्रमशः निरुषाधि मानवता तक बढ़ाना होगा । इतना ही नहीं पशु- 
जगत और श्राणिमात्र तकको हमें अपने आत्मौपम्यके पुण्यसागरमें समाना होगा । भोतरके संकुचित स्वार्थका 
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दमन किये बिना यह भूमिका नहीं आ सकती । अतः सेवाब्नती और सेवाघर्मीको प्रेम, दया, सहानुभूति, संवेदन, 
सहिष्णुता, स्नेह, क्षण, वत्सलता परदु:ख-कातरता आदि अहिंसा परिवारको जीवनमे विकसाना होगा । इसीलिए 
कहा है-- 
“सेवाधमं: परमगहनो योगिनामप्यगम्य:' 

सेवाधर्म परमगहन है, वह योगियोंके लिए भी अगम्य है। अपने लिए कौआ भी जीता है, पर मानव 
तो वह है जिसके स्व का क्षेत्र अपनेसे आगे भी विस्तुत हुआ हो । आज देशके लिए कुछ ऐसे ही सेवकोंकी 
आवध्यकता है जो सेवा सेवाके लिए करनेवाले हों। स्व० विश्वकवि रवीन्द्रनायसे किसीने पुछा कि “धर्म 
किसलिए किया जाय ? उन्होंने कहा कि “यदि धर्ममे भी 'किसलिये' को समाप्त कर धर्म धर्मके लिये, अर्थात्‌ 
बिना किसी कामनाके किया जाने वाला है। धर्म आत्मानन्द है, वह स्वयं साध्य और साधन है| जिसका 
सेबाके पीछे कोई अन्य हेतु है वह सेवावृत्ति कही जा सकती हैं सेबान्नत या सेवाधर्म नहो । 

आशा है हमारा समाज सेवी और देशसेवी वर्ग सेवाधर्मी और सेवाव्रती बननेका प्रयत्न करेगा । 





अहिंसाका प्रतीक रक्षावन्धन 


रक्षा बन्धन पर्व जिन महामुनि विष्णकुमारकी स्मृतिमें प्रचलित हुआ है वे अकिचन निष्परिग्रही 
दिगम्बर साधु थे । उन्हें अपने तपोबलसे जो ऋद्धियाँ प्राप्त हुई थीं उनका भी पवा नहों था, ऐसे थे बे 
निस्पृष्ठ । पर राजा बलिके अत्याचारसे पीडित साधुसंघकी रक्षाके लिये जब उनसे प्रार्थनाकी गयो तो वे 
अपनी सारो साधनाओंका बल लेकर बलिक पास पहुँचे । वामन रूप लेकर उस नरमेधके पुरोधा बलिसे तीन 
पैर पृथिवीका दान मांगा और अपने व्यापक रूपसे उसे अपने बलित्व-पशुत्वके त्याग करनेकों बाध्य किया । 
सात सो मुनियोंकी जो उस समय नरमेघके कुण्डमे पड़े थे रक्षा हुई। और उन्हें सिमईका मृदु आहार गृहस्थोंने 
(रक्षा' का सूत हाथमें बाँध दिया । विष्णुकुमारका हृदय 'आत्मवत्‌ सर्वभूतेष' की महामैत्री रूपसे व्यापक हो 
चुका था। वे सत्वमेत्रीके महान्‌ अहिंसक प्रतीक थे। और बलि, स्वार्थका पुतला अहंकारकी मृतति हिसाका 
क्ररतम पिशाच । जिसने अपने दुर्दान्त अहंकारकी बलिवेदी पर निरीह साधुओंकी बलि देनेका दुःसंकल्प किया 
था । यह द्वन्द्र अहिंसा और हिंसा, उत्कृष्ट स्व और “अधम स्व” का था। अन्तमें 'अहिसा' की विजय हुई 
और उसी अहिसा रक्षाकी प्रतिज्ञामे बंधनेके लिये रक्षाबन्धन सूत्र बांधा गया जिसकी पुण्य परम्परा आज तक 
प्रचलित है । यह घटना हस्तिनापुरकी है। आज भी श्रावणीक दिन जैन श्रावक मुनियोंक चित्र अपने रसोई 
घरमे बनाते है और उन्हें सिमई जिमा कर पीछे भोजन करते हैं । एक दिन सिमई जेसे मृदु भोजनको परम्परा 
भी उत्तर प्रान्त्क जैनोमें प्रचलित है। हमे इस पर्वकी इस महान्‌ सास्‍्क्ृतिक पृष्ठभूमिको समझना चाहिये 
और अहिंसा पर्वक रूपमें इसे मानना चाहिये। इस रक्षा सूतनने भाईको बहिनके प्रति कर्तव्य और स्नेहका 
पाठ पढ़ाया । भारतीय इतिहासके आलोकमय पृष्ठोसे ऐसी अनेकों घटनाएं अंकित है जिनमे जाति सम्प्रदाय 
आदि की संकुबित दीवारोको लाँघकर भी इस रक्षा सूत्रने अहिसाको पुण्य धारा प्रवाहितकी हूँ। हममें हरिजनो- 
के प्रति जो एक प्रकारकी घृणा और पशुमे भी बदतर नीच भावना व्याप्त हैँ उसके सामूहिक प्रायश्चित्तका 
यह दिन हैँ । हमें इस दिन मिथ्या अहंंकारका परित्याग कर मानवताकी उपासना की ओर बढ़नेका शुभ प्रयत्त 
करना चाहिये । 





महावीर निवोण दिन--दीपावली 


कार्त्तिक कृष्णा अमावस्याके दिन श्रमण महाप्रभु निग्गंठ नाम पुत्र वर्धमभान महावीरकों निर्वाण ग्रे 
२४७७ वर्ष पूर्ण हो जाएँगे । इस दिन उनका निर्वाण पावामे हुआ था। उन्होंने अन्तिम समय अपने प्रमुक 
शिष्य (गणधर) गौतम आदिको यही कहा था-- समय गोयम मा पमायए”'--हे गौतम, क्षण मात्र भ्री 
प्रमाद न कर । उनकी इस एक अप्रमादकी चेतावनीने गौतमकी आत्मवीणाके एक एक सूक्ष्म तारकों झ्लंकार 
दिया और बे उसी दिन केवलज्ञानी हो गये, उन्हे अहंत्‌” पद प्राप्त हुआ | उन्होंने महावीरके धर्मचक्रको 
सम्हाला और उसी अहिंसा समता और वीतरागताकी उच्च भूमिसे श़म, सम और श्रमका जीवन सन्देश दिया । 

इसी दिल वछाव वज्जी आदि गणतन्त्रोंने इकटठे होकर श्रमण महाप्रभुकी निर्वाण क्रियाकी और 
गणघर (गणेश) की ज्ञानलक्ष्मीकी पूजा की | दीप जलाकर मनमे सनन्‍्तोध किया कि संसारसे आज 'भावदीपक' 
बुझ गया पर हम उसी ज्योतिको इन द्रव्यद्वीपों द्वारा देखते रहेगे । उस अमावस्याकी कालरात्रिमें महावीरके 
निर्वाणोत्सवर्में सम्मिलित होनेवाले गणतन्त्राधिप सुर असुर आदिने दीपक जलाये थे और गणेशकी ज्ञान लक्ष्मीकी 
पुजाकी थी जिसकी परम्परा आजतक गणेशपूजा और लक्ष्मी पूृजनर्क रूपमें भारतीय सांस्कृतिक पदबोंके 
इतिहासका समुज्ज्वल आलोक पृष्ठ है। इस दिन अर्थीके आकारकी दीवाली बनानेका रिवाज भी इसी ओर 
संकेत करता है । लाजा और मिठाई बाँटता इस क्रियाका आवश्यक अंग हैं। आज जो विभिन्‍न प्रकारके पशु 
पक्षियोंके खिलौने, आतिशबाजी आदिका रिवाज हैं वह क्रमशः भगवान्‌की धर्म सभामें पशु पक्षियों तकके 
रहनेका तथा निर्वाणाग्निकी याद विलाता है। 

कार्तिक कृष्णा त्रयोदशीको धन्वन्तरि पूजा उस घटनाकी याद दिलानेवाली है जब भगवान्‌ महावीरकी 
जीवरक्षाके लिए इस दिन बिहारके सभी धन्वन्तरि वैश्य जुड़े होगे और उन्होंने प्रयत्त किया होगा कि महावीरकी 
जीवन रक्षा हो, पर आयुकी समाप्तिको रोकना स्वयं तीर्थद्धूरके लिये भी सम्भव नही था । और चतुर्दशी 
जिस दिन महावीर निर्वाण हुआ छोग शोकसे विकल हो उठे उन्हें महावीरके बिना यह संसार नरक' के 
समान लगने लगा इसीलिये इसे नरक चतुर्दशी' सज्ना दी गयी । अथवा यह सज्ञा साम्प्रदायिक वर्गने विद्वेष 
वश दी हो । अमावस्याकी शाम तक निर्वाण क्रिया सम्पन्त हुई ओर उस समय दीपक जलाये गये । सबने अपने 
घरोंकी शुद्धि की, कूडा कर्कट निकालकर फेका, पुराने बर्तन बदले और इस तरह शुद्धि क्रिया की जिसका 
प्रतीक प्रतिपदाके प्रात लोग दरिद्र भगाने' की क्रिया करते है । इसी समय लोगोंने अपने तराज्‌ बाँट कलम 
शस्त्र आदि बदले और साफ किये । और अन्तकूट छगाकर मिठाइयाँ बॉँटी, दान दिया। द्वितीयके दिन हर 
तरह शुद्ध होकर बहिन-बेटियाँ अपने भाइयोको नव-बर्षका टीका करती है । यम का कार्य-निर्वाण हो जानेके 
बाद चूँकि यह पहिली द्वितीया आती है अत इसे “यम द्वितीया” नाम दिया गया । इस तरह कारतिक-कृष्णा 
त्रयोदशीसे कार्तिक शुक्ल! दोज तकके सारे उत्सव महावीरकी निर्वाण-क्रिया शुद्धि, नव वर्षारम्भ आदिकी 
पुष्य स्मृतियाँ है । यह समूचा प॒व॑ महावीर निर्वाणक्रियाका प्रतीक है । 


इस पर्वपर हमारा उत्तरदायित्व इसलिये विशेष रूपसे बढ़ जाता है कि इस दिन तीयंडू र महावीर 
इस संसारमें नहीं रहे थे और हमारे पुरखाओंने दीप-ज्योति जलाकर प्रतिज्ञाएँ की थी कि जिस अहिंसा, समता 
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और बीररागताकी पृण्य-ज्यौतिको महावीरने अपने जीवनमें जलाया था उसे हम बराबर 'ज्योतिसे ज्योति जले! 
के अमर नियमानुसार कायम रखेंगे और अपने जीवनसे विषमताओंको हटाकर मानव समत्व और अन्तः सर्वभूत 
महामैत्री अमृत आलोक फैलायेंगे । और महावीरके जीवन कालका बर्ष स्रमाप्त कर अपने कन्धोंपर आये हुए 
सांस्कृतिक भारकों उल्लास पूर्वक सम्हालनेके लिए नव-वर्षका आरम्भ कर रहे हैं । 

हम उन्हींकी सन्‍्तान दीपक जलाते हैं, ऊूवमीपूजन करते हैं, नव-वर्षका आरम्भ करते हैं पर उनकी 
अहिंसा ज्योतिको भूल गये । उस महाबीर प्रभुका नाम लेकर ही शुद्रोक मन्दिर प्रवेशका विरोध करते भी 
नहीं छजाते । जिस परियग्रह पिशाचसे पिड छुड़ाकर वह ज्ञातुकुलका राजकुमार अपनी भरी जवानीमे निरद्ठन्द् 
स्वतन्त्र और बाहर भीतरकी सब गाँठें ोलकर परम निर्ग्रन्थ बना उसी परिग्रह-पिशाचके आवेशोंमें अनेक 
प्रकारके ऊटपटॉग नाटक करते है ओर धर्मके क्षेत्रमे उसी परिग्रहका प्रदर्शन कर उसीकी महत्ता स्थापनकर 
धर्मकी, महावीरकी और आपत्माकी बिडम्बना कर रहे हैं । जिस जन्मना वर्णव्यवस्था जाति-पाँति आदिकी 
भेदक हिंसामय दीधालोंसे ऊपर उठकर उस सन्मतिको सब मलुष्योंकों ही नही पशु-पक्षियों और जीव-मात्रको 
समान रूपसे बेठनेके लिए समवशरण (समानतामे-समतासे बंठनेकी धर्म-सभा) बनाया गया था आज उसी सम- 
वशरणक प्रतीक मन्दिरोंमें हमने अनेक प्रकारके निषेघ लगा रखे है, और बोलते हैं 'महावीरकी जय । घिग्‌ 
व्यापक तप: । 

दीपावली हमे वही ज्योति देने आई है यदि हमारी विवेककी आँखें खुली हों । बह प्रतिवर्ष आती 
हँ--और कहती हँ--उत्तिष्ठत, जाग्रत-उठो, जागो और इस दिन महाप्रभुके अन्तिम उपदेश 'समयं गोयम मा 
पमायए! गौतम, क्षण भर भी प्रमाद न कर, पुण्य सन्देश देती है । 


हमे वह ज्योति मिले, हमारा वह नबोदय हो जिससे उस पृष्य पुरुषके समतामय समयसारसे जीवनको 
शम और सममय बनाबे और श्रमसे स्वावरूम्बनकी ओर बढ़े । 





७५ 


भावना ओर विवेक 


भावना मनकी लहर है और विवेक वस्तुका यथार्थ विज्ञान । भावना सत्य हो सकती है परतथ्य ही 
नहीं । भक्‍्तको अपनी भावनावष् आँखोंके चारों ओर भगवान्‌ ही भगवान्‌ दिखाई देते है। इसीलिए तो कहा 
जाता है कि भगवानके दर्शनके लिये भक्तकी भावतामयी आँखें चाहिए । पर विज्ञानकी प्रयोगशालामें तो हाइ- 
ड्रोजन और आकव्सीजनसे ही पानी बन सकता है। नियत कार्यकारण भाव और पदार्थ स्थितिकी उपेक्षा यहाँ 
नहीं हो सकती । भावनासे कबिता हो सकती है और उसके श्रवण मनन और निदिध्यासनसे व्यक्तिकी मुक्ति- 
भी हो जाय पर यथार्थ विज्ञान और वस्तु व्यवस्था विवेक या विज्ञानसे ही हो सकती है। विवेकका सूर्य किसी भी 
कोनेमें अन्धकार नही रहने देना चाहता । भावना भवनाशिनी भी हो सकती हैं, पर यदि उसे विईकसे ज्योति 
न मिले तो उसके भवपातिनी भी होनेमें सन्देह नहीं है। 

स्वंधर्म समभाव बहुत सुन्दर लगने वाली भावना हैं और विभिन्‍न मत वाले देक्षमे बुद्धि भेद और मत- 
भेदके व्यावहारिक समाघानका एक अच्छा रास्ता भी है । यद्यपि 'अनेकान्त दर्शन! ने वस्तुके विराट स्वरूपके 
आधारसे वस्तुमें अनेक विरोधी धर्मोका समन्वय किया है, पर इसने काल्पनिक मतवादोंके वस्तु-स्थिति-विहीन 
समस्वयका प्रयास नहों किया | इसने वस्नुमे जो अनेक विरोधी धर्म हैं उनको दिखा कर यह बताया कि विभिन्‍न 
दृष्टिकोणोसे वस्तु अनन्त धर्मोका आधार है, उनमें विरोधी भी धर्म हैं । परन्तु संघ रचना और घमंका स्थायी 
आधार वे ही तत्व हो सकते है जिनसे व्यक्तिकी मुवित और समाजमें स्थायी शान्ति हो सकती है। उन्हीके 
समन्‍्वयसे ही हम उननतिका द्वार खोल सकते हैं । वस्तु स्थितिसे विरुद्ध धर्मोकि समन्व॒यका प्रयास स्थायी कल्याण 
नहीं कर सकता । उदाहरणार्थ हम ईश्वरकर्तृतत और व्यक्तिस्वातन्त्रवको ले लें। ईइवरवादी जन्मसिद्ध ऊँच 
नीच व्यवस्था और अनन्त पदार्थोपर प्रभुसत्तामे विश्वास करते है और उसका समस्त मतवाद शास्त्र पडित 
प्रणार आदि बर्ग संरक्षणकी भ्रुवकील पर धू मता है जब कि द्रव्यस्वातन्त्यवादी प्रत्येक द्रव्यकों अपनेमे परिपूर्ण 
और स्वतन्त्र मानता है। वह एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यपर नैसगिक अधिकार नही मानता है । प्रभुसत्ता 
ही इसके मतसे मिध्यात्त और हिंसा है, अनधिकार चेष्टा दे, चाहे वह जन्मसिद्ध हो या कर्मसिद्ध । यह तो 
सहयोगमृ लक गुणसिद्ध व्यवस्था पर विश्वास करता हैं। अब इसका समन्वय कीजिए । एक ओर प्रभुसत्ता है 
और दूसरी ओर व्यक्तिकी स्वतन्त्रता । एक ओर ईश्वर, उसका प्रतिनिधि राजा, उसके सर्वोक्षच अगसे उत्पन्न 
होने वाला और अपनेको सर्वश्रेष्ठ मानने वाला यज्ञजीबीवर्ग और दूसरी ओर स्वभावसिद्ध सृष्टि, सहयोग 
पद्धतिसे चुनी हुई गणतन्त्रीय व्यवस्था, गुण कर्मानुसार आजीविकाके लिये स्वीकृत वर्णव्यवस्था और सबको 
समान अवसर । 

इस ईइबरवादमेंसे एक भावना तो निकाली जा सकती है कि--' हम सब एक हो ईश्वरकी सन्तान हैं 
अतः हमें परस्पर भाईचारेसे रहना चाहिए ।” पर इसके तत्वज्ञानका पाया वर्गस्वा्थंका ही पोषण करता है 
और पदार्थोंको परावलम्बनके मुँहमे ढकेल देता हैँ। इसलिये आवश्यकता विवेक की हैं। हमारी भावनाको 
ज्योति देने वाला तम्वज्ञान यथार्थ हो वस्तुस्पर्शी हो । 

भावनाओंसे तत्वशान निष्पन्त न हो डिन्तु तत्वज्ञानकी ज्योत्िसे भावनायें अनुप्राणित हों । बुद्धने 'जगत्‌ 
क्षणिक है, अनित्य है, शून्य है, निरात्मक है, अशुचि है ये भावनाएँ भाई थी, और आत्मादिका तत्वज्ञान 
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छ्षिष्योंको अनुपयोगी बताया था जिसका परिणाम यह हुआ कि पीछे प्रत्येक भावनाने क्षणिकवाद छून्यवाद 
नशत्म्यवाद आदि बादोंका रूप ले छिया और आत्मा लोक आदिके सम्बन्धमें आज भी कोई निह्चित तत्वज्ञान 
नहीं मिला | अतः ऐसा तत्वज्ञान और विवेक हमें पहुले प्राप्त करना होगा जिसके आधारसे शान्ति और मुक्ति- 
की भूमिका तैयार की जा सके और जिसकी भावनासे अपने जीवनकों भावित कर भावनाफों भवनाशिनी साबित 
कर सकें । 


विपरीत मत बालोंके प्रति माध्यस्थ्य भाव रखना तो उचित है पर विपरीतता और अविपरीतताका 
विवेक तो हमें करना ही होगा । परस्पर विरोधी दो या अनेक धर्मोमेंसे अविरोधी सामान्य तत्व दंढना जुदी 
बात है पर उनकी वे विशेषताएँ जिन पर कि उनकी भिन्‍नता कायम है, दृष्टसि ओझल नहीं की जा सकतीं । 
यद्यपि अनेकान्तदर्शन और स्याद्वादने वस्तुस्थितिके आधारसे विभिन्‍न मतबादोंके निरीक्षणका प्रयत्त और उनके 
समन्वयको साकार रूप देनेका अद्वितीय प्रयास किया पर उसने वस्तु श्थिलिका उल्लंघन कर कल्पित काम चलाऊ 
समन्वय नहीं किया । जो धर्म वस्तुमें नहीं है उनसे इनकार किया। आचार्य हरिभद्र आदिने भी बौद़ और 
सांख्योंका घण्डन किया पर उनके प्रति आदर भाव रख कर, उनकी नियत पर आक्षेप न करके । एक वैज्यको 
रोगीके हितकी कामना रहने पर भी औषधि विषयक विपर्यास हो सकता हैं। अतः केवल भावना ही नहों 
विवेककी परम आवश्यकता है। 

आदरणीय प्रो" बेचरदास जी दोशीका केबली कौन! लेख हम इसी अंकमें प्रकाशित कर रहे है । 
'केवलज्ञान या सर्वशता हो सकती है या नहीं! यह विषय गम्भीर पर्यालोचनकी अपेक्षा करता है | उन्ह'ने जो 
सबके प्रत्ति आदर भाव, परस्पर मंत्री, कटुताका अभाव आदि अहिंसक निष्कर्ष निकाले है उनसे सहमत होकर 
भी हम मतवादोंक विवेकज्ञानकों गोण स्थान पर नहो रख सकते । सम्यग्दर्शन हमें वैनयिकर्व॒त्तिसे आगे छे जा 
कर विज्ञान ज्योतिमे खडा करता है और उनके म्रथार्थ बोधकी प्रेरणा देता है । 

मतका अहंकार ब्रा है विवेक ब्रा नही । यह ठीक है कि अपने अपने द्रव्य क्षेत्र काल भावके अनु- 
सार हितबुद्धिमे उन मतोकी प्रवृत्ति हुई होगी और हमें उन्ही द्रव्यकाल क्षेत्र भावकी परिधिमें बैठ कर ही उन 
मतोंकी उपयोगिताको आकना चाहिए पर आज की द्रव्य क्षेत्र काल भावकी परिस्थितिमें हमे कोई एक या कुछ 
एक तो चुनने हो होंगे । इतना ही बिवेक है और यही सम्यप्दर्शन है । 





च॑ंरमशरीरी भगवान्‌ बाहुबलो 


अस्ति तावदस्मिन्‌ देशे धन-धान्य-समुद्धा बहुजनसंकुला धर्मतीथ॑स्वरूपा अयोध्यया नाम नगरी। पुराकाले 
तत्न भोगभूमिस्थितिप्रच्युतो कर्मभूमिव्यवस्थाप्रवृत्ताणा च विश्वक्षत्रगणाग्रणी. नाभिराजोह्त्त्यो कुलकरोः्मवत्‌ । 


ठस्य जनताप्राणदायिनी परमसौभाग्यं भुंजन्ती सुमंगला मरुदेवी आसीत्‌ । कालान्तरे श्री-ही-धृति- 
बुद्धि-कीतिलक्ष्म्यादि विविधाभि देवीभिः परिवेष्टित जगद्धि तकरं प्रथमतीर्थकरपदभाजं पुत्र लेभे । अस्मिन्‍्नेव भवेध्यं 
घर्मामृतं वर्षिष्यतीति स्वजन- सह इन्द्रेण स वृषभ इति नाम्ना आाहूतः । 


अञ्रान्तरे युवराजपदभाक्‌ स भगवान्‌ स्वपितृप्रेषितसर्वजनेम्य: अस्यादिकर्मणा शिक्षा प्रदाय गृहस्थो- 
चितवंबाहिककर्मणि तेन द्वे कन्‍्ये परिगृहीते । तत्र ज्येष्ण देवी यशस्वतीति नाम्ना कनिष्ठा देवी सुनन्‍्देति नाम्ना 
ख्याति ग्रते । 


अथ क्रमश: यशस्बी देवी पुत्राणां शर्त कन्यामेकां च सुषुवे । तत्र ज्येष्ठः पुश्र: मरत इति नाम्ना कत्या 
ब्राह्मीति नाम्ना च ख्याति गतौ। तेन कारणेन देशो5्यं भारतवर्ष इति नाम्ना तथा पुरातनलिपि बाह्यीति 
नाम्ना प्रसिद्ध गतो। अस्मिन्तेबावसरे कनिष्ठा देवी बाहुबलीति नामक पृत्रमेक सुन्दरीति कन्यामेका सुषवे । 
एवं स्वजन: संवृत: स योगिराट्‌ भगवान्‌ स्वपितृदत्तसाम्राज्यप्द भुझ्जमानः प्रजारक्षणादिकमंणि दत्तावधान: 
सुखेन कालमभबत्‌ । 


अथास्येद्य: राजसभाया सिंहासनारूढ त॑ं देव देवराट्‌ साप्सरा' सगन्धवं: उपासदत्‌ । तत- भक्तिनिर्भर. स 
देवराद्‌ सप्रयोजन नृत्यं प्राययुजत्‌ | स भगवान्‌ तद्‌ दृष्ट्वा अन्यतमससर्गात्‌ शुद्ध' स्फटिक इव सानुरागो जात: । 
एतत्‌ दृष्ट्वा इन्द्रेण चिन्तितं देवोध्य राज्यभोगात्‌ कथ्थ विरज्येदिति प्रक्षीणायुज नीलाजनानामक पात्र तस्मिन्‌ 
कमंणि प्राथुक्त । रसभावलयोपेतं नटन्ती सा आयुर्दीपसंक्षये क्षणाददृश्यता प्राप | तदा तस्मिस्नेव क्षण रसभग- 
भयात्‌ इन्द्रोइ्या देवी संदधे । एतत्‌ किमिति विचार्यभाणस्य निर्वेदभावनोपेतस्य भोगात्‌ विरज्यत- तस्य भगवतः 
महती वंराग्यभावना जाता । तेन चिन्तितमू--अहो इदं जगत्‌ विनश्वरम्‌, लक्ष्मी तडिद्वल्लरीव चंचला, यौवन 
वपु: आरोग्यं ऐश्व्यं च चलाचलम्‌ इति ससृतिस्वरूपं परिज्ञाय निर्वेदवराग्यपरः भवन्‌ स भगवान्‌ लौकान्तिक- 
देवैरनुमन्यमानः क्रमादयोध्याय: नातिदूरे नात्यासन्नं सिद्धार्थनामक वन सम्प्राप्य व्युत्सृष्टान्तरंग-बहिरंगसतः सन्‌ 
पश्चपृष्टिक केशान्‌ लुबन्वभानः वीतरागप्रवणां जिनमृद्रामुपाददे । अन्रायं विशेष: यत्‌ जिनमुद्रास्यीकरणात्‌ पूर्व तेन 
भगवता सर्वपुत्रेषु साम्राज्यस्य विभाग: कृत आसीत्‌ । तन्न अयोध्याया: भोक्‍ता भरतः जात: । तथा दक्षिणदेशस्थ 
पोदनपुरसाम्राज्यस्य भोक्‍ता बाहुबली अभवत्‌ । 


अनन्तरं यदा भगवान्‌ चतुःघाति कर्माणि हत्वा केवलज्ञानविभूत्या सम्पन्नोईभवत्‌ तदेव भरतराज्यस्थायु- 
धशालाया चक्ररत्नं समुत्पन्नम्‌। तेन भरतराज: भरतवरषस्थ घट्खण्डानि विजित्य यदायोध्या परावृतस्तदा चक्ररत्नं 
नगराह्हि: अवएद्ध दृष्ट्वा चिन्तितवानू--अहो केन कारणेनेदं चक्ररत्न॑ नगरे न ॒प्रविद्ञति । तदनन्तरं समुचित- 
कारण ज्ञात्वा मन्त्रिभिः निवेदितमू--भो स्वामिन्‌ ! इदानों यावत्‌ तब बन्धुभिः तवाज्ञा नव स्वीकृता अतः इदं 
चक्ररत्न॑ नगरे न प्रविशति । एतत्‌ रहस्य ज्ञात्वा तेत चकवर्तिनाज्ञापत्र॑ दत्वा स्ववन्धूना समीपे दूताः प्रेषिता: । 
अन्ये सर्वे बान्धवः आज्ञापत्र दृष्ट्वा परमनिविष्णा: सन्त: भगवत ऋषभदेवस्य समीपे गत्वा जिनदीक्षामादाय मकितः 
मार्गे रताः जाता: । केवर्ल बाहुबली त॑ दृष्ट्वा विचारयति यदहं मम पित्रा दत्तं राज्यं भुझ्जामि, नात्र भरतराजस्य 
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हैस्‍्तक्षेप॑ योग्य: । अतः आज्ञापत्र॑ अस्वीकुबंता तेन दूतमुद्िस्य प्रोवतमू--गच्छ त्वं, स्वस्वामितं कथय कः कस्य 
आज्ञाकारी भवितुमहें: ? इत्यस्य निर्णयो युद्धाभुमावेव भविष्यति । ततः दूतेनागत्यं यथा' जातं निवेदितम्‌ । एतत्‌ 
श्रुव्वा भरतराजः क्रुद्धः भवत्‌ युद्धाय सन्‍नड्धों जातः । तदनन्तरं पोदनपुरबहिर्भागे युद्धोचितरणभूमो उभयो: सैन्ययो: 
सम्मेलन यदा जात॑ तदोभयपक्षवर्तिभि: मन्त्रिभिरेकत्रीभूय विचारितम--एतो चरमशरीरोौ युद्धेन नानयो: काचितू 
क्षति: भविष्यति । एतेन युद्धरतजनानामेव संक्षयः स्यादिति निश्चित्य तैः तयोः मात्रोरनुमति लब्ध्वा धर्म्य युद्ध 
घोषित कथित च जनसंहारकारिणाःकारणरणेनालम्‌ । एतेन महानघर्मः गरीयान्‌ यशोवधदच स्यात्‌ । इयं बलप- 
रीक्षाज्न्यथाप्युपपद्यते । अतः युवयोरेव मध्ये जलयुद्ध दृष्टियुद्ध बाहुयुद्धमितित्रयात्मक युद्ध मवतु । अनेनोपायेन 
यस्य विजय: स्यात्‌ स उभाम्यां स्वीकरणीय इति । 

ततः एवं प्रकारके त्रयात्मके युद्ध सम्मति दत्वा तौ भ्रातरौ उभयप्रमाणीकृत्य प्रथम जलयुद्धरती जातो । 

ततः कृच्छादेव॑ प्रकारके त्रयात्मके युद्धे सम्मति, दत्वा तौ श्रातरौ उभयपक्ष वर्तिनः रा: प्रमाणीकृत्य प्रथमं 
जल्युद्धरतौ, जातौ । अस्मिन्‌ युद्ध एकौ5्परस्ोपरि स्वदोर्म्याँ अतिवेगेन जल प्रक्षिपति । पर भरतेन मुक्तः जलौध: 
प्राशों: दौब॑ल्यशालिनः मुखमप्राप्य आरातू समापतत्‌ । एतेन अस्मिन्‌ युद्धे भरतः पराजितो जातः । अनेनैव कार- 
णेन भरतः दृष्टियुद्ध मुष्टियुद्ध च पराजितो जातः । 

तदा क्रोधान्धेन निधीशिना चक्रिणा शन्रुक्षयकरं चक्र स्मृतम। स्मरणमात्रेण चक्ररत्न॑ समुपस्थितम्‌ । 
स्ववान्धवा. चक्ररत्नेनावध्या: इति । नियमस्थावहेलना कृत्वा बाहुबली स्वामिनः: उपरि ततृ प्रक्षिप्त: सन्‌ तस्य 
प्रदक्षिणा कृत्वा तत्रेव तस्थौं । एतत्‌ कि जातमिति विचाय॑माणः चक्री परं अनुशय जगाम । तदा क्षीणप्रभ॑ ज्येष्ठ- 
श्रातारं दृष्ट्वा बाहुबली समुहिश्य अवदतु--भोवन्धो ! विपाककरोः साम्राज्यस्य कूते भवततत्‌ कि कृतम्‌ । अतः 
भवानेवंद साम्राज्यं भूनक्तु । एतेन मम किमपि प्रयोजन नास्ति । अहं तु तीर्थेश्वरस्य भगवतः समीपे गत्वा मोक्ष- 
मार्गरतो भवामि । ततः स स्वनन्दने महाबलिनि निाक्षिप्तपोदनपुरराज्यधिगः तीर्थेश्वरस्य गुरो: परमाराधयन्‌ 
जिनदी क्षामपाददे । तदनन्तरं जिनाग्रमाध्ययनपरायण: सः गुरोरनु्मात सम्प्राप्येकविहारी भृत्सा आबषं प्रतिमायो- 
गमातस्थे । तदवस्थायां तस्य शरीर व्याप्तकीट-पतंगाभि: माघवीलताभिः निःस्पत्सपें. वाल्मीकैशच व्याप्तं जातम्‌ । 
वर्षान्ति यस्मिन्नेव क्षणे चक्रवतिना भरतेन तस्य मह॒ती पुजा5रब्धा तस्मिन्नेव क्षण स भगवान्‌ बाहुबली चतुःघाति- 
कर्माणि ह॒त्वा केवल ज्ञानविभूत्या सम्पन्नोधभवत्‌ । ततः स भगवान्‌ तीर्थेश्वरवृषभेनाधिष्ठितं कैलाशमचल सम्प्राप्य 
क्रमेण समस्तकर्माणि ह॒त्वा च मोक्षेलक्ष्म्यधिष्ठितो जात: । 





मेरे जीवन-दाता वर्णीजी 


व्यक्ति आखिर व्यक्ति है। कालकी गतिके साथ प्रत्येक व्यक्तिकी इह लीला समाप्त होना स्वाभाविक 
है । फिर भी कुछ व्यक्ति ऐसे अवश्य होते है जो कालपर भी विजय पाते हुए देखे जाते हैं। इह छीला समाप्त 
होनेपर भी अपने जीवित कार्यों द्वारा उनका चिरकाल तक अस्तित्व बना रहता है । इस कालमें जो इस बणना- 
के घोग्य है उनमें श्रद्धेप वर्णीजी अन्यतम हैं । वे अब हमार मध्य नही हैं । पर वे समाजके दृष्टि-ओझल हो 
जायेंगे यह सम्भव नहीं है। उन्होंने अपने जीवनकालमें रचनात्मक दष्टिसे जिस इतिहासका निर्माण किया है 
बहू युग-युग तक उनकी जीवन कहानी मुखरित करता रहेगा । 

क्रभी मेरा शिक्षा-काढ पूरा नहीं हुआ था कि जबलपुरमे शिक्षामन्दिर खुलनेवाला है और उसके 
प्रधानाचार्य श्रद्धेय पं* वंशीधरजी न्‍्यायालंकार होने वाले हैं यह सुसमाचार मुझें जबलपुर खीचकर ले गया । 
जिस दिन मैं जिस गाड़ीसे अपने घर लौट रहा था, उसी गाडीसे श्रद्धेय वर्णीजीने भी सागरके लिये प्रस्थान 
किया । श्रद्धेय पंडित जी उनके साथ चल रहे थे। गाड़ी कटनी तक आती थी, इसलिये उनके साथ में भी वही 
रुक गया । 

मुझसे यह कहकर कि सामान छात्रावासमें रखा आओ, वे श्री जिनमन्दिरजीमे चले गये । सामान 
रखाकर पीछेसे में भी पहुँच गया । दर्शनावधि सम्पन्न होनेपर दोनों महानुभाव सामायिक करने लगे । मै कर्म- 
काण्ड ग्नन्थका स्वाध्याय करमे लगा । इसी बीच खबर पाकर अनेक श्रावक और श्राविकाएँ श्रद्धेय वर्णीजीकं 
मुखसे अभृतवाणी सुनने और उनका पुनीत दर्शन करनेक लिये बहाँ एकत्रित हो गये । सामायिक विधि सम्पन्न 
होनेपर प्रवचनके लिये सबने श्रद्धेय वर्णीजीसे प्रार्थना की । मैंने अवसर देखकर चौकी उनके सामने रख दी । 
किन्तु उन्होंने स्वयं प्रबचन न कर मुझसे कहा-- 'भैया ! कौन ग्रन्थ है ? 

मैंने कहा-- कर्मकाण्ड है । 

बे बोले-- पढ़ें हो ? ' 

मैंने कहा-- हाँ, पढ़ा हूँ, पंडितजीकी ओर सकेत करते हुए पुनः कहा--“ गु रुजीने ही पढ़ाया है ।”' 

थे बोले--- तो सुनाओ, मै सुनूगा और सब सुनेंगे । कहो भैया ! ठीक है न ।” कौन निषेध करे, सबने 
संकोचव् हां भर दी । 

उनकी यह अनुग्रहपूर्ण वाणी सुनकर मैं तो गद्गदू हो गया । मिनट-दो-मिनट स्तब्ध रहनेके बाद में 
अपनी शक्ति अनुसार व्याख्यान करने लगा | 

मेरे उस व्याख्यानकों सुनकर वे पण्डितजीसे बोले, भैया ! बालक तो बुद्धिमान दिखाई देता हैं । इसे 
शिक्षामन्दिरमे सहायक अध्यापक बना लेना । आपके पास अध्ययन भी करेंगा और मध्यकी कक्षाओंके छात्रों- 
को अध्यापन भी करायेगा । फिर मुझे लक्ष्य कर बोले, भैया ! पत्रकी प्रतीक्षा नही करना । जिस दिन शिक्षा- 
मन्दिरका उद्घाटन हो, आ जाना । समझो, तुम्हारी नियुक्ति हो गई । अभी २५) ₹० मासिक मिलेगा । आगे 
तरक्की हो जायगी । उनका यह प्रथम आशीर्वाद है जिसे पाकर में धन्य हो गया । 

शिक्षामन्दिरका उद्घाटन कर श्रावणमासमें पूज्य श्राका नागपुर जाना हुआ । समाजने उनसे दश्षलक्षण 
पर्बके लिए एक विद्वात्‌की याचना की । पं० फूलचन्द्रको बुला लेना यह कह कर वे सागर लौट आये । मझ्े 


जतुर्थ खण्ड : ५९९ 


आमन्त्रण-पैत्र सिलनेपर मैं सागर भागा गया । श्री चरणोंमें निवेदन किया मैं इसः योग्य नहीं हैँ । बोले, एक 
दिन रुको, (बाईजीके हाथका) प्रेमसे भोजन करो, शान्तिसे बात करेंगे । मैंने समझा मेरी सुन ली गई, बड़ी 
प्रसन्‍्तता हुई । अपने साथ बिठाकर प्रेमपूबंक भोजन कराया । श्रद्धेय बाईजीके हाथका सुस्वादु भोजन पाकर 
मैं धन्य हो गया ! भोजनके अन्तमें बहीं बोले- देखो बाईजी ! यह बालक कंसा हठी है । मैं नामपुर बचन दे 
आया | यह मना करता है । यहाँ भगा आया । इसे समझा दो । यह अपना भविष्य नहीं देखता । बाछक 
छोनहार है, बन जायगा तो” ' ' । मैं मुँह देखता रह गया । गुरु-कृपा मानकर नागपुर गया तो, पर साथमे 
समझा-बुझाकर श्रो १० हीरालालजी सिद्धान्तशास्त्रीकों भी ले गया । 

शिक्षामन्दिर सुचारुरूपसे चलने लगा । सुपरिस्टेन्डेन्टफे पदपर स्व० श्री छोटेलालजी मास्टरको भियुक्ति 
हुई । मंत्री स्व० श्रद्धेय कन्छेदीलालजी वकील थे । कुछ दिन तो मास्टर साहबने ठोक ढंगसे काम चराया । 
बादमें अपना रंग जमानेके लिए उन्हांने कुछ ऐसी नीति अपनाई जिससे शिक्षामन्दिरकी प्रगति रुक गई । उनकी 
इसी नीतिके कारण मैं शिक्षामन्दिर छोडकर बनारस चला आया । उस ससय पृज्य श्री वहां विराजमान थे ही । 
प्रा समाचार जानकर उन्होंने मुझे अन्य दर्शनोंके शिक्षणके लिए विद्यालयमे स्थान दे दिया और २५) ० 
माह वृत्ति निश्चित कर दी । किन्तु मैं उनके इस शुभाशीर्वादका अधिक समय तक लाभ न उठा सका । अपनी 
गुृह-सम्बन्धी आर्थिक कठिनाईके कारण मुझे अध्यापकी जीवन व्यतीत करनेके लिए विवश होना पड़ा । 

मध्यका काल ऐसा बहुत है जो प्रकृतमे बिशेष उल्लेखनीय नहीं है । सन्‌ ४१ मे मथुरासंघने श्री जय- 
धवलाके प्रकाशनका निर्णय लिया । उसका अनुवादादि कार्य सम्पन्न करनेके लिए मुझे बनारस आमन्त्रित किया 
गया । में जेलयात्रासे हुई शारीरिक क्षतिको पूरा कर पुन: बनारस आ गया और इस मंगल कारयमे जुट गया ! 
इसी बीच अ० भा० दि० जैन विद्वत्परिषदकी स्थापना हुई | में उसका सयुकत मंत्री हुआ । कार्यालयका भार 
मुझे ही सौंपा गया । निश्चय हुआ कि कटनीमें होनेवाले विशेष उत्सवके समय बहाँ इसका पृज्य श्री की 
अध्यक्षतामें प्रथम अधिवेशन किया जाय । उस समय पृज्य श्री पनागरम विराजमान थे। निवेदन करनेके छिए 
मैं ही नियुक्त किया गया । मैं पनागर गया । पृज्य श्रीसे निवेदन किया | बहुत अनुनय-विनय करनेपर स्वीकृति 
मिल गयी । अधिवेशन तो निष्चित समयपर हुआ, पर इस दौड-धृप और कार्याधिक्यके कारण मैं लीवर जैसे 
कठिन रोगसे इतना ग्रसित हुआ कि लगभग सात माह तक अन्तके दर्शन करना भी दुर्लभ हो गया । केबल 
फलोंके रस और दूध पर ही मुझे रखा गया । 

किसी पण्डितकी आजीविका कितनी ? काम करो, वृत्ति लो। आजीबिका बन्द हो गई। पासमें जो 
सोना-चाँदी था उसमेंसे कुछ हिस्सा बेचकर काम चलाने लगा । यह समाचार परम कृपालु पृज्य श्रीके कानों 
तक पहुँचा । उनकी आत्मा द्रवीभूत हो उठी । तत्काल उन्हें,ने आ० बाबू रामस्वरूपजी बरुआसागर बालोंको 
संकेत कर ६००) रु० भिजवाये । मुझे गृरुऋपाका सहारा मिझा, अच्छा होकर पुनः जयधबलाके सम्पादनमें 
जुट गया । यह पूज्य श्रीकी ही महती कृपा हैं कि मैं आज जीवित हूं. और ध्म-समाजके कार्योमें योमदान कर 
रहा हूँ । श्री गणेशप्रसाद दि० जैन वर्णी ग्रन्थमालाकी मंगल स्थापना इन्ही ६००) रु० के शुभ-संकल्पसे की 
गई थी। हालांकि मैं उन रुपयोंको कुछ काल बाद ही पग्रन्थमालामे जमा करा सका था। यह मेरा 
जीवनब्नत है कि जहाँ तक सम्भव होगा में अपने जीवनके अन्तिम क्षणतक उनकी पुण्यस्मृतिमें कुछ से कुछ कार्य 


फरता रहेगा । 

चैत्रका महीना था । पृज्य श्री सोनागिर सिद्धक्षेत्रपर विराजमान थे । मैं और स्व० डा० महेन्द्रकुमारजी 
न्‍्यायाचायं झाँसीकी महावीर जयन्ती सम्पन्न कर श्री सिद्धक्षेत्रकी बन्दना ओर पृज्य श्रीके दर्शनोंके लिए सोना- 
गिर गये | उस दिन आहारके लिए दो चोकाओंकी व्यवस्था थी। उनमेंसे एक चौका गया निवासिनी 


६०० : सिद्धास्ताचार्य प॑० फूलचन्द्र शास्त्री अभिमन्दन-प्न्य 


ब्र० पतासीबाईने लगाया था । शुद्धिके पश्चात्‌ जब पुज्य श्री आहारके लिए उठे तो दूसरे चौकेवाला प्रौढ़ पुरुष 
आगे बढ़ा । यह देखकर ब्रह्म चारिणीजी भी आगें बढ़ने लगी । दोनोंमें आगे बढ़तेकी एक प्रकारसे होड़-सी 
लग गई । यह दृष्य देखकर पूज्य श्री ठिठक गये, उस भाईसे बोले--भंया ! कया करते हो, क्या आहार करानेके 
लिए यही दिन है, दूसरे दिन करा देना | देखते नहीं हो। ये बाईजी वृद्धा महिला हैं, तपस्याके कारण 
कृशधरीर है । थोड़ी तो दया करों। और यह कहकर लौट आये । कुछ देर रुकनेके बाद पुनः शुद्धि कर 
आहारको उठे । आहार करनेके बाद हम दोनोंसे बोले--भया ! आचारशास्त्रके अनुसार यदि हमसे कुछ प्रमाद 
हुआ है तो हम प्रायश्चित कर लेते हैं। हमसे बह दृश्य देखकर रहा नहीं गया, इसलिए दो झब्द मुखसे निकल 
गये । कैसी विडम्बना है, लोग मात्र आहार करानेमे ही धर्म समझते है । जहाँ आकुलता हो वहाँ धर्म कैसा ! 
हम दोनों पूज्य श्रीके ये वचन सुनकर अवाक्‌ रह गये । 

चौरासी-मथुरामे पंचकल्याण-प्रतिष्ठाका आयोजन था । पृज्य श्री वहाँ विराजमान थे । देशके कोने- 
कोनेसे बडे-बड़े पुरुष आये हुए थे । हम पण्डितोंका भी पूरा मजमा हो गया था । एक दिन प्रमुख विद्वानोंने 
पूज्य श्रीको आहाइ देवेका संकल्प किया । प्रतिग्रह करनेके लिए खड़ा किसे किया जाय । सबने विचार कर 
परीक्षाके तौरपर मुझे खड़ा कर दिया । श्री मन्दिरके प्रागणमें शुद्धिविधि सम्पन्न कर पृज्य श्री आहारके लिए 
उठे । किन्तु वे विरुद्ध दिशामे चले गये । ३०-४० चौके लगे थे। आशा-निराशाके झू लेमे मैं झुलता रहा । 
यह तो होनहार ही समझ्ििये कि पृज्य श्री उन सब चौकोमेसे होते हुए वहाँ पघार गये जहाँ हम पण्डितोने चौका 
लगा रखा था। मेरी श्रद्धा फलीभृत हुई। सोल्लास बातावरणम आहारविधि सम्पन्न होनेपर आशीर्वादोंकी 
पुष्पवृष्टिसे मैं धन्य हो गया । 

वही दूसरे दिन पूज्य श्रीका प्रवचन हो रहा था । उसी समय एक भाईन आकर पेरे हाथमे तार घमा 
दिया । मैंने उसे खोले बिना ही कुरतेके ऊपरी जेबमे रख तो लिया, किन्तु बार-बार ह।थ उस ओर जाने लगा। 
मन होता था कि खोलकर पढ़ लूं। मेरी यह मनःस्थिति और हाथकी हलन-चलन क्रिया पूज्य श्रीके दृष्टिते ओझल 
न रह सकी । प्रवचनकी धारा बन्द कर बोले--भैया ! आकुलित होनेसे अच्छा तो यह है कि खोलकर पढ़ लो । 
मैं सिटपिटा गया । पुनः बोले--घबड़ाओ नहीं । तुम खोलकर पढ लो । उसके बाद ही मैं प्रवचन करूँगा । 
गुरु आज्ञा मानकर मैंने तारकों खोलकर पढ़ाया । तारका आशय समझते ही मेरा चेहरा फीका पड़ गया । 
तारमें कोई अनहीनी बातका संकेत है, पृज्य श्रीको यह समझते देर न छगी | बोले--भैया ! अब तुम उठ 
जाओ, अपने कार्यमे गो । चिन्ता न करो, सब अच्छा होगा । घटना तो अनहोनी थी ही । मेरी छोटी बेटी 
चि० पुष्पा तीसरे मंजिलसे गिर पडी थी, किन्तु वह पज्य श्रीके आशीर्वादसे पूव॑बत्‌ पुनः स्वस्थ हो गई । 

ललितपुरमे पूज्य श्रीका चातुर्मास प्रारम्भ हुआ ! चातुर्मासकी समग्र व्यवस्था क्षेत्रपालजीमे की गई 
थी। मैं बीनामें घरपर अपना सामान रखकर एक झोला लेकर पृज्यश्रीके दर्शनके लिए लल्तिपुर चला गया । 
मुझे आया हुआ देखकर पूज्य श्रीने वहाँ उपस्थित समाजकों संकेत कर दिया--इसे जाने नहीं देना। में 
निर्देशनों टाल न सका। पाँच माह तक उसी स्थितिमे रहा आया । वर्णी इण्टर कालछेजकी स्थापना उसी 
चातुर्मासका सुफल है। मुझे अपने प्रदेशकी सेवा करनेका सुअवसर मिला। मैंने इसे पृज्य भ्रीका 
शुभाशीर्वाद माना | 

चातुर्मास सानन्द सम्पन्न हो रहा था। भाद्रपदी दशलक्षणप्व सम्पस्न हुआ ही था कि इसी बीच पृज्य 
श्रीको गुदाके बगलमें अदृष्ट फोडेने दबोच लिया। चलने-बैठनेमें तकलीफ होने लगी | तब कही पता लग सका कि 
गुदाके मुखद्वारके बगलमें अदुष्ट फोडा अपना स्थान बना रहा है। जनतासे तरह-तरहकी बातें होने लगीं । कोई 
कहता चीरा लगना चाहिए, कोई इसका निषेध करता । बहुत विचारके याद चीरा लगाना निश्चित हुआ कि 
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इंजक्शन लगाने न लगानेके विवादने सबको आ घेरा । जनता इंजक्शन लगाकर चोडा रंगाया जाय इस पक्षमे 
न थी | पृज्य श्री के सामने भी यह प्रश्न उपस्थित हुआ । वे बोले--भैया ! इतनी चित्ता क्‍यों करते हो । मैं 
स्वयं इंजकशन लेकर चीरा लगवानेके पक्षय्रें नही हैँ । कथ कहीं जवताने संतोषकी साँस ली । 

टीकमगढ़से डाक्टर बुलाया गया । फोड़ा देखकर उसने कहा कि महाराजजी बिना इंजक्शन लगाये 
औरा हुगाना सम्भव नही है । किन्तु पूज्य श्रीने उसे समझाकर कहा--भैथा ! आप चिन्ता क्‍यों करते हो, 
आप निह॑च्ध होकर अपना काम करो । मेरे कारण आपको चीरा लगाने, उसे साक़ करने ओर मलहम-यट्ठी 
करनमे कोई दिक्कत नही होगी । बहुत समझाने-बुझानेके दाद उसे तैयार किया जा सका । 

पृज्यकीको भीतरके एक कमरेमे पट्टेपर ओंधा लिझामा गया । मात्र में और स्व॒० श्री लाला राजकृष्ण- 
जी सम्हालके लिये वहां रह गये ओर सबको अलग कर दिया गया । में पैरोंको सम्हाल रहा भा और श्री सज- 
कृष्णजी ऊपरी भाग को । डाक्टरने फ्ोड़ंको साफ कर नस्‍्तर ल्गाया | दुर्गन्‍्धमय यू का फुव्बारा फूट पड़ा । 
फोड़ेने लगभग चार अंगुल गहरा स्थान बना लिया था। घेरा ६ इंचसे कम न होगा । इतना बड़ा क्रोड़ा होते 
हुए भी सजीब शरीरमे चीरा लगाया जा रहा हैं यह अन्दाज लगाना कठिन था । सम्राधिस्थ पुरुषकी जो स्थिति 
होती हैं उसी स्थितिमे पृज्य श्रीने स्वयंको पहुँचा दिया था। नहाथ हिले, न पैर हिले और न शरीरका श्षेष 
भाग ही हिला । ओठ जैसे प्रारम्भमे बन्द थे, अन्त तक उसी तरह बन्द रहे आये । लगभग इस पूरी क्रियाको 
सम्पन्न करनेमे २०-२५ मिनट लगे होगे । पर जो कुछ हुआ सब एक साँसमे हो गया । डाक्टरकों आइचयं हो 
रहा था कि ऐसा भी कोई पुरुष हो सकता हैं? सब क्रिया सम्पन्न कर अन्त जाते हुए वह कहने लग्रा--ये 
पुरुष नही, महा१रुष हैं । मुझ्ने ऐसे महापुरुषकी यत्किचित्‌ सेवा करनेका सुअबसर मिल सका, में धन्य हो गया । 
मेरा डाक्टरी करता आज सफल हुआ । मैने आज जो पाठ पढ़ा हैँ वह जीवन भर याद रहेगा । 

ललितपुर चातुर्मासके समयका वर्णीजयन्तीका नजारा भी देखने लायक था। न भूतो न भविष्यति 
ऐसा वह महोत्सव था । गजरथ जैसे महोत्सवके समय जो जनसंमर्द दृष्टिगोचर होता है वही दृश्य वर्णीजयन्तीके 
समय दृष्टिगोचर हो रहा था । पूज्य श्री बुदेलखण्डकी जनताके लिए देवतास्वरूप रहे हैं | उस दिन उसने उसी 
भावनासे उनके श्री चरणोंमे श्रद्धा-सुमन अपित किये । 

पूज्यश्रीके जीवन-सम्बन्धी ऐसे उल्लेखनीय प्रसंग तो बहुत है। तत्काल मुझे एक हो प्रसगका और 
उल्लेख करना है जो उनके अन्तिम जीवनसे सम्बन्ध रखता है। अन्तिम दिनोमे पूज्य श्रीका चलना-फिरना 
बन्द हो गया था । वाचा ने अपना सूक्ष्मरूप धारण कर लिया था * इतना सब होनेपर भी पृज्यश्रीकी दृष्टि, 
श्रवण और स्मरण शक्ति बराबर उनका साथ दे रही थी । जिस शारीरिक वेदनामे पृज्यश्रीके अन्तिम दिन 
व्यतीत हुए उसमें शायद ही कोई अपनेको स्थिर रखनेमे समर्थ होता । किन्तु उन धीर-गम्भीर महापुरुषकी बात 
निराली थी । उनकी आन्तरिक बेदनाको थे ही जानते थे । पर उन्होंने अपनी वाचिक या का्यिक किसी भी 
चेष्टा द्वारा दूसरों पर उसे कभी भी प्रकट नहीं होने दिया | जब उनसे मुनिपद अंग्रीकार करनेके लिये निबंदन 
किया गया तब उनके पिछी ग्रहण करनेके लिये यत्किचित्‌ हाथ उठे और मृखसे अस्पष्ट ये शब्द प्रस्फुटित हो 
उठे--आत्मा ही आत्माके लिये शरण है और पृर्णरूपसे परिग्रह राहत होकर पूज्यश्रीने अपनी इहलीला 
समाप्त की । 

वे ऐसे महापुरुष थे, जिनकी शवाब्दि-महोत्सवकी पृण्यबेलामे पुण्यस्मृतिस्वरूप श्रद्धा-सुमन अपित करते 


हुए हम सब यही भावना करें कि जिस निष्काम भावसे बे अपने कतंव्य पथपर अग्नसर होते रहे, उनके द्वारा 
बताये गये उस मार्गपपर चलनेका हमे भी बल प्राप्त होवे । 

मैं स्वयं तो पृज्यश्रोको अपने जीबनदाताके रूपमे स्मरण करता हूँ और जीवन भर स्मरण करता 
रहुँगा, यही मेरी उस महान दिवंगत आत्माके प्रति श्रद्धांजलि है । ५ 


हक 


मंगलस्वरूप गुरुजी 


अपनी शिक्षा समाप्त कर मोरेनाके जैन सिद्धान्त विद्याठयकों छोडे मुझे चालीस वर्षते अधिक हो गया 
है । फिर भी मात्स्वरूप उस शिक्षा संस्थाका स्मरण होते ही चेत्तमे विलक्षण सुव्रकी अनुभूति होने लगती है । 

मैंने अपने जीवनमे यदि कोई संस्था देखी है तो वह पोरेनाका जैन सिद्धान्त विद्यालय ही है जहाँ सब 
प्रकारकी व्यवस्था होते हुए भी शास्य-शासक भावका सःथा अभाव था | शिक्षागुरु और स्नातक सब स्वयं 
स्फर्तिसे अपने-अपने करतंव्यका समुचित रीतिसे पालन करते थे । वहाँ अनुशासन जीवनका अंग बना हुआ था 
अनुशासन सिखाना नहीं पडता था। ऐसा उदात्त-मुक्त वातावरण मैंने अभी तक अन्य किसी भी जैन शिक्षा 
संस्थामें नहीं देखा । 

उस ससय णो गुरुजन थे वे सभी अपने-अपने विषयके निष्णात विद्वान थे। उनके निमित्त उन सब 
विद्वानोंका जीवन बना है जिन्होंने उनके पादमूलमे बंठकर शिक्षा प्राप्त की हैं । 

स्वर्गीय श्रद्ेय प॑० ख़बचन्दजी शास्त्री संस्थाके मंत्री थे। वे सभी स्नातकोके प्रति पुश्रवत्‌ नेह करते 
थे । उनके सम्बन्धमें स्वयं अनृभवी हुई एक घटना मुझे आज भी याद है । उसे भूलना सम्भव भी नहीं, क्योंकि 
उससे मुझे शिक्षा तो मिली ही, मार्गदशन भी प्राप्त हुआ । 

दद्यलक्षण पर्वके दिन थे। प्रतिदिन श्री जिनमन्दिरसे दोनों समय शास्त्र प्रवचन रखा गया। स्वय॑ 
पण्डितजी प्रवचनके समय नियमसे उपस्थित रहते थे । उपस्थित जनता चाहती थी कि शास्त्र प्रवचन बे स्वयं 
करें । किन्तु उन्होंने एक दिन भी शास्त्र प्रवचन स्वयं न करके मुझे वह कार्य करनेको लगाया | उनका कहना 
था कि यह शिक्षा संस्था है, यहांकी प्रत्येक प्रवत्ति ऐसी होनी चाहिए जिससे हमारे स्नातक योग्य शिक्षक और 
घर्मोपदेष्टा बनें । उनपर उपस्थित जनता बहुत नाराज होती रही, पर उन्होंने उसकी चिन्ता नही की । शिक्षा 


और उपदेशके क्षेत्रमे जो कुछ उन्हें देना था बे इस क्रियाके द्वारा मुझे दे गये । वे आज हमारे बीचमे नहीं हैँ, 
पर उनकी यह परिणति सबके लिए मार्गदर्शक हे । 


श्री पं० मनोहरलालजी शास्त्रो भी उस समय वही निवास करते थे, वे बड़े भद्गपरिणामी थे। यदा- 
कदा में उनके पास जाता रहा | आजीविका आत्मनिभर बननेसे ही विद्या स्फुरायमान होती है यह मैने 
उन्हींसे सीखा है । 

यद्यपि आज मोरेना विद्यालयका वह स्वरूप तो नही रहा । उस समय मैंने वहाँ एक विद्योषता और 
देखी । वह यह कि वहाँके प्रबन्धक वर्गमे विद्वानोकी ही प्रमुखता रही है। मेरी उपस्थितिम एक बार प्रबन्ध 
समितिका अधिवेशन हुआ था। मैंने उममे आये हुए श्रेष्ठिवर्गको मुँह ताकनेवाला ही पाया । यह उच्षत है तो 
कटुक, परन्तु किसी भी शिक्षासंस्थामे प्राधान्य शिक्षासंस्थाके अनुरूप उन्हों शिक्षा विज्ञारदोंका ही होना चाहिए, 
जिनके कारण वह विक्षासंस्था कहलनेकी अधिकारिणी होती है । उसमे अर्थका प्राधान्य होते ही शिक्षकोंमें 
चाटुकारी आये बिना रह नहीं सकती । ऐमा ही इनमे कार्य-कारणभाव है ! 

यहां आनेके पूर्व मैं श्री महावीर दि० जैन पाठशाला साढू मलका स्नातक रहा हूँ | मध्यमा तककी 
शिक्षा मैंने बहीपर स्व० पृज्य पं" घनश्यामदासजी न्यायतीयं आदि शिक्षा युरुओंके पादमूलमें पाई है । पृज्य 


पं० घनव्यामदासजी व्युत्पन्त और स्वाभिमानी शिक्षा विशारद विद्वान्‌ थे । मुझमें जो यत्किचित व्युत्यत्ति 
४३९२३ [ थे । मु | अयलाति है मे 
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अधिकारियोंके रुखके कारण! परीक्षा कालमे[[जो अव्यवस्था बनी उसकी भरपाई करनंके अभिप्रायवद 
गर्भियोंके अवकाशके बाद पूज्य पं० बंशीधरजी न्‍्यायालुंकार और स्व० पृज्य पं» देवकीनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री 
हम सब छात्रोंकी परीक्षा लेनेके लिए साढुमल बुलाये गये । 

इस वर्ष मैंने धर्मशास्त्रमें जीवकाण्डकी परीक्षा दी थी। इसलिए मुक्ससे अन्य प्रइ्नोंके साथ यह पूछा 
गया कि जीवकाण्ड इस नामसें 'काण्ड” शब्द लुगानेका क्‍या मतलब है ? मेंने कहा--“काण्ड' पोर (पर्व) को 
कहते हैं । आचाय॑ नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्तीनी जिस महाशास्त्रकी रचना की है उसका यह एक हिस्सा है, 
इसीलिए “जीवकाड' इस नाममें 'काण्ड' शब्द जोड़ा गया है। मेरा उत्तर सही था या गलत, यह विश्षेष तो मैं 
उस समय नहीं समझता था, किन्तु मेरे उत्तर जीवनके निर्माणमें यह हेतु बना इसमें सन्देह नहीं । मेरे मोरेना 
पहुँचनेका यही कारण बना । 

रात्रिमें मैं दोनों विद्वानोंस मिला । स्व० पूज्य पं० देवकीनन्दनजी बोले---इसमें सन्देह नहीं कि तुम्हारे 
गुरु श्री पं० घनश्यामदासजी व्युत्पन्न और क्रुशलू अध्यापक है। किन्तु यहाँ तुम्हारा चतुमंखी विकास नही हो 
सकता । तुम प्रत्युत्पन्नमति मालूम देते हो । भोरेना विद्यालयका दरवाजा तुम्हारे लिए खुला हुआ है। यूरा 
क्या चाहता है--- दो आँखें । किसी प्रकार १ माहके भीतर मैं मोरेना पहुँच गया । वहाँ कुछ दिन रहा, पर 
चित्त न लगनेसे भाग निकला और पुनः साढुमलछ पहुँचा । तब तक साढूमल पाठशालाका नकशा ही बदल 
गया था। स्व० पूज्य पं० घनश्यामदासजी खेदखिन्न होकर साहूमल पाठशाला छोड चुके थे। फिर भी इस 
पाठशालाके संस्थापक उदात्तमना श्रेष्ठिवर्य लक्ष्मीचन्दजीकी बीमारीके कारण मैं बहाँ एक गया । एक दिन 
सेठजीने मुझे देख लिया । बड़े नाराज हुए और तत्काल प्रबन्ध कराकर मेरी इच्छाके विरुद्ध मुझे पुनः मोरेनाके 
लिए रवाना कर दिया । लाचार मैं मोरेना विद्यालयका स्थायी स्नातक बन गया । 

अभी तक मैं पूज्य गुरु गोपालदासजीके विषयमे कुछ नहीं जानता था इतना ही मालम हुआ था कि 
वे बहुत बड़े विद्वान थे और उन्होंने ही इस संस्थाकी स्थापना की है । 

एक दिन पयंटनके समय स्व० पृज्य पं० देवकीनन्दनजीने गुरुजीके विषयमें एक संस्मरण सुताया । 
बोले--कुछ वषे पूर्व बादमें परास्त करनेके अभिप्रायसे गुरुजीके सन्निकट एक विद्वान्‌ पहुँचा । बोला--मैं आपसे 
बाद करना चाहता हूँ, आप संस्कृत भाषा जानते हैं क्या ? सावधान होकर गुरुजी बोले---अपना पक्ष उपस्थित 
कीजिए, अन्य बातोंसे आपको क्या मतलूब ? अपना पक्ष रखते हुए वह विद्वान्‌ बोला-- 

“ईश्वर जगत्‌का कर्ता है, समर्थ होनेसे, घटनिर्माणमे निपुण कुम्भकारके समान । इससे जगत्कर्ताके 
हूपमें ईश्वरका अस्तित्व सिद्ध होता है ।' 

गुरुणी यह सुनकर थोड़े मुस्कराये । धीरेसे उत्तर देते हुए बोले-- 

“ईश्बर जगत्‌का कर्ता नही है, व्यापक होनेसे, आकाशके समान । 

अभी वादकी एक ही कोटि चली थी कि ईश्वर जगत्‌का कर्ता नहीं हैं, व्यापक होनेसे, आकाशके 
समान” | यह बुद्ब॒दाता हुआ वह चुप हो गया | इस अनुमान वाक्यका कैसे खण्डन किया जाय यह उसकी 
समझमें कुछ भी नहीं आया । प्रणत होकर वह गु रुजीकी अनुनय करने लगा। गुरुजीने उसे सान्त्वना दी है । 

मेरा यह संस्मरण सुनना था कि मेरी गृरुजीके प्रति श्रद्धा जाग उठी। खेद-खिनन्‍न होकर मैं अपने मनमे 
विजञार करने रूगा कि में कितना मन्दभाग्य हूँ कि मुझे ऐसे महापुरुषके दर्शन करनेका सौभाग्य ही प्राप्त न 
हो सका। मैंने कार्यालयमें उनका चित्र तो देखा ही था। मनमे आया कि जब एकलब्यने मिट्टोके भदुनेको 
द्रोणाचायं मानकर धनुविद्यामें अरजुनके समान निपुणता प्राप्त की तो क्या मैं उनके चित्रका प्रतिदिन दकषन 


६०४ : शिक्ान्ताचाय पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनंदन-प्रस्य 


करके धर्मशास्त्रक॥ा अधिकारी नहीं बन सकूंगा ? मन कहने लगा--फूलचन्द्र चिध्ता क्यों करते हो, अपने 
विचारोेंको कार्याम्कत करो, सफलता अवश्य मिलेगी । साथ मानिये, जब तक मैं मोरेनामें रहा, कार्यारुयके 
खुलने पर प्रतिदिन मैं उसके सामने जाता और उनके चित्रका दर्शन कर अपनेको धन्य मानने लगा । मेरी 
धर्मशास्त्रम' विशेष रुचि होनेका यदि किसीको पूरा श्रेय दिया जा सकता है तो बे हैं गुरु मोपालदासजी । मैंने 
उनके विषयमें और भी अनेक संस्मरण सुने है। किन्तु किसी भी स्नातकके लिए अपनी विद्यामे निषुणता प्राप्त 
करनेके लिए जितना यह संस्मरण उपयोगी है उत्तना अन्य नहीं। बहू किसी भी विषयका स्मातक क्‍यों न हो, 
यह संह्मरण सबके लिए उपयोगी है । 

यहाँ मैं यह स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि इसके बाद मेरे जीचन पर अमिट छाप छोड़नेवाला इसके पुर्व 
कालीन विद्वानोंमे यदि कोई दूसरा विद्वान्‌ हैँ तो वह महापुरुष है--पण्डितप्रवर टोडरमछजी । इनके जीवभ 
और साहित्यिक कार्योंसे भी मैंने बहुत बडी शिक्षा ली है । 

आज गुरुजी हमारे बीचमे तो नहीं है । उनकी स्मृति और कार्यमात्र शेष हैं। उन्होंने शिक्षाके क्षेत्रमे 
एफ युगका निर्माण किया है ! वस्तुलः सब विद्वान उसीके सुफल हैं । उच्होंने अपने जीवनमे जिस मार्गका अनु- 
सरण किया उसपर सब विद्वाम्‌ तो न चल सके । परिस्थितिको ही इसके लिए दोषी ठहराया जा सकता है । 
किन्तु उन्होंने जो प्रकाश दिया वह आज भी सब विद्वामोंके हृदयोको प्रकाशित कर रहा है। उनके दिवंगत 
होनेके बाद जिस उत्साह और निष्ठावश हम उनको' स्मरण कर रहे हैं वह हम सब विद्वानोंका मार्गं-दर्शक बने 
यह भछा कौन नहीं चाहेगा । 

मंगछस्वरूप गुरुजी हमारे मंगलपथके प्रदर्शक बनें, यह मनीषा जीवनभर हम सबको अनुप्राणित करती 
रहे यह कामना है । 
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घवला, जयघवलाके सम्पादनकी विशेषताएँ 
डॉ० फूलचन्द्र जेन प्रेमी', वाराणसी 
आगमके पक्षघर विद्वानोंमें से पण्डित फूलचन्द्रजी ही एकमात्र ऐसे विद्वान्‌ हैं जो लगभग अर्द्धं शताब्दी 
वे जिनागमोंके सम्पादन, संशोधन एवं अनुवाद आदिके विभिन्‍न रचनामूलक कार्योमे संलग्न है । इस वृद्धावस्था 
में भी उसी तत्परताके साथ आप सम्पादनके कार्य में जुटे रहते हैं । मनुष्यया किसी-न-किसी कार्यंसे संयुक्त हो 
कर उसमें विशेष रूपसे निरन्तर लगे रहना स्वाभाविक है । पण्डितजीका उपयोग सन्‌ १९३९ से शौरसेनी 
प्राकृत मूल जैनागमों यथा--षट्खण्डागम और कषायपाहुड जैन महान्‌ और बहुदुकाय ग्रन्थोंकी टीकाये--- 
धवल, जयधवठ ओर पहावव5 इन ग्रन्थोंके सम्पादन तथा अनुवादममें छगा है। अभी कुछ माह प्‌ ही 'जय- 
घवल' का पन्द्रहवाँ भाग प्रकाशित हुआ है । 'बवल! का भाग १ से लेकर ६ तक पुन. संशोधनकर चुके हैं । 
प्रथम भागका द्वितीय संस्करण जीवराज जैन ग्रन्थमाला, शोलापुरसे सन्‌ १९७३ में प्रकाशित हुआ था । तबसे 
आजतक छह भाग मुद्रित हो चुके हैं । 
जयघवलाका प्रथम भांग भारतीय दिगम्बर जैन संघ, चौरासी मथुरासे सन्‌ १९४४ में प्रकाशित हुआ 
था। इसके सम्पादक पष्डित फूलचन्द्रजी शास्त्री, पण्डित कैलाशचन्द्रजी शास्त्री और पण्डित महेन्द्रकुमारजी रहे 
है । जयघवल' के कुल पन्द्रह भाग हैं। सभी भाग मथुरासे प्रकाशित हुए है । इन सभीका सम्पादन तथा 
राष्ट्र भाषामे अनुवाद विशेष रूपसे पं० फूलचन्द्रजीने ही किया हैं । मुझे पूज्य थण्डितजीको यह कार्य करते हुए 
देखने-समझनेका कई वर्षोतक निकटसे साद्निध्य प्राप्त रहा हैँ । मैंने देखा कि सम्पूर्ण ग्रन्थ और उसका विषय 
उन्हें जैसे प्रत्यक्ष है । मल और टीका ग्रन्थकी भाषा भी उन्हें अपनी मातृभाषा जैसी ही लगती है। इतने क्लिष्ट 
विषयका सरल शब्दोमे विवेचन विरले ही कर पाते हैं | प्रफ भी वे स्वयं इसलिए देखते थे ताकि विषय-भाषा 
ओर पारिभाषिक शब्दोंकी दृष्टिसि कोई अशुद्धि न रह जाए। इनके इस सम्पादन कार्यकी कुछ अपनी मौलिक 
विशेषताएँ इस प्रकार हैं-- 
१, मुद्रित प्रति तथा हस्तलिखित ताडपत्रीय प्रतियोंका उपयोग किया गया है । 
२. जहाँ-कही पाठमे व्यत्यय लक्षित हुआ हैँ वहाँ आदर्श प्रति तथा प्राकृत व्याकरणका आश्रय 
लिया गया हैं । 
३, पाठ-भेदमे एकरूपता बनाये रखनेका सवंत्र ध्यान रखा गया है | 
४. कर्नाटकीय लिपिमें भ्रमवश वाचनके कारण या प्रतिलिपिकारकी असावधानीसे जहाँ ऐसे पाठ परि- 
लक्षित हुए है उनका निर्णय मल प्रन्थके पाठोंसे करनेके अनन्तर ही अमुक पाठ-भेद किया गया है । 
५, जो पाठ मूलमे स्खलित हैं या ताडपत्रके गल जानेसे जो नष्ट हो गये हैं उनका अर्थ तथा प्रकरण 
की दृष्टिसे उनके विषयमे विचारकर कोष्ठकमें दिया गया है । 
६, जो पाठ मूलमें अर्थ और प्रकरणकी दृष्टिसे असंगत प्रतीत हुए, उनको उसी पृष्ठमें टिप्पणीमे दिखाकर 
मूलमें संशोधन कर दिया गया है । 
७. जहाँ मुल और आदर्श प्रतिके पाठोंमें क्रम-दोष हैं उनमें संशोधन कर आगत पाठको पाद-टिप्पणीमें 


दे दिया गया है । 
८, मात्राओंकी अशुद्धिको व्याकरणके नियमानुसार शुद्ध कर दिया गया है । 
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९, आदक्ं प्रतिमें कहीं संशोधन रूपमें शुद्ध प्रयोग लक्षित हुए और कहीं अशुद्ध ही रह गये, उन सबमें 
एकरूपता स्थापित की गई । 

१०, वाक्य या शब्दकी पूति बिन्दु रखकर की गई है। आक्रय्क्त्ाके अनुरूय पूर्ति की गई है । 

जयघबवसूके अनुवाद कार्मकी भी अपनी विशेषता है। भाषा सरल होनेपर भी विषयके अनुरूप है । विशेष 
रुपसे विशेषाथे अत्यन्त महत्वपूर्ण है । इन विश्येषा्थोर्मे जबतक सिद्धान्तका सम्यक अध्ययन न हो, तबतक विषय 
के सामान्य सूत्र सझमें नही आते । जैसे कि 'जयप्रवल की आठवीं पुस्तकके छठे अधिकारमें यह कहा धय 
है-- वह शेष इक्कोप्त प्रकृतियोंका कदाचित्‌ संक्रामक है और कठ्सचित्‌ असंक्रामक है |” इसे बिश्ले- 
वायमे ६स प्रकार स्पष्ट किया गया है सूत्रमें यह बतलाया है कि जो मिथ्यात्वका संक्रामक है वह कदाचित्‌ 
अप्रत्याख्यानावरशबतुष्क आदि २१ अ्रकृतियोंका संक्रामक है ओर कदाचित्र्‌ असंक्रामक । जब तक इन इगकीस 
प्रकृतियोंका उपशम नहीं होता तब तक संक्रामक है और उपशम हो जानेपर अमंक्रामक है। इसपर यह शंका 
हुई कि जो द्वितीयोपश मसम्यर्दृष्टि २१ प्रकृत्ियोंका उपशम करता है उसके दर्शनमोहनीयत्रिकका भी उपश्वम 
रहदा है, अतः जैसे उसके २१ प्रकृतियोंका संक्रप नही होता बैसे मिध्यात्वका 'मी संक्रम नही होना चाहिये, इस- 
लिए भिथ्यात्वका संक्रामक उक्त २१ प्रकृतियोंका असंक्रामक भी है यह कहना नहीं बनता है। इस झ्ंकाका 
जो समाधान किया है, उसका भाव यह हैं कि दर्शनमोहनीयकी तीन प्रकृतियोंका उदयमे न आना यही उनका 
उपश्म है, अतः उनका उपशम रहते हुए भी संक्रम बन जाता है। इसलिए चूणिसृ त्रकारने जो यह कहा है 
कि 'जी भिथ्यात्वका संक्रामक है वह शेष २१ प्रकृतियोंका कदाचितु सक्रामक हैं और कदाचित्‌ असंक्रामक है 
सो इस कथनमे कोई बाप्रा नही आती हैं । आक्यय यह है कि उपशमनाके विधानानुसार २१ प्रकृतियोका सर्वो- 
पश्मम होता है, किन्तु तीन दर्शनमोहनीयका उपदम हो जानेपर भी उनका यथासम्भव संक्रम और अपकर्षण 
में दोनो क्रियाएँ होती रहती है, अतः उक्त कथन बन जाता है । 

इस प्रकार प्रकरण व सन्दर्भके अनुसार अनेक सूत्रोका स्थान-स्थानपर स्पष्टीकरण किया गया है। 
उसके बिना अनुवाद मात्रसे कुछ समझमे नहीं आता । कही-कही विषयका स्पष्टीकरण करनेके लिए तुलनात्मक 
टिप्पण एवं प्रकरणसे सम्बन्धित तथ्यकी व्याख्या की गई है ! उदाहरणके लिए, कालानुग क्रमकी दृष्टिसे कहा 
गया हैं-- उपशम सम्यर्दृष्टियोंका नाना जीवोंकी अपेक्षा जघन्य काल अन्तमुंहुतें और उत्कृष्ट काल पल्‍्यके 
असंख्यातवें भाग प्रमाण हैं। अतः यहाँ सब प्रकृतियोंकी अत्पतर स्थितिका काल उक्त प्रमाण बतलाया है । 
इसी प्रकार सम्यरिमिथ्यादृष्टियोंका भी जानना चाहिए । किन्तु सासादन सम्यर्दृष्टियोंका जघन्य काल एक 
समय है । अतः यहाँ जघन्य काल एक समय बतलाया हैं । उत्कृष्ट काल पूर्वबत्‌ है। कार्मणकाययोग और 
अनाहारक जीवोंका सवंदा काल है। यही बात औदारिकमिश्र की हैँ । अतः यहाँ सब प्रकृतियोंके सम्भव पदोंका 
काछ औदारिकमिश्रके समान घन जाता हैं। किन्तु सम्यक्व और सम्यस्मिथ्यात्वकी अल्पतर स्थिति बालोके 
कालमे विशेषता है । बात यह है कि एक जीवकी अपेक्षा कार्मणकाययोग और अनाहारक अवस्थाका उत्कृष्ट 
काल तीन समयसे अधिक नही है और सम्यवत्व तथा सम्पग्मिध्यात्वकी सत्ता वाले जीव असंख्यात होते हुए भी 
स्वल्प हैं । अब यदि उपक्रम कालकी अपेक्षा विचार किया जाता है तो यहाँ आवलिके असंश्यातवे भागसे अधिक 
कुल नहीं प्राप्त होता । अत. यहाँ दोनो प्रक्तियोंकी अल्पतर स्थिति वालोंका जघन्य काल एक समय और 
उत्कृष्ट काल आवलिके असंख्यातबे भाग प्रमाण बतलाया है ।” 

उक्त ब्रिशेषार्थने विभिन्न अपेक्षाओंसे विचारकर आचार्यके भावका स्पष्टीकरण किया गया है जो 
निःसन्देह् सैद्धान्तिक समीक्षाकी दृष्टिसि आगम अनुकूल तथा प्रकरणोचित है। इसी प्रकारसे प्रकरणके अन्तगंत 
जहाँ संक्षेपमे किसी प्रदनका संक्रेतकर उसका समाधान किया है ( मूल से ), बढ़ीं अतुवादममं शंका' तथा समा- 
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धान लिखकर उनको अलग-अलग प्रस्तुत किया गया है । इनमें कई महत्त्वपूर्ण प्रश्न तथा उनके उत्तर सम्मि- 
लित है । जैसेकि--शंका-उपशमसम्पक्त्वके कालमें तीन दर्शनमोहनीयकी स्थितिके निषेक द्वितीय स्थितिमें 
अवस्थित रहते है, अतः उनका गलन नहीं होनेके कारण अवस्थित काल अन्तमुंह॒तं प्रमाण प्राप्त होता है, उसे 
यहाँ क्‍यों नहीं ग्रहण किया ? 

समाधान--नहीं, क्योंकि वहाँ पर तीनों कर्मोंकी कर्मस्थितिके समयोंके प्रत्येक समयमें गलते रहुनेपर 
स्थितिका अवस्थान माननेमें विरोध आता है । यदि कहा जाय कि निषेकोंको स्थितिपना प्राप्त हो जाएगा सो 
भी बात नहीं है, क्योंकि द्रव्यकों पर्याय रूप माननेमें विरोध आता है। अर्थात्‌ निषेक द्रव्य हैं और उनका 
एक समय तक कर्म रूप आदि रहना पर्याय है। चुँकि द्रव्यसे पर्याय कर्थचित्‌ भिन्न है, अतः पर्यायके विचारमें 
ब्रष्यको स्थान नहीं । जिसके सम्यक्त्वकर्मकी सत्ता नहीं है ऐसा मिध्यादृष्टि जीव जब सम्यक्त्वको ग्रहण करता है 
तब उसके सम्यक्त्वके ग्रहण करनेके प्रथम समयमें एक समय तक अवक्तव्यस्थितिविभक्ति होती है, क्योंकि पहले 
अविद्यमान सम्यक््वय और सम्यम्मिध्यात्व की इनके उत्पत्ति देखी जाती हैं। इस अवक्त भ्यस्यितिविभक्तिका 
काल एक समय ही है, क्योंकि दूसरे समयमें अल्पतर स्थितिविर्भाक्ति उत्पन्न हो जाती है । 

करणानुयोगके इन महान्‌ सैद्धान्तिक ग्रन्थोंमें जिनवाणीकी सूक्ष्मताके साथ अत्यन्त गम्भोरता पद-पद 
पर लक्षित होती है । यथधार्थमें भगवन्त आचाय॑ भूतबलिके गूढ़ रहस्यको समझकर सरल भाषामें प्रकट करना 
अपने आप एक महान्‌ कार्य है जो सभी दृष्टियोंसे श्लाघनीय है, विषय इतना सूक्ष्म और गहन है कि हम तुष्छ 
बुद्धि वाले उसकी क्या समीक्षाकर सकते हैं. ? केबल प्रस्तुतीकरणके सम्बन्धमे ही दो-चार शब्द कहकर अपने 
भाव प्रस्तुत कर सकते है । 


कहना न होगा कि क्‍या भाव, क्या अथे, क्‍या सम्पादन ओर क्या सिद्धान्तशास्त्र ? सभी दृष्टियोंसे धवल, 
जयघवल आदि महान्‌ ग्रन्थोको अपने वास्तविक रूपमें प्रकटकर पण्डितजीने महान्‌ आदर्श प्रस्तुत किया है । 
हम उनके प्रति प्रशंसाके भाव ही प्रकाशित कर सकते हैं । हमारा यह अभिप्राय कदापि नही है कि इतना अधिक 
काय॑ सर्वाँग सुन्दर है फिर भी प्रथम बारमे एक साथ इतना बड़ा कार्य देखकर यह आश्चर्य अवश्य होता है कि 
जो कार्य एक समृद्ध बडी संस्थाके माध्यमसे कई विद्वान मिलकर एक यूगरमे सम्पन्त कर पाते, वह अकेले व्यक्तिने 
कुछ ही वष में सम्पूर्ण कर दिया । इसलिये याद यह कहा जाय कि जैन सिद्धान्त, आगम तथा अध्यात्मके क्षेत्रमें 
पण्डित फूलचन्द्र जी सिद्धान्ताचार्य किसी विश्वकोषसे कम नहीं हैं, तो अत्युक्ति न होगी तथा इस कार्यके द्वारा 
आदरणीय पण्डितजी स्वयं इस परस्पराकी महत्त्वपूर्ण कड़ी बन गये हैं । 


आदरणीय पण्डितजीकी यह भी विद्येषता रही है कि अच्छे सम्पादन, अनुवाद और विवेचन आदि कार्यों 
हेतु जहाँसे जो सहायता मिल सकती है, उसे लेनेके लिए ही सदा तत्पर रहते हैं । महाबन्ध पुस्तक तृतीयके 
सम्पादकीयमें उन्होंने सम्माननीय बन्धु रतनचन्द्रजी मुख्तार तथा सहारनपुरके श्री नेमिचन्द्रजी वकीलके सहयोगके 
प्रति आभार प्रकट किया हैं और लिखा है--स्थितिबन्धका अन्तिम कुछ भाग अवश्य ही उन्होने देखा है और उनके 
सुझावोंसे लाभ भी 3ठाया गया है । आशा है कि भविष्यमे इस सुविधाके प्राप्त करनेमे सुधार होगा और उनका 
आवश्यक सहयोग मिलता रहेगा । वास्तवमें करणानुयोगका वास्तविक पारखी उनकी ही परख कर सकता है । 
हमने तो जो कुछ पढ़ा और समझा है उसके आघारपर इतना ही कह सकते है कि इस क्षेत्रमे पण्डितजीका 
योगदान सचमुच महान्‌ और गौरवपूर्ण है। वर्तमान और भावी पीढ़ी जिनवाणी सेवाके इस पुण्य कार्यकोीं इस 
समय तथा आगे सदा-सदा याद करती रहेगी । 


ही 
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महाबन्धकी सेद्धान्तिक समीक्षा 
डॉ० देवेन्द्रकुमार शास्त्री, नीमच 
यह सुनिश्चित है कि भावकी दृष्टिसे जिनवाणी स्वतःसिद्ध, अनादि व अनिधन है । इसका प्रमाण यह 
है. कि आज तक जितने भी तीर्थंकर, वीतराग उपदेष्टा हुए, उन सभी अनन्त न्ानियोंका मत एक है। वे 
अन्तरंग और बहिरंग दोनोंमें एक है । शब्दके द्वारा जो अर्थ प्रकाशित होता रहा, उसमें किसी भी प्रकारका 
विरोध व विसंगति नहीं है। सभी ज्ञानियोका भाव एक ही परिलक्षित होता है। यही जिनाग़मकी प्रमुख 
विज्येषता है । 
जिनवाणीका मूल आगम है । सम्प्रति जो उपलब्ध है, वह आगम ही है। आगम, सिद्धान्त और 
प्रवचन इन तीनों शब्दोंका अर्थ एक ही है। आगमके दो भेद कहे गये हँ--अंगप्रविष्ट और अंगबाह्य । अग्र- 
प्रविष्ट बारह प्रकारका है। अंगप्रविष्टके बारह भेदोको ढ्रादशाग कहते हैं। द्वादशांगका बारहवाँ भेद दृष्टि- 
बाद है । उसके पाँच भेंद हैं--परिकर्म, सृत्र, प्रथमातुयोग, पू वंगत, चुलिका । इनमेसे पृबंगत चौदह प्रकारका 
है । अतः जिनवाणी ग्यारह अंग चोदह पूर्वके नामसे भी प्रसिद्ध है । 


चौदह्‌ पृर्वोमेंसे दुसरा पुर्व॑ अग्रायणीय है। इसके चौदह अर्थाधिकार हैं। पॉचवाँ अर्थाधिकार चयन- 
लब्धि है जिसे वेदनाकृत्स्न प्राभृत भी कहते हैं । इसके चोब्रीस अर्था धिकार कहे गये हैं । उनमेंसे प्रारम्भके छह 
अर्थाधिकार हैं--ऋति, वेदना, स्पर्श, कर्म, प्रकृति और बन्धन । इन चौबीसोंकों अनुयोगद्वार कहा जाता है । 
अनुयोगद्वारके प्रारम्भिक छह अर्थाधिकारोंकों 'घट्खण्डागम”” में निबद्ध किया गया है । 

दिव्यघ्वनिसे प्रसृत द्वादशाग जिनवाणीके निबन्धक गणधर कहे जाते है । गणधरोंकी परम्परासे पोषित 
आगम-परम्पराका संवहन करनेवाले आरातीय तथा सारस्वत आचायेने ही आज तक इसकी रचना की है । 
ग्रन्थ-लेखनकी परम्परा आचार्य पृष्पदन्त और भूतबलिसे प्रारम्भ हुई | उन्होने द्वादशाग-सूत्रोका सकलनकर छह 
खण्डोंमें निबद्ध किया, जिपस्े ग्रन्थक्रा नाव “ पट्खण्डागम”' प्रसिद्ध हुआ । आधचाय॑ वीरमेनने इसे “घट्खण्ड- 
सिद्धान्त” नामसे अभिहित किया है ! इन्द्रवन्दिके श्रुतावतार' के अनुसार 'पट्खण्डागभ” का प्रारम्भ आचाये 
पुष्पदन्तने किया था । घबला' टीकासे भी इसका समर्थन होता है कि सत्प्ररूपणाके सूत्रोंक रचयिता आ० पुष्पदन्त 
है । दूसरे खण्डसे लेकर छठे खण्ड तककी रचना आ० भूतबलिनेकी थी । उन्होंने आचार्य पुष्पदन्त रचित सूत्रों 
को मिलाकर पाँच खण्डोंके छह हजार सूत्रोंकी रचना की तथा महाबन्ध नामक छठे खण्डके तीस हजार सूत्रोंकी 
रचना की । इस प्रकार अनुयोगद्वारके अन्तगंत षट्खण्डागम एवं पाहुड़ो ( प्राभुतो ) की रचना की गई । अकेले 
अग्रायणी पूर्वके पंचम प्रकरणमें बीस पाहुडोंकी संख्या कही गई हैँ । उनमेंसे चतुर्थ पाहुडका नाम 'कम्मपयडि' 
(कमप्रकृति) है । इस पाहुडके चौबीस अनुयोगद्वार हैं । 

द्वादशांग तथा चौदह पूर्वोके एकदेश ज्ञाता, परम प्रात स्मरणीय आचाये धरसेनके प्रमूख शिष्यद्वय 
आचाय॑ पुष्पदन्‍्त और भूतबलिने मिलकर जिस महान्‌ अंगभूत 'पदट्खण्डागम” की रचना की थी, उसका ही 
अन्तिम खण्ड 'महाबन्ध' है। इसे महाघवल” भी कहते है। 'महाघवल' का लाक्षणिक अर्थ है -अत्यन्त 
विशद्‌ । वास्तवमें आ० वीरसेन कृत 'घबला' टीकाने पट्खण्डागम' के सूत्रोंकी विशद तथा स्पष्ट व्याख्या कर 
सिद्धान्त रूपी निर्मल जलको सबके लिए सुलभ कर दिया है । यद्यपि अनेक आचारयोने 'पट्खण्डागम' की टोकाएँ 
रची, किन्तु जो प्रसिद्धि घवला, जयघवलाकी है, वह अन्य किस्ीकी नही मिली । आचाये गुणघर कृत कसाय- 
पाहुड' और उसके चूणिसूत्रोंकी विशद टीका जयदबल(! के नामसे आठ हजार इलोकप्रमाण आचार्य---वी रसेन- 
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जिनसेन विरचित उपलब्ध होती है। इन दोनों टीकाओंके नाम-सादुक्ष्यपर महाबन्ध्षो कालान्तरमें महाघवल 
कहा जाने लगा । क्‍योंकि आ० वीरसेनके समयमें धवल, जयत्रवलकी प्रसिद्धि थी । वस्तुतः महाबन्धपर कोई 
टीका आज तक उपलब्ध नहीं है । ब्रह्म हेमचन्द्र कृत श्रुतस्कन्ध' में कहा गया है-- 


सत्तरिसहस्सघवलो जयधवलो सटिठसहस्स बोधव्यों | 
महबंधं) चालीस सिद्धंततयं अहूं वंदे॥ 

अर्थात्‌--धवल टीका सत्तर हजार इलोकप्रमाण है, जयधवल साठ हुजार बलोकप्रमाण है और महाबन्ध 
चालीस हजार इछोकप्रमाण है। मैं इन तीनों सिद्धान्त ग्रन्थोंकी वन्दना करता हूँ। यहाँपर 'महाधवल' नामका 
उल्लेख नही है । 

घट्खण्डागमके प्रथम खण्डका नाम जीवट्ठाण' (जीवस्थान) है। इसमें चौदह गुणस्थानों तथा चौदह 
मार्गणाओंकी अपेक्षा सत्‌, स्या, क्षेत्र, स्पर्शन, काल, अन्तर भाव, अल्पबहुत्व इन आठ अनुयोग द्वारा जीवका 
कथन किया गया है। दूसरे खण्डमें ग्यारह प्ररूपणाओं द्वारा कर्मका बन्ध करनेवाले जीवका वर्णन है। तीसरे 
खण्डमे मार्गणाओकी अपेक्षा किस गुणस्थानमें कितनी प्रकृतियाँ बंघती है, कितनी बन्ध-व्युच्छित्ति होती है, 
इत्यादि सविस्तार वर्गन मिलता है । चौथे खण्डमें वेदना अनुयोगद्वारमें ज्ञानावरणदिक आठ कमोंकी द्रव्य 
वेदना, क्षेत्र वेदना, काल बेदना, भाव वेदना, प्रत्यय स्वामित्व वेदना तथा गति, अनन्तर, सस्निकर्ष, परिमाण, 
भागाभाग, अल्पबहुलका कथन हैँ। पाँचवें वर्गंणा नामक खण्डमे कर्म-प्रकृतियों तथा पुद्गलकी तेईस प्रकारकी 
वर्गणाओंका विस्तारसे वर्णन किया गया है। बन्धनके चार भेद कहे गये हैं--इन्ध, बन्धक, बन्धनीय और 
बन्धविधान । 

प्रश्न यह हैं कि पाँचों खण्डोंमे कर्म विषयक लगभग सम्पूर्ण सामग्रीका निबन्धन हो जानेपर छठे खण्ड 
की क्या आवश्यकता थी ? इसका समाधान करते हुए पण्डितजी अपने लेखमें लिखते हैं--'इस प्रकार उक्त 
पाँच खण्डोंमें निबन्ध विषयका सामान्य अवलोकन करनेपर विदित होता है कि उक्त पाँचों खण्डोंमें कर्म विषयक 
सामग्रीका भी यथासम्भव अन्य सामग्रीके साथ यथास्थान निबद्धीकरण हुआ है। फिर भी, बन्धन अर्थाघिकारके 
बन्ध, बन्धक, बन्धनीय और बन्धविधान इन चारों अर्थाधिकारोंका समग्र भावसे निबद्धीकरण नहीं हो सका 
है । अतः इन चारों अर्थाधिकारोंको अपने अवान्तर भेदोंकरे साथ निबद्ध करनेके लिए छठे खण्ड महाबन्धको 
निबद्ध किया गया है ।' इससे स्पष्ट है कि महावन्ध' का मूल आघार बन्घन नामक अर्थाधिकार है । 

यह पहले ही कहा जा चुका है कि पट्खण्डागम' में छह खण्ड है। उनके नाम इस प्रकार है--१. 
जीवट्ठाण (जीवस्थान), २. खुद्दाबंध (क्षुल्लक बन्ध), ३. बंधसामित्तविचय (बन्धस्वामित्व विचय), ४. बेयणा 
(िंदना), ५. वर्गणा ( वर्गणा ), ६. महाबंध (महाबन्ध)। महाबन्धरमें प्रमुव तत्त्व बन्धका विशदतासे विवेचन 
किया गया है। यद्यपि पाँचवें खण्डमें वर्गगाओंके तेईल भेदोंका सागोपाग विवेचन हो चुका था, किन्तु बन्ध, 
बन्धक, अच्धनीय और बन्धविधानका श्रृंखला रूपमें क्रमबद्ध विवेचन नहीं हो पाया था, इसलिए उसे उपन्‍्यस्त 
करनेके लिए इस खण्डकी आचाय॑ भूतबछीको अलगसे संयोजना करनी पड़ी । 

प्रष्न यह है कि जीव द्रव्य स्व॒तन्त्र है और प्रत्येक पुद्गल द्रव्य स्वतन्त्र है। जब प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त 
सत्ता सम्पन्न है, तो बन्ध-अवस्था कैसे उत्पन्न हो जाती है ? इसी प्रकार एक जीब द्रव्यकी मुक्त और संसारी ये 
दो अबस्थाएं कैसे होती है ? यह तो सभी जानते हैं कि किसी भी कार्यके निश्यन्न होनेमे एक नहीं, अनेक 
कारण होते है । बिना कारणके कोई कार्य नहों होता । वे कारण दो प्रकारके होते हैं--अन्तरंग और बहि- 
रंग । उनमे अन्तरंग कारण प्रबल माना जाता है। आचार्य मसन्तभद्ग कहते हैं कि प्रत्येक द्रब्यके कार्यमे बाह्य 
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और अन्तरंग उपाधिकी समग्रता होती है। उनकी मीमांसा कर आचाय॑ भूतबलीने उक्त प्रथनके उत्तर रूपमें 
महाबन्धको निबद्ध किया है । 

'महाबन्ध' मे मुख्य अधिकार चार हैं--प्रकृतिबन्ध, स्थितिबन्ध, अनुभागवन्ध ओर प्रदेशबन्ध । इन 
चारों अधिकारोका विशद विवेचन 'षट्खण्डागम' के इसे छठे खण्डमे अनुयोगद्वारोंमे विस्तार पूर्वक किया गया 
है । यह परमागम ग्रन्थ सात पुस्तकोंमे भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित हो चुका है। 'महाबच्ध' का प्रथम भाग 
सन्‌ १९४७ में प्रकाशित हुआ था । इसका सम्पादन पं० सुमेरु चन्द्र दिवाकर शास्त्रीने किया था । महाबन्धकी 
पुस्तक २ से लेकर ७ तक छहो भागाका सम्पादत तया हिन्दो अनुवाद पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीने अकेले ही 
अत्यन्त सफलता पुवंक किया । उनके सम्बन्धभे डा० हीराहाल जैन और डॉ० आ० ने० उपाध्येके विचार 
हैं-- इस खण्डके सम्पादक प० फूलचन्द्रजी शास्त्रीसे विद्वत्तमाज भलीभॉति परिचित हैं। घबल सिद्धान्तके 
सम्पादन व प्रकाशन-कार्यंमें उनका बड़ा सहयोग रहा है और अब पुनः सहयोग मिल रहा है। उन्होने इस 
खण्डके सम्पादनका कार्य सहुर्ष स्वोकार किया और आशातीत स्वल्प कालमे ही---इतना सम्पांदन और अनुवाद 
करके सिद्धान्तोद्धारके पुण्यकार्यमे उत्तम योगदान दिया हैं । इस कार्यके लिए ग्रन्थमालाकी ओरसे हम उन्हें 
हादिक धन्यवाद देते है और आशा करते है कि वे ऐसी ही लगनके साथ शेष खण्डोंका भी सम्पादनकर इस 
महान्‌ साहित्यिक निधिकों शीघ्र सर्वसुलभ बनानेमे सहायक हो नेका पुण्य प्राप्त करेंगे । कार्य वेगसे किये जाने 
पर भी, सिद्धहस्त होनेके कारण पण्डितजीके सम्पादन व अनुवाद कार्यसे हमे बड़ा सन्‍्तोष हुआ हैं और भरोमा 
हैं कि पाठक भी इससे सन्तुष्ट होंगे । 

यह भी एक विचित्र संयोग तथा गौरवकी बात हैं कि जिन-जिन विद्वानों ने घवला, जयधवला, महा- 
धबलादि ग्रन्‍्थोंके सम्पादन एवं अनुवादमें सहयोग किया, उनमेंसे पण्डितजी आज भी सक्रिय हैं । उनके अनथक 
अध्यवसायसे भी ही जिनवाणीका अवशिष्ट भाग राष्ट्रभाषाके माध्यमसे तथा मूल शुद्ध रूपमे जन-जनकों सुलभ 
हो सका है । 

श्री मगवन्त भूतबलि भट्टारक प्रणीत महाबन्धके द्वितीय भागमे सर्वप्रथम स्थितिबन्धका विवेचन किया गया * 
हैं । स्थितिबन्ध दो प्रकारका है--मलप्रकृति स्थितिबन्ध और उत्तरप्रकृति स्थितिबन्ध । मूल प्रकृति स्थितिबन्धका 
विचार स्थितिबन्धस्थान-प्र रूपणा, निषेक-प्ररूपणा, आबाघाकाण्डक-प्ररूपणा और अल्पबहुत्व इन चार अनुयोगोके 
द्वारा किया गया है । प्रथम भागमे प्रकृतिबन्धका अनुयोगद्वारोंमें वित्रेचन है । प्रकृतिब न्‍्धको ओध और आदेंशसे प्रथम 
अर्थाधिकारमें विविध अनुयोगोंके द्वारा निबद्ध किया गया हैं। इस परमागममे जीवसे सम्बद्ध होने वाले कर्म, 
उनकी स्थिति और अनुभाग (फल-दानकी शक्ति) के साथ ही संख्यामें वे प्रदेशोंकी अपेक्षा कितने होते हैं, इसका 
बर्णम किया गया है । 'कम' शब्दका प्रयोग तीन अर्थम किया गया है-(१)जीवकी स्पन्दन क्रिया, (२)जिन भावों 
से स्पत्दन क्रिया होती है उनके संस्कारसे युक्त कार्मण पुदूगल तथा (३) वे भाव जो कार्मण पुदुगलोंम संस्कार 
के कारण होते हैं । जिन भावोंसे स्पन्दन क्रिया होती है वे भाव और स्पन्दन क्रिया अनन्तर समयमे निवृत्त हो 
जाती है । लेकिन संस्कारसे युक्त कार्मण पुदूगल जीव साथ चिर काल तक सम्बद्ध रहते हैं। अपना काम पूरा 
करके हो वे निवृत्त होते है । सभी पुदुगल कर्म भावको प्राप्त नही होते है । मुख्य रूपसे पुदूगलोंकी २३ जातियाँ 
कही गई हैं। उतके नाम है--अणुवर्गणा, संख्याताणुवरंगा, असंख्यताणुवर्गणा, अनन्ताणुवर्गंणा, आहारवर्गणा, 
अग्राह्मयवर्गणा, तैजसबगंणा, अग्राह्मवगंणा, भाषावगंणा, अग्राह्यवर्गंगा, मनोवर्गणा, अग्राह्मव्गंणा, कार्मण 
बगंणा, भ्रुववर्गणा, सान्तर निरन्तर बर्गंणा, शून्यवर्गंणा, प्रत्येकशरीर बगंणा, ध्रुवशून्य वर्गणा, बादरनिगोदबर्गणा, 
शून्य बरगंणा, सूक्षमनिगोद व्गणा, शुन्य वर्गणा, महास्कस्ध वर्गणा । ये २३ प्रकारकी पुद्गल वर्गंणाएँ ही कर्म 
भावको प्राप्त होती हैं । इन वर्गणाओंमे से आहारवर्गणा, तेजसवर्गणा , भाषावर्गणा, सनोवगंणा और कर्मणवर्गणा 
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ये पाँच वर्गगाएँ जीव ग्रहण करता है। इनके अतिरिक्त वर्गणाएँ अग्राह्म कही गई हैं। राग, देष आदि 
परिणामोंके निमित्तते जीवके आत्मा-प्रदेशोंके साथ कार्मण वर्गणाओंका जो संयोग होता हैं ' उसे 'बन्ध' कहा 
गया है| बच्धका अन्य कोई अर्थ नहीं है । 

प्रइन यह है कि मिथ्यादर्शन, रागादिके निमित्तसे कर्म भावको प्राप्त होनेवाली वर्गणाएं कर्म रूप होकर 
जीवसे सम्बद्ध होकर रहती हैं या नहों ? इसका समाधान विशेष रूपसे महाबन्धमें किया गया है । पण्डितजी 
ने अपने शब्दोंमें उसे संक्षेपमें इस प्रकार लिखा है परमागम्मे बन्ध दो प्रकारका बतलाया है--एक तादात्म्य 
सम्बन्ध रूप और दूसरा संयोग सम्बन्ध रूप। इनमेंसे प्रकृतमें तादात्म्य सम्बन्ध विवक्षित नहीं हैं। क्योंकि 
प्रत्येक द्रव्यका अपने गृण-पर्यायके साथ ही तादात्म्य रूप बन्ध होता है; दो द्वव्यों या उनके गुण-पर्यायोंके मध्य 
नहीं । संयोग सम्बन्ध अनेक प्रकारका होता है। सो उसमें भी दो या दो से अधिक परमाणुओं आदिमें जैसा 
इलेष बन्ध होता है, वह भी यहाँ विवक्षित नहीं है । क्योंकि पुद्गल स्पर्शवान द्रव्य होनेपर भी जीव स्पर्शादि 
गुणोसे रहित अम्त द्रव्य हैं । अत: जीव और पृद्गलका इलेषबन्ध बन नहीं सकता । स्वर्णक कीचड़के मध्य 
रहकर दोनोंका जैसा संयोग सम्बन्ध होता है, ऐसा भी यहाँ जीव और कमंका संयोग सम्बन्ध नहीं बनता। 
क्योंकि कीचड़के मध्य रहते हुए भी स्वर्ण कीचड़से अलिप्त रहता हैं। कीच डके निभित्तसे स्वर्णमें किसी प्रकार 
का परिणाम नही होता । मात्र परस्पर अवगाह रूप संयोग सम्बन्ध भी जीव और कमंका नही स्वीकार किया 
जा सकता, क्योंकि जीव-प्रदशोंका विस्रसोपचयोंके साथ परस्पर अवगाह होने पर भी विस्लसोपचयोंके निमित्तसे 
जीवमें नरकादि रूप व्यंजन पर्याय और मिथ्यादर्शनादि भाव रूप किसी प्रकारका परिणाम नही होता । तब 
यहाँ किस प्रकारका बन्ध स्वीकार किया गया है ? ऐसा प्रश्न होने पर उसका समाधान यह है कि जीवके 
मिथ्यादर्शनादि भावोको निमित्तकर जीव प्रदेशोंमे अवगाहन कर स्थित विख्रसोपचयोंके कर्म भावको प्राप्त 
होने पर उनका और प्रदेशोंमे परस्पर अबगाहन कर अवस्थित होना यही जीवका कर्मके साथ बन्ध है । ऐसा 
बन्ध ही प्रकृतमे विवक्षित है। इस प्रकार जीवका कर्मके साथ बन्ध होने पर उसकी प्रकृतिके अनुसार उस 
बन्धको प्रकृतिबन्ध कहते है. प्रकृतिका' अथे स्वभाव है. किन्तु यह जीवका स्वभाव न होकर कर्मपरमाणुओंका 
स्वभाव है । आगत कर्म-परमाणु जितने समय तक आत्माके साथ संयोग सम्बन्ध रूपसे रहते हैं, उस कालकी 
अवधिको स्थितिबन्ध कहते है । उन कमं-परभाणुओंम फल देनेकी शक्तिको अनुभाग बन्ध कहते है । आत्माके 
साथ संयोग सम्बन्ध रूपसे रहने बोले कमं-परमाणुओका ज्ञानावरणी, दर्शनावरणी आदि आठ कर्म॑ रूपसे और 
उनकी उत्तर प्रकृतियोंके रूपसे जो बँटबारा होता हैं, उसे प्रदेशबन्ध कहते है । बन्धके इन चार भेदोंका 
“महाबन्ध' में विस्तारके साथ वर्णन किया गया है। आचार्य भूतबलिने इतना विशद विवेखन किया है कि 
प्रारम्भके पाँच खण्डोंकी तुलनामे इसका परिमाण पंचगुना हो गया है । सभी दृष्टियोंस यह जानने, समझने 
तथा हृदयंगम करने योग्य है । 

'महाबन्ध' में बन्धविषयक सांगोपांग स्पष्ट विवेचन हैं । इसलिये किसो भी परवर्ती आचायंको इस पर 
टीकामाष्य या ध्याख्या करनेकी आवश्यकता प्रतीत नही हुई। उदाहरणके लिए, धटखण्डागमके छठे खण्डके तीसरे 
भागमे अनुभागबन्धकी प्ररूपणा है । अनुभागका अर्थ है--कर्मोमे फल-दानकी शक्ति । गुणस्थानोंकी परिपादीके 
अनुसार योगके निमित्तसे मूल तथा उत्तर प्रकृतियोंका बन्ध होता है। कषायके अनुसार उनमे न्यूनाधिक शक्तिका 
निर्माण होता है । दाबितिका कम-अधिक होना ही अनुभाग हैं। प्रत्येक कर्ममे अपनी-अपनी प्रकृतिके अनुसार 
अनुभाग-शक्ति प्रकट होती है । अतः प्रकृतिको सामान्य तथा अनुभागकों विशेष भी कहा जाता है । यद्यपि मूल 
प्रकृतियोके भेद-प्रभेद विशेष ही हैं, किन्तु फल-दानकी शक्तिकी तर-त्मतासे वे सामान्य भी है । वस्तुत्तः प्रकृति- 
बन्धमें जो विशेषता लक्षित होती है उसका कारण मुख्य रूपसे अनुभाग बन्ध ही है । बन्धकी अपेक्षा अनुभाग दो 
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प्रकारका है--मूलअरकृति अनुभाग बन्ध ओर उत्तरप्रकृति अनुभाग बन्च । मूल भ्रकृतियाँ आठ हैं । बन्धके समय 
इनमें फल-दानकी शक्ति उत्पन्न होती है उसे मूलप्रकृति अनुभागबन्ध कहते हैं । इसी प्रकारसे उत्तर प्रकृतियोंमें 
जो अनुभाग पढ़ता है उसे उत्तरप्रकृति अनुभागबन्ध कहते हैं । प्रत्येक समयमे जो कम बँधता है उसका विभाग दो 
प्रकारसे होता है--स्थितिकी अपेक्षा और अनुभागकी अपेक्षा । प्रत्येक समयमे, आबाघा कारकों छोड़कर, स्थिति 
कालसे छेकर जो कर्म-पुंज प्राप्त होता है उसे स्थितिकी अपेक्षा निषेक कहा जाता है । प्रत्येक समयमे वह अपनी 
स्थितिके अनुसार विभाजित हो जाता है । केवल आबाघाके कालमें निषेक-रचना नहीं होती । अनुभागकी अपेक्षा 
जघन्य अनुभाग बाले कर्म-परमाणुओंकी प्रथम वर्यणा होती है । उसके प्रत्येक परमाणुको वर्ग कहते है। क्रम-वृद्धि 
रूप फल-दानकी शक्तिको लिए हुए अन्तर रहित वर्गणाएँ जहाँ तक उपलब्ध होती है उसको स्पर्थक कहते हैं | 
स्पर्धक देशघाती और सर्वघातीके भेदसे दो प्रकारके होते है। इन दोनों प्रकारके स्प्धंकोकी स्थिति निषेक-रचनाके 
प्रारम्भसे लेकर अन्त तक बनी रहती है । इन स्पर्ंकोंमे मुख्य अन्तर यह है कि देशधाती स्पर्धक आठों कर्मोके 
होते है, किन्तु स्ंधाती स्पर्धक केवछ चार घातिकर्मोके ही होते है । एक वर्गमे अनन्तानन्त अविभागी प्रतिच्छेद 
परिलक्षित होते है। वर्ग परस्पर मिलकर एक वर्गणाका निर्माण करते हैं। इस प्रकार अनन्तानन्त वर्गणाएं 
मिलकर एक स्पर्धककी रचना करती है। इस तरहसे इस प्रकरणका विस्तारके साथ विवेचन किया गया है! 
संक्षेपमे, निम्नलिखित प्रकरण इस एक पुस्तकमे समाविष्ट है--१. निषेक-प्ररूपणा, २ स्पर्वक प्ररूपणा, 
३, संज्ञा, ४, सबं-नोसब बन्ध, ५. उत्कृष्ट अनुत्कृष्ट बन्ध, ६. जघन्य-अजघन्य बन्ध, ७, सादि-अनादि-पश्रुव- 
अश्रुव बन्ध, ८. स्वामित्व बन्ध, ९. भुजगार बन्ध, १०, पद-निक्षेप, ११. वृद्धि, १२. अध्यवसानसमुदाहार, 
१३. जीवसमुदाहार । ह 

इसी प्रकार चौथी पुस्तकमे स्थितिविभक्‍ति अधिकार है। स्थिति दो प्रकारकी कही गई है--बन्धके 
समय प्राप्त होनेवाली और संक्रमण, स्थितिकाण्डकघात, अधः स्थिति गलन होकर प्राप्त होनेवाली स्थिति । 
इन सभी भेदोका अनुयोगद्वारसे सविशद विवेचन किया गया हैं । अनुयोगद्वार इस प्रकार है--अद्धाच्छेद, सर्व- 
विभक्ति, नोसव॑विभक्ति, उत्कृष्टविभक्ति, अनुत्कृष्टविभकति, जघन्यविभक्ति, अजघन्शदविभक्ति, सादिविभक्ति, 
अनादिविभक्ति, प्रवविभकति, अध्रुवविभकति, एक जीवकी अपेक्षा स्वामित्व, काल, अन्तर, नाना जीवोकी 
अपेक्षा भंगविचय, परिमाण, क्षेत्र, स्प्शन, काल, अन्तर, सन्निकष, भाव और अल्पबहुत्व । यद्यपि मृलछ प्रकृति 
की स्थितिविभक्ति एक है, उनमे अनुयोगद्वार सम्भव नही हैं; परन्तु उत्तरप्रकृतियोंकी अपेक्षा असंख्यात भेद हैं । 

कोई भी कर्म हो वह अपनी स्थितिके सब समयोमे विभाजित हो जाता हैं! केवल बन्ध-समयसे लेकर 
प्रारम्भके कुछ समय ऐसे होते है जिनमें वह कमंरूपको प्राप्त नहो होता, उन समयोको ही आबाघाकाल कहते 
हैं । उदाहरणके लिए, मोहनीय कर्मका मत्तर कोडाकोड़ी सागरप्रमाण स्थित-बन्ध होने पर बन्ध-समयसे छेकर 
सात हजार वर्ष तक सभी समय खाली रहते है । पश्चात्‌ प्रथम समयके बटवारेमे जो भाग आता है वह सबसे 
बड़ा होता है, अनन्तर हीन-हीन होता जाता है | मोहनीयकी जो उत्कृष्टस्थिति सत्तर कोड़ा-कोडी सागर कही 
गई है वह अन्तिम स मयके बटवारेमे प्राप्त होनेवाले द्वव्यकी अवेक्षासे कही गई है । मोहनीयकी उत्तर प्रकृतियों 
की अपेक्षा मिथ्यात्वका उत्कृष्ट अद्भाज्छेद मोहनीय सामान्यके समान सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर हैं। तथा सम्य- 
कतव और सम्यस्मिध्यात्वका उत्कृष्ट अद्भाच्छेद अन्तमंहूर्त कम सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर है, क्योंकि ये दोनों 
बन्ध प्रकृतियाँ न होकर सक्रम प्रकृतियाँ है । इसलिए जिस जीवने मिथ्यात्वका उत्कृष्ट स्थितिबन्ध करके उसका 
काण्डकघात किये बिना अन्तमुंहु्त कालके भीतर बेदकसम्यक्त्वको प्राप्त किया है, उसके वेदरकसम्यक्स्वको प्राप्त 
करनेके प्रथम समयमे अन्तमुँह्॒त कम मिथ्यात्वके सब निषेकीका कुछ द्रव्य संक्रणके नियमानुसार सम्यक्त्य 
और सस्यस्मिध्यात्व रूपसे संक्रमित हो जाता हैं। इसलिए इन दो प्रक्ृतियोंका उत्कृष्ट अद्वाच्छेद अन्तर्मुहूर्त 
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कम सत्तर कोडाकोड़ी सागर प्रमाण प्राप्त होता है। मोक़ह कषायोंका उत्कृष्ट अद्धाच्छेद चालीस कोडाकोड़ी 
सागर प्रमाण है, क्‍योंकि संज्ञी पंचेन्द्रिय पर्याप्त जीवके इन कर्मोका इतना उत्कृष्ट स्थितिबन्ध होता है। नौ 
नोकषायोंका उत्कृष्ट अद्भाउछेद एक आवलि कम चालीस कोडाकोड़ी सागर प्रमाण है। यद्यपि नौ नोकषाय 
बन्धप्रकृतियाँ है, परन्तु बन्धसे इनकी उक्त प्रमाण उत्कृष्ट स्थिति प्राप्त नही होती । 

विषय-परिचयके अन्तगंत पण्डितजीने उक्त सभी विवरण दिया है । इसे पढ़कर तथा अध्ययन कर कोई 
भी विद्वान्‌ उनके सैंद्धान्तिक झानकी गहराईका अनुमान लगा सकता हैँ। इतना ही नहीं, हिन्दी अनुवादके 
साथ उन्होंने लगभग प्रत्येक पृष्ठ पर जो विशेषार्थ दिया है, वह विद्येष रूपसे मननीय है । इनंके अध्ययनसे 
जहाँ विषय स्पष्ट हो जाता है, वही अन्य आचार्योका मत, तुलनात्मक टिप्पणी एवं प्रकरणके अन्तर्गत अध्याहुत 
बातें भी स्पष्ट हो जाती हैं। उदाहरणके लिए विशेषार्थ है---क्षायिक सम्यक्त्वका उत्कृष्ट काऊ साधिक तेतीस 
सागर है। इसलिए इसमे चार घातिकर्मोके उत्कृष्ट अनुभागबन्धका उत्कृष्ट अन्तर साधिक तेतीस सागर कहा 
है । उपशमश्रेणिमे क्षायिक सम्यकक्‍त्व भी होता है और इसमे चार घातिकर्मोके अलुत्कृष्ट अनुभागबन्धका अन्तर- 
काल अन्तमुंहतं बन जाता हैं। इसलिए क्षायिक सम्यक्त्वमे इन कर्मोके अनुत्कृष्ट अनुभागबन्धका उत्कृष्ट अन्तर 
अन्तमुंह्॒त कहा है | शेष कथन सुगम है । 

यहाँ पर अन्तर-प्ररूपणाकी दृष्टिसि निरूपण किया गया हैं। आचाय॑ यतिवृषभने अपने चूणि-सृत्रोंमें 
ओघसे मिथ्यात्वकी तीन वृद्धि, चार हानि और अवस्थित स्थितिविभकतिका जघन्य और उत्कृष्ट अन्तरकाल 
बतलाया है । आचाय॑ वीरसे न स्वामीने इसका विस्तारसे विवेचन किया है कि वह अन्तर काल कैसे प्राप्त होता 
है ? “महाबन्ध'' में अनुभागबन्धके अधिकारके अन्तर्गत भगवन्त भूतबलिने उत्कृष्ट और जघन्य रूपोंमें नाना 
जीवोकी अपेक्षा भंगविचय, भागाभाग, परिमाण, क्षेत्र, स्पशंन, काल, अन्तर आदिकी प्ररूपणा की है। वहाँ 
यह कथन स्पष्ट है कि अनुभागके बन्धक जीवोंका जधन्य अन्तर एक समय है और उत्कृष्ट अन्तर छह महीना 
है । अनुत्कृष्ट अनुभागके बन्धक जीवोंका अन्तरकाल नही है । इनमें आभिनिवोधिक ज्ञानी, श्रुतज्ञानी, अवधि- 
ज्ञानी, मनःपर्यंयज्ञानी, संयत, शुक्ल लेद्या वाले, भव्य, सम्यरदृष्टि तथा क्षायिक सम्यग्दृष्टि जीवोंकी परि- 
गणनाकी गई है । 

बन्धके समय कमंका जो अनुभाग प्राप्त होता है उसका विपाक जीवमें, पुदूगलमे या जहाँ कही होता 
है, उसका विचार विपाकदेशमे किया गया है । विपाककी दृष्टिसे कर्मोके चार भेद किये गये हँ--जीव- 
विपाकी, भवविपाकी, पुद्गलबिपाकी और क्षेत्रविषाकी । यद्यपि सभी कर्मोकी रचना परिणामोसे होती हैं; 
निर्मित्त---भेदकी अपेक्षा उनमें भेद किया जाता है, किन्तु बन्धके समय प्रशस्त परिणामोंसे जिनको अनुभाग 
अधिक मिलता है उनको प्रशस्तकर्म और अप्रद्मस्त परिणामोसे अधिक अनुभाग मिलने वालोंको अप्रशस्तकमं 
कहा जाता है। चारों घातिया कर्म अभ्रशस्त हैं और अधातिया कर्म प्रशस्त, अप्रशस्त दोनों प्रकारके हैं । 
विशुद्ध परिणामोंकी बहुलताकी दृष्टिसे सम्यक्त्वके सन्‍्मुख मिथ्यादृष्टि नारकीमे जितनी विशुद्धता हो सकती है, 
उतनी वायुकायिक और अग्निकायिक जीवोंमे सम्भव नहों है। इस प्रकार गति, परिणाम, काल आदिका 
विचार ओघ और आदेशसे किया गया है । 

कही-कहों पण्डितजीको विशेषार्थ इतना लम्बा लिखना पड़ा है कि मूल भाग आधे पृष्ठको पूरे तीन 
तीन पृष्ठोंमें स्पष्ट करना पड़ा है। जिनागममें कई अपेक्षाओंसे विवेचन किया गया हैं । अकेले कालकी प्ररूपणा 
जधन्य और उत्कृष्टके भेदसे दो प्रकारसे,की गई है । फिर, निर्देश भी दो प्रकारसे है--ओच और आदेशसे । अतः 
विषेषार्थमें विशेष रूपसे स्पष्टीकरण आवश्यक था । कहा भी है-- 
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“सब कर्मोका उत्कृष्ट प्रदेशवन्ध उत्कृष्ट योमके सदभावमें होता है । और उत्कृष्ट योगका जघन्य काल 
एक रहस्यमथ और उत्कृष्ट काल दो समय है। इसलिए यहाँ ओचसे आठों कर्मके उत्कृष्ट प्रदेशबच्चका जधन्य 
काल एक समय ओर उत्कृष्ट काल दो समय कहा है । यह सम्भव है कि अनुत्कृष्ट योग एक समय तक हो 
और अनुल्कृष्ट योगके सदभावमें उत्कृष्ट प्रदेशबन्ध सम्भव नहीं, इसलिए ओघसे आठों कर्मके अनुत्कृष्ट प्रदेश- 
बन्यका जघन्य काल एक समय कहा है! अब शेष रहा आठों कर्मोंके अनुत्कृष्ट प्रदेशबन्धका उत्कृष्ट काल सो 
उसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है -- 

विद्येषार्थमें यह ध्यान बराबर रखा गया है कि जो बात पहले लिख आये हैं उसकी पुनरावृत्ति न हो । 
इसलिए कहीं-कहीं संकेत या उल्लेख भी किया गया है। जैसे कि काल-प्रूपणाके प्रक्ररणमें विशेषार्थभे लिखा 
गया है-- 

कालका खुलासा पहले जिस प्रकारकर आये हैं उसे ध्यानमे रखकर यहाँ भी कर लेना चाहिए । मात्र 
बादर पर्याप्त निगोदोंका उत्कृष्ट काल अन्तमंहते जानना चाहिए ।' 

इस प्रकार आगरम ग्रन्थोंके सतत अम्याससे जिन्होंने सिद्धास्तके प्ररूपणमें विशदता प्राप्त की है उनके 
सम्पादित ग्रन्थ स्वतः सिद्धान्तमय हैं, इसमें आइचयंकी क्‍या बात हैं ? 


तत्वार्थसूत्रटीका : एक समीक्षा 
डॉ० पन्‍नालाल साहित्याचायं, सागर 


तत्त्वाथसूत्रके पूर्व जैन श्र्‌ तमें तत््वोंका निरुषण भगवन्त पुष्पदन्त और भूतबलिके द्वारा प्रचारित 
सत्‌ संख्या आदि अनुयोगोके माध्यमसे होता था । इसका उल्लेख तत्त्वाथंसूत्रम सत्संख्या क्षेत्र स्पर्शन काला- 
स्तर 'भावाल्प बहुर्व॑इच ' सूत्रके द्वारा किया है। इम शोलीका अनुगमन करनेवाला आचार्य नेमिचन्द्रजीका 
गोम्पटसार हैं। उमतास्वामी महाराजने तत्त्वाथंसृ त्रमें जिस शंलीको अंगीकृत किया, वह सरल होनेसे सबको 
ग्राह्म हुई । तत्त्वा्थमृ त्रपर दिगम्बर ओर «्वेताम्बर दोनों सम्प्रदायोंमे विबिणे संस्कृत टीकाएं' लिखी गई है । 
आचाय॑ पूज्यपादकी सवार्थसिद्धि अकलंकदेव का राजवातिक बविद्यानन्दका इलोकवार्तिक और उमास्वातिका 
तस्वार्थाविगमभाष्य अत्यन्त प्रसिद्ध टीकाएँ हैं । समन्‍्तभद्व स्वामीके गन्धहस्ति महाभाष्यका उल्लेख मात्र मिलता 
है, पर ग्रन्थ कहीं उपलब्ध नहीं हो रहा है। यह रही संस्कृत टीकाओकी बात, परन्तु तत्त्वार्थयृत्रकी शैलीसे 
तस्वोंका निरूपण करनेवाले हरिवंशपुराण, आदिपुराण, प्मपुराण तत्त्वाथंसार तथा पुरुषाथंसिद्धभुपाय 
आदि अनेक स्वतन्त्र ग्रन्थ उपलब्ध हैं । तात्पर्य यह है कि यह तत्त्व-निरूपणकी शैली ग्रन्थकारोको इतनी रुचिकर 
लगी कि पूर्व शैलीकों एकदम भुला दिया गया है । 

“तत््वाथंसूत्र पर अनेकों विद्वानोंने हिन्दी टीकाएँ लिखी हैं जो संक्षिप्त, मध्यम और विस्तृत सब 
प्रकारकी हैं। पं० सदासुखरायजी कासलीवालको अब प्रकाशिका' नामकी विस्तृत टीका है। उसमें प्रसज़भोपान्त 
अनेक विषयोंका समावेश किया गया हैं। आधुनिक टीकाओंमे सिद्धान्ताचार्य पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्रीकृत और 
वर्णी ग्रन्थमालासे प्रकाशित टीका तत्त्वायंसूत्र' हमारे सामने है । इस टीकामे पण्डितजीने टिप्पणमे एवेतास्बर 
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सम्प्रदायमें प्रचलित पाठ-मेदोंका भी समुल्लेख किया है तथा प्रश्मोस्तकी पद्धतिको अपनाकर प्रसद्भागत अनेक 
विषयोंको स्पष्ट किया है । ब 

पण्डित फूलबंद्रजी धवलादि ग्रन्थोंके माने हुए विद्वान्‌ हैं। अतः उन्होंने बीच-बीचमे उसके आश्रयसे 
विषयको स्पष्ट किया है। यथा--- 

प्रथमाध्यायमे व्यञ्जनावग्रह और अर्थावप्रहके स्वरूप तथा भेदोंको स्पष्टकर यह प्रतिफलित किया है कि 
चश्ष और मन जहाँ अप्राप्यग्राही है, वहाँ णेष चार इन्द्रियाँ प्राप्यग्राही तथा अप्राप्यग्राही --दोनों प्रकारकी हैं । 
प्रमाण और नयोंका विवेबनकर उनका अन्तर बतलाया है तथा नैगमादि नयोंका विशद बिवेचन किया है। 

द्वितीयाध्यायमे वेदोंके साम्य ओर वैषम्यका विषय स्पष्टकर अकालमरणके रहुस्यको उद्घाटित किया 
है । औदारिकादि शरीरोंकी विशिष्टता प्रकट करते हुए आहारक और अनाहारकके स्वरूपकी चर्चाकी है । 
विग्रहगतिके भेद और उसमे पाई जानेवाली आहारक तथा अनाहारक अवस्थाको स्पष्ट किया हैं। मवस्थिति 
और कायस्थितिका अन्तर बतलाया है। ऋजुशतिवाला जीव अनाहारक क्यों नहीं होता है ? इसका प्रतिपादन 
किया है । 

तृतीयाध्यायके प्रारम्भमें लोककी आकृति तथा भेदोंकी चर्चाकर उसके चित्र देते हुए घनफल निकालने 
की विधिकों दर्शाया है । अधोलोकका विस्तृत वर्णन कर रत्नप्रभा आदि पृथिवियोंके स्वरूपपर अच्छा प्रकाश 
डाला है ! 

चतुर्थाष्यायमे वैमानिक देवोंकी स्थितिका वर्णन करते हुए घातायुष्क और अधघातायुष्क देवोंकी च्चाकी 
हैं तथा घातायुष्क कहाँ तक उत्पन्न होते है उनकी आयु अन्यदेबोंकी आयुकी अपेक्षा कितनी अधिक होती है, यह 
स्पष्ट किया है । 

पञ्चमाध्यायमे जीवाजीवादि द्रव्योंकी चर्चा करते हुए आधुनिक विज्ञानका आश्रय लेकर षड्द्रब्योंका 
समर्थन किया है। खासकर घमं अधर्मकी कल्पनाकों स्पष्ट किया है। पञधु्चमाध्यायका विवेचन प्रवचनकर्ता 

पनोंकी खासकर देखना चाहिए इससे अनेक प्रववनोंमे रोचकता और आकर्षण उत्पन्न होगा। परमाणओंका 

परस्पर बन्ध क्यों होता है और किस स्थितिमें होता है यह सब विषय अत्यधिक स्पष्ट किया है। प्रसज्ञोपान्त 
विभिन्‍न उपादानकी चर्चाकी गई है । 

षष्ठ अध्यायमें सातावेदनीय, असाताबेदनीय, दर्शनमोह और चारित्रमोहके आख्रवोंकी चर्चा करते हुए 
केवलीके कवलाहार क्यो नही होता है ? आदि विषयोंको स्पष्ट किया है । 

सप्तमाध्यायमे हिसा-अहिसाके स्त्ररूपका दिग्दशेन कराते हुए राज्िभोजन-परित्यागपर पर्याव्त प्रकाश 
डाला है और समाजमे बढते हुए शिथिलाचार पर खेद व्यक्त किया है। ब्रतोके अतिचारोंका भी स्वब्प चित्रण 
अच्छा हुआ है | इसी अध्यायमे सल्लेखनाकी चर्चा करते हुए प्रश्नोत्तरोंके माध्यमसे स्पष्ट किया है कि सल्लेखना 
करनेंबाला आत्मघाती नहीं है । 

अष्टमाध्यायमे कर्म तथा उसकी अवान्तर प्रकृतियोंकी चर्चा करते हुए सातावेदनीय तथा असात्तावेदनीय 
यतश्च जीव क्रियाकी प्रकृतियाँ है ! अतः सुख दुःखका वेदन तो कराती है, परन्तु उनकी सामग्री एकत्रित नहीं 
करती । यह सामग्री अन्यान्य कपोके उदयसे एकजित होती है। इस विज्यको विश चर्चाकी है । प्रदेशबन्ध 
की चर्चा करले हुए करके विषयमें विधद जानकारी दी है । 

नवमाध्यायमें, बारह अनुप्रेक्षाओं, बाईस परिषहों तथा धम्मंष्यान और शुक्लष्यानके भेदोंकी अच्छी 
चर्चाकी है। सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि, सूक्ष्मसाम्पताय और यथाख्यातचारित्र तथा अनक्षनादि 
तपोंका विशद वणन किया हूँ । निर्जराके दश्श स्थानोंका स्पष्टीकरण भी उत्तम हुआ है । 

७८ 
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दर्शमाध्यायमें केवलन्नानकी प्राप्तिकि कारणोंपर प्रकाश डालकर मोक्षका स्वरूप तथा मुक्त जीवों जिन 
क्षेत्र, काल आदि १२ अनुयोगोंसे वैशिष्टय होता है उनका स्पष्टीकरण है । 

“सस्वाधंसूत्र' जिनागमका महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है, यह सर्वेमान्य बात है। इसमें प्रथमानुयोगको छोड़कर 
शेष तीन अनुयोगोंका सार संगृहोत है। इसके विधिवत्‌ स्वाध्यायसे जिमागमका अच्छा ज्ञान हो जाता है! 
पर्युषण पर्वमें इसीका प्रवचन सवंत्र चलता है. और अतिरिक्त समयमें भी सबलोग इसके प्रति अपार श्रद्धा रखते 
हैं। मेरी रायमें पंडित फूलचर्द्रजी द्वारा रचित इस हिन्दी टीकाकी एक बार अवध्ष्य पढ़ना चाहिए | पठन-पाठन 
के लिए तो यह छात्रोंके लिए बोझिल होगी, पर विद्वानोंकों अपना ज्ञान परिपक्व करनेके लिए परमसहायक 
सिद्ध होगी । टीकामें कुछ विषय ऐसे अवश्य है जिनपर विद्वान्‌ चर्चा किया करते हैं, पर उन अल्प विषयोंको 
गौणकर टीकाका स्वाध्याय करें और प्रवचनकर्तता इसे मनोयोग पूर्वक पढ़ें तो उनके ज्ञानमे परिपक्वता नियम 
से आवेगी ! 


पंचाध्यायी टीका : एक अध्ययन 
पण्डित नाथूलाल शास्त्री, इन्दौर 

देशके लब्धप्रतिष्ठ प्रकाण्ड विद्वान सिद्धान्ताचायं श्री पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, वाराणसीौकी 
साहित्य सेवाओंके प्रति जितनी भी कतज्ञता प्रदरशित की जावे, थोड़ी है । उनकी अनेक महत्त्वपूर्ण रचनाओंमे एक 
पंच्राध्यायी हिन्दी टीका भी है । 

अजमेर शास्त्र भण्डारसे प्राप्त हस्तलिखित पंचाध्यायीका अध्यापन श्री पण्डित बालदेवदासजीके बाद 
गुरु गोपालदासजी बरौयाने मुरैना महाविद्यालयमे श्री पण्ठित वंशीधरजी न्‍्यायालंकार, श्री पंडित मक्खनलालजी 
एवं श्री पंडित देवकीनन्दनजी व्याख्यानवाचस्पति आदि उनके प्रमुन्त शिष्योंको पढ़ाते हुए श्री पं० मकक्‍्खन- 
लालजीसे उसका हिन्दी अनुवाद कराया था। वह अपूर्ण ग्रन्थ शास्त्री परीक्षाके पाठ्यक्रममे हो जानेसे व छात्रोंके 
पठन-पाठनमें उपयोगमें आने लगा है । 

पंचाध्यायी ग्रन्थको ग्रन्थकारने पाँच अध्यायोंमें लिखनेका संकल्प किया था परन्तु उपलब्ध ग्रन्थ केबल 
डेढ़ अध्यायमें ही है । सम्भव है लिखते हुए प्रन्थकारका स्वगंवास हो गया हा । 

इस प्रन्थके रचयिताके सम्बन्धमें श्री पंडित मक्खनलालजीने गम्भीर और महत्त्वपूर्ण रचनाकी दृष्टिसे 
आचार्य अमृतचन्द्रके नामका उल्लेख किया है । पंडितजीने अपनी अलोचनात्मक ग्रन्थ “आगम मार्ग प्रकाश” 
में पंचाध्यायीके सम्बन्ध्मं विस्तारसे विवेचन किया हूँ। श्री पंडित जुगलकिशोरजी मुख्तारने पंचाध्यायीके कर्ता 
पंडित राजमलजीको माना है । श्री पंडित फूलचन्द्रजीने भी इन्होको उक्त ग्रन्थका कर्ता स्वीकार किया है । 

हमारी दृष्टिमें भी पंचाध्यायोकी रचना आचाये अमृतचन्द्रकी नहीं है। पंचाध्यायीके जो शंका समा- 
घानके रूपमें अनेक इलोक हैं, उनमें अधिक विस्तार हो गया है जो अमृतचन्द्र यूरीकी शैलीके अनुरूप नहों। 
जबकि अमृतचन्द्र सूरीकी भाषामें प्रौढता और सूत्र रूप छब्दावली दृष्टिगोचर होती है। पग्रन्यकर्ता अपना नाम 
प्रन्थके अन्तमें दिया करते हैं। ज़ब यह ग्रन्थ पूर्ण हो नही हो सका तो ग्रन्थकर्ताकों अपना परिचय देनेका अवसर 
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हो कहाँ मिल सका ? पंचाध्यायीमें कतिपय स्थानौपर “तंदाह सूरिः” ऐसे वाक्य आनेसे यह प्रतीत होता है कि 
किसी प्राचीन आचाय॑ (अमृतचन्द्र स्री) की रचनाकों पंचाध्यायीकारने हृदयंगस कर अपनी इस कृतिकी रचना 
की है । स्वयं अमृतबन्द्र अपनेको सूरी बताकर उत्तर वेबें यह असंगत मालूम होता हैं। श्री पंडित मक्खनलाल 
जी शास्त्रीके पंचाध्यायी हिन्दी अनुवादके पश्चात्‌ सन्‌ १९३२ में श्री पंडित देवकीनन्दन सिद्धान्तशास्त्रीने 
पंचाध्यायीकी हिन्दी गीता रचकर कारंजा आश्रमसे प्रकाशित कराई थी। उसमें शब्दानुगामी अं और तात्पर्य 
का पूरा ख्याल रखा गया है । जबकि पूर्व टीकामें भावार्थ और उसके विस्तारको महत्त्व दिया गया है. इससे 
कहीं-कहों मूलका हाद॑ छूट-सा गया है | तीसरी बार पंचाध्यायीकी टीका श्री पं" देवकीनन्दन और उसका सम्पादन 
श्री पण्डित फूलचन्द्रणजीने किया जो सन्‌ १९५० में “श्री गणेद्प्रसाद वर्णी जैन प्रन्थमाला', बाराणसीसे 
प्रकाशित हुई । इसमें मूलविषयको स्पर्श करते हुए स्वतन्त्र रूपसे विवेचन किया गया है। पंच्राध्यायोका संक्षिप्त 
हिन्दी भाषा अनुवाद और नयकी दृष्टिसे विचार करते हुए श्री सरनारामजीने भी किया है। वर्णी ग्रन्थमालाको 
इस पंचाध्यायीमे विषयको खूब स्पष्ट किया गया है। जिसमें श्रो पंडित फूलचन्द्रजीका अपने गुरु श्री देवकी- 
नम्दनजीके प्रति कृतज्ञता प्रकट करते हुए विशेष हाथ है। इसकी प्रस्तावना भी पंडित फूलचन्द्रजीने ५२ पृष्ठोंमे 
लिखी है उसमे प्रस्तुत ग्रन्थका सार आ गया है । 

कविवर राजमलजीके, जिन्होंने पंचाध्यायीके प्रारम्भमे पंचम इलोकमें अपनेको कवि लिखा है,  लाटी 
संहिता ग्रन्थमे इसके सम्यक्त्वके सम्बन्धित ४२६ इलोक समान रूपमे पाये जाते हैं | प्रस्तावनाम दर्शंनका 
महत्त्व ओर दर्शनके विभिन्‍न भेदोंमे अन्तर बतलाते हुए सम्यकअनेकात मिथ्या अनेकान्त एवं संस्यकृएकात-- 
मिथ्या एकान्तका लक्षण लिखा है। द्रव्य और उसके भेद, जीवके स्वभाव आदिके बिषयमे लिखते हुए आपने 
उसकी कमजोरी और उसके दूर करनेका उपायको रत्नत्रय बतलाया है। यहाँ जैन दर्शन का सार-व्यक्ति 
स्वातन्त्रय पर अधिक जोर दिया है । 


मूल प्रन्थकारने तत्त्व का लक्षण सम्मात्र मात्र बताते हुए उसे स्वतंत्र सिद्ध, अनादि, अनिघन, स्वस॒हाय और 
अखण्ड सिद्ध किया है वह सत्‌ या सत्ता, द्रव्य पर्याय रूप है। द्रव्याथिक और पर्यायथिक नयका विषय हैं व नाना 
पदार्थेमि स्थित है अतः नाना रूप हैं, सब॑ पदार्थोम्में अन्वय रूपसे पायी जाती है, अतः एक है । विवक्षा भदसे 
विष्व रूप--एक रूप, उत्पादादि तिलक्षणात्मक--त्रिलक्षणाभाव आदि प्रतिपक्ष रूपता उसमे पाई जाती है । 
इस विषयमे जगतके प्राणी अपने मतका समाधान जगतका कर्ता ईश्बर मानकर करते हैं, उसका समुचित उत्तर 
प्रन्थकारने वस्तुको स्वतः सिद्ध अनादिअनंत सिद्ध करके दिया है। उसे स्व सहाय बताकर उसका स्वतन्त 
परिणमन फल सिद्ध किया है। वस्तु निविकल्प याने अलण्ड है इस प्रकार सामान्य या अभेददृष्टिसे निरूपण 
करनेके पश्चात्‌ विशेष, पर्याय या व्यवहार दृष्टिसे द्रव्यका लक्षण--६. गुणपर्ययवद द्रव्यम्‌ २. गुणसमुदायो द्रव्य 
हे. समगुणपर्यायोद्रव्यम्‌ ४. उत्पादव्ययप्नौव्ययुक्तम्‌ सत्‌ू-सदृद्रव्यलक्षणं चार प्रकार किया है । 

यहाँ द्रव्य, तत्व, सत्व, अन्वय, वस्तु, अर्थ, सामान्य विविध ये पर्यायवाचरी शब्द होनेसे उक्त द्रब्यका लक्षण 
बसलाया गया है । 

दरग्यके प्रथम लक्षणमे द्रव्य अनंत गुणों और उनकी पर्यायों का पिण्ड माना है । अन्चयीगुण और 
व्यतिरेकी पर्यायें हैं। यह गृण पर्याय वाल द्रव्य, गुण और पर्बायोंका समुदाय मात्र है इसलिए गृण समुदाय भी 
द्रव्य है । पहले दोनों लक्षण परस्पर पूरक हैं। गुण और पर्याय बाला या गुण बाला द्रव्य है, इस कथनसे गुण 
और पर्याय भिन्‍न दिखते हैँ, इसलिये तीसरा द्रव्यका लक्षण समगुण पर्याय किया गया है। उसमे देश देशांस, गुण 
गुणांश ब्रव्य है । जैसे स्कन्‍्ध, शाखा आदि वृक्ष है, उसी तरह देश देशांश या गुण गुणांश द्रव्य है। इन तीन 
लक्षणोंके अतिरिक्त चौथे लक्षण उत्पादव्यय भ्रौव्य युक्तम्‌ की आवश्यकता इसलिये है कि नित्यत्वकी गुणके साथ 
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व्याप्ति है। अत गुण बाला द्रव्य ध्ौव्यवान सिद्ध होता है । यहाँ गुण लक्ष्य है और ध्रौष्य लक्षण है इसलिए 
दोनों लक्षण वाला साध्य साधन भाव है । उत्पाद व्यय पर्यायें हैं और द्रव्य पर्याय वाला है । याने द्रव्य उत्पाद 
व्यय पर्याय वाला है। द्रव्यके ये दोनों लक्षणोंमें से किसी एकके काम चल सकता है इस प्रइनका समाधान करते 
हुए ग्रन्थकारने लिखा है कि दोनो लक्षण एक दूसरेके अभिव्यंजक होते हैं इनका अलग-अलग निर्देश किया है । 
दोनों लक्षण एक दूसरेके पूरक हैं । अन्वय होनेसे गुणोंकी व्याप्ति नित्यताके साथ है और द्रव्य नित्यताका पर्याय- 
वाची है। क्रमवर्ती और व्यतिरेकी होनेसे पर्यायोंकी व्याप्ति अनित्यताके साथ है और उत्पाद तथा व्यय अनित्य 
होते है । इस प्रकार गुरुपर्याय ये स्वभाववान या लक्ष्य स्थानीय है । और उत्पाद व्यय और श्रौव्य ये स्वभाव 
या लक्षण स्थानीय है । किसी अपेक्षासे गुण नित्यानित्यात्मक है क्योंकि सत्‌ अथवा द्रव्य व पर्याय गुणोंसे स्वथा 
पथक्‌ नही है। आगे अनेकान्त दृष्टिसे वस्तुके विचारमें कथ्ंत्रित्‌ अत्ति नास्ति, निध्यानित्य, एक अनेक, तलू 
अतत्‌ इन चार युगलोके वस्तु गुंफित हैं, यह सिद्ध किया गया है । 

तयका स्वरूप ग्रन्थकारने लिखा है कि उदाहरण, हेतु और फलके साथ विवक्षित बस्तुके गुणोंको उसीका 
कथन करते वाला समीचीन नय हैं । इससे विपरीत नयाभास है । इस लक्षणसे जीव वर्णादि वाला, मनुष्य आदि 
शरीर रूप, गृह कुटुम्ब आदि सुखका कर्ता भोक्‍्ता ओर ज्ञानशेयका बोध्य बोधक सम्बन्ध | ये चारो नवाभास 
हैं । जबकि यह अन्यत्र उपचनरित, अनुपचरित, असदुभूत व्यवहारनयके अन्तर्गत बताये गये है । किन्तु यहाँ 
प्रस्थकारने नथका उक्त लक्षण बताकर इनका निषेध ठीक ही किया है। इसे अध्यात्म दृष्टिसे माना जाना 
उाहिए । इसी प्रकार सदूभूत अनुचरित और उपेचरित तथा असद्भूत अनूषपचरित और उपचरितके लक्षण और 
उदाहरण भी उक्त दृष्टिसे यहाँ दिये यये हैं। जो अनगारधघर्मामृत और आलापपद्धतिसे भिन्‍न है व्यवहार 
मयके चारों भेदोके उदाहरण निम्न प्रकार है :-- 

१. सदूभूत अनुपचरित > ज्ञान जीवका है । 

२, सदभूत उपचरित > अथ विकल्पात्मक ज्ञान । 

३. असंदभूत अनुपचरित » अबुद्धिपूवंक क्रोधादि जीवके है । 

४, असद्भूत उपचरित - बुद्धिपूर्वक क्रोधादि औदयिक भाव जीवके हूँ । 

इस ग्रन्थके व्यवहार नय और निदचय नयकों क्रमशः प्रतिषध्य तथा प्रतिपंघक या भूता्थं अभूता्े 
होनेका कारण यह बताया है कि वाह्तवर्भ पदार्थ एक और अखंड है, तब द्रव्य क्षेत्र आदिकी अपेक्षा उसमें भेद 
करते है, जो परमार्थ भूत नही है । व्यवहार नय्र इनकी अपेक्षा वस्‍्तुको निषेध करता हैं अतः वह निश्चयनया- 
पेक्षया प्रतिषेष्य अभूतार्थ और मिथ्या हैं। वस्तुका द्रव्य गुण और पर्यायरूप विभाग करना वास्तविक नही है 
ओर उस एक अखण्ड वस्तुको विषय करने वाला निःचयनय है, जिसका अनुभव करने वाला सम्यक्दृष्टि हैं । 
ग्रन्थका रन निश्वयनयमे शुद्ध-अशुद्ध आदि भेद मानने बालोको भिध्यादृष्टि और सर्वज्ञकी आज्ञाका उल्लंघन 
करने वाला माना है क्योकि आत्म शुद्धिके लिए जो उपयोगी हो वही मानता जाना चाहिए । 

व्यवहार निवचय सम्बन्ध भी आत्म हितके सिवाय वस्तु विचारके समय ज्ञान दोनों नयोंका आश्रय 
होकर प्रवृत्त होता है। तथा निश्चयमे अनिवंचनीय है इसलिए तीर्थ स्थापन हेतु वावदूक व्यवहारनय श्रेयस्कर 
है । इस प्रकार दोनो नयोंकी सापेक्षताको भी नहीं छोड़ा हैं। स्वानुभूतिके लिए व्यवहारनय जैसे विकल्परूप 
है वैसे निश्चयनय भी निर्षेणात्मक विकल्प रूप है अत. स्वातुभूति नयपक्षातीत है । स्वानुभूतिके ममय मर्ति 
शत ज्ञानो (परोक्ष होनेपर भी) से जितना भी ज्ञान होता है वह प्रत्यक्ष आानके समान प्रत्यक्ष हे । इसके सिया 
शेष मति श्रुत ज्ञान प्रत्यक्ष नही | इन्द्रिय विषयोंको प्रहूष करने और आत्मा आदिको जानते समय य दोनों 
सान परोक्ष ही है। अवधि और मनःपर्यायज्ञान (प्रत्यक्ष होनेपर भी) का विषय आत्मा नहीं है। आगे दूसरे 
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अध्यायमें जीव और कर्मके अस्तित्वकी सिद्धि करते हुए अन्यकारने अमूर्त जीव का ' मूर्त कर्मसे सम्बन्ध अनादि 
बताते हुए वैभाविकी शक्तिका उल्लेख विद्दोष रूपसे किया है। जैसे जल स्वभावसे ठण्डा होता है पर अग्निका 
निर्मित्त पाकर वह गर्भ हो जाता है बैसे ही वैभाविकी शक्ति का विद्ेष निमित्त निरपेक्ष परिणमन सिद्ध अवस्था 
है, पर करके लिमित्तसे उसका संसार अवस्था रूप विभाव परिणमन हो रहा है। इस प्रकार वेभाविक शक्तिके 
सदैव परिणमन करते रहनेसे एक बिभाव परिणमन, जो कर्मके निमित्तसे होता है, दूसरा स्वभाव परिणमन जो 
विशेष निमित्त निरपेक्ष होता है । 

बंधका भी, जो संयोग विदेष है, सुन्दर लक्षण किया है | बंध जीव पुद्ूगलकी पर गृुणाकार अर्थात्‌ 
परतन्त्र होने रूप क्रिया अर्थात्‌ स्वभाव च्युति या अशुद्धताका नाम है। ग्रन्थ सम्पादकजीने यहाँ परगृणाकार या 
स्वभाव च्यूतिको जीव पुद्गलके बन्वमें परस्पर निमित्त होना बताया हैँ । इसी प्रकार उक्त वैभाविक शव्तिके 
सम्बन्धमें भी जीवके अपने उपादानकी योग्यतानुसार कार्य होना बताया है। ऐसे बहुतसे स्थल है जहां ग्रन्थकारके 
शब्दोंका स्पष्टीकरण करते हुए संपादकजी अपने पाठकोंको विषयका हादं समझाते रहे हैं । चेतनाके कर्म फल, 
कर्म ओर ज्ञान चेतना ये तीन भेद कहे हैं। इनमें प्रथम एकेन्द्रियमे असंज्ञी पंचेन्द्री तक होते है, दूसरी संज्ञी 
पंचेन्द्री मिथ्यादृष्टिसे बारहबें गुणस्थान तक होती है । तीसरी मुख्यतः केवडी और सिद्ध जीवकी होती है। 
गौण रूपसे ज्ञान चेतना स्वरूपाचरण चारित्रके समान चौथे गृणस्थानसे प्रारंभ होकर तेरहवें गृणस्थान तक 
क्रमसे बढ़ती जाती हैं। सम्यक्दर्शनके प्रगट हो जाने पर सम्यकज्ञानक्री विशेष अवस्थामे आत्मोपलब्धि होती हैं 
वह ज्ञान चेतना है । स्वानुभूति चौथे गृणस्थानमें सम्यक्दर्शनके होने पर होती है। पंचाध्यायीके अनुसार दर्शन 
मोहके उपशमकादि होनेपर सम्यक्दृष्टिको अपने आत्माका जो शुद्ध रूप होता है उसमें चारित्र मोह बाधक नहीं 
हैं । यह स्व्गनुभूति ज्ञान विशेष है। जो सम्यक्दर्शनके साथ रहती है । स्वानुभूतिकी सम्यकत्वके साथ लब्धि- 
रूपसे समव्याप्ति होते हुए भी स्वानुभूतिकी उपयोगात्मक दकाके साथ सम्यक्त्वकी विषम व्यापित बनती है । 
क्योंकि स्वानुभूति उपयोगमें निरंतर नही रहती । पंचाष्यायी कार्यकी इस शुद्धात्मानुभूतिकों आचार्य झ्ानसागर 
जी ने एक आगमिक आत्मोपलब्धि २, मानसिक आत्मोपलूब्धि ३, केवल आत्मोपलब्धि इनमेसे आगमिक आत्मो- 
पलब्धि माना है, जहाँ शुद्धात्माके विषयका श्रद्धान होता है, पर तदनुकूल आचरण नही रहता । इस ग्रन्थमे 
सम्यक्त्वके प्रशम, संवेग, अनुकम्पां, आस्तिक्य गुण है यथा विस्तृत रूपसे निःशंकित आदि आठ अंग, झंकाके सात 
भय, तीन मूढता, आचाय॑, उपाध्याय व साधुके स्वरूप व उनकी चर्या तथा गृहस्थ धर्मकी विवेचना करते हुए 
पाँच भावोंमे औदयिक आदिका निरूपण किया है। वात्सल्य अंगके प्रथममे लिखा हैं कि जिनायतन और चतुः 
संघमे से किसी पर घोर उपसगं आने पर सम्यक्दृष्टि उसे दूर करने हेतु सदा तंयार रहता है यदि आत्मिक 
सामथ्य नही है तो अपने पास मंत्र, तलवार और धन हैं तब तक उन पर उसकी आई बाधाको न देख सकता है 
और न सुन सकता हूँ | गृहस्थकी यह विरोधी हिंसा अपरिहायं है, जो आक्रमणका नहीं बरन्‌ रक्षाका 
उपाय हैँ । 

कुछ वेदके क बनमे प्रन्थकारने मनुष्योंके एक ही भवमे एक भाव बेदके परिवंतनका उल्लेख किया है । 
जब कि भाववेद एक भवमे जोबन भर एक रहता है । हाँ द्रव्य भेदन परिबतन हो जाता हे । 

श्री पंडित मक्खनलालजी या पंचाध्यायीकारकों संभवत: धबलाटीकाके स्वाध्यायका अवसर नहो मिला 
होगा । क्योंकि पंडितजीने इस ग्रन्थके संपादकका उक्त वेद विषयक मन्तब्यका लंडन किया हूँ । इस प्रकार प्रस्तुत 
प्रंचाध्यायी ग्रन्थ एक महत्वपूर्ण ग्रन्थ है । इपकी अनेक विशेषताये है । द्रव्यानुयोग ओर चरणानुयोग प्रधान यह 
भ्रन्थ है । विद्वान्‌ संपादक महोदयने इसका सुन्दर संपाद्रन कर इसे स्वाध्यायोपयोगी बना दिया है । बतंमानमें 
यह तृतीय प्रकाशन भी समाप्त हो चुका है चतुर्थ प्रकाशन मुद्रित हो रहा है । छः 


६२२ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्रों अभिनस्वन-अन्य 


सवार्थ सिद्धि : समालोचनात्मक अनुशीलन 


डॉ० देबेन्द्रकुमार शास्त्रो, नोमच 


जैन साहित्यमे मुल रूपसे मोक्ष-मार्गको प्रकाशित करने वाले अनेक सत्‌ शास्त्रोंकी रचना विगत दो 
सहस्न वर्षोके अन्तरालमे अनवच्छिन्त रूपमे होती रही है! प्राकृत भाषामे रचे गये प्रन्थोमें षट्खण्डागम, 
समयसार, प्रवचनसार, नियमसार, पंचास्तिकाय मुख्य हैं। सभी आचार्योने आत्माको केन्द्रमें रखकर सच्ते 
सुख या मोक्षकी प्राप्तिके लिए अलग-अलग शलीमें मोक्ष-मार्गका निरूपण किया । संस्कृतमें रचे गये प्रन्यामें 
आचार्य उमास्वामी कृत “तत्त्वार्थसृत्र” या मोक्षश्षास्त्र प्रमुख हैं। इस सूत्र ग्रन्थोंकी रचता विक्रमकी 
दूसरी शतीमे हुई थी। इसके आधार पर ही आचार्य अमृतचन्द्र कृत “तत्त्वाथंसार', श्रुतमुनि कृत परमा- 
गमसार' तथा भ० सकलकीति विरचित “तत्वाथंसारदीपक'” आदि रचनाओंका निर्माण हुआ । “तत्त्वार्थ- 
सूत्र पर सबसे अधिक टीकाएँ लिखी गई । सबसे बडी टीका “गन्धहस्तिमहाभाष्य'' चौरासी हजार श्लोक- 
प्रमाण आचाय॑ समन्तभद्व स्वामीने रची थी जो आज अनुपलब्ध है। आचार्य पृज्यपादस्वामी कृत “'सर्वाथ॑सिद्धि'' 
चार हजार इ्लोकप्रमाण है। आचायं॑ अकलंकदेव विरचित “ राजवातिक' सोलह हजार इलोकप्रमाण टीका 
कही गई है । उपलब्ध टीकाओंमें सबसे बडी बीस हजार इलोकप्रमाण 'इलोकवार्तिक  भाष्य है, जिसके रचयिता 
आचाये विद्यानन्द स्वामी है। इनके अतिरिक्त ब्रह्म श्रुतमागर कृत “तत्त्वाथ॑वृत्ति , प० बामदेव कृत “तत्त्वाथ- 
सार, भास्करनन्दि विरचित ' तत्वाथंसूत्रवृत्ति ” तथा आचाय॑ प्रभाचन्द्र कृत “तत्त्वाथंवुत्ति पदविवरण 
इत्यादि रचनाएँ उपलब्ध होती हैं । बृहत्मभाचन्द्र कृत तन्‍्वार्थसूत्र' आचाय॑ उमास्वामोकी छाया ही प्रतोत 
होती हैं । इतना अवश्य हैं कि कुल १०७ सूत्रोंमे दसों अध्यायोंका सप्रमाण निरूपण किया गया है | प्रत्येक 
अध्यायमें सूत्रोंकी संख्या घटा दी गई और कही-कहं, स्पष्टीकरण तथा संक्षिप्तीकरणकी प्रवृत्ति लक्षित होती है । 


“तत्त्वार्थयूत्र'' जैनधमंकी बाइबिल कही जाती हैं । यद्यपि इसमे अध्यात्म और आगम जैसा कोई 
विभाग नही है, किन्तु जो भी वर्णन किया गया है उसमे आत्माकों मूल बिन्दु माना गया है। आत्माकी शुद्धता 
और अशुद्धता भावोंसे हैं| जैनधर्ममें भावकी प्रधानता हैं। इसका ही विस्तृत वर्णन टीका भ्रन्थोंमे पाया जाता हूँ । 
आचार्य प्रभाचन्द्र कृत “ तत्त्वाथ॑वृत्तिदविवरण ' सर्वार्थसिद्धिकी विस्तृत व्याख्या हैं। इससे आचारय॑ पृज्यपाद 
कृत सर्वार्थसिद्धि टीकाका विशेष महत्व द्योतित होता है । यह टीका प्राचीन होने पर भी कई विशेषताओं 
से युक्त है। टीका संक्षिप्त होनेपर भी सूत्रके प्रत्येक पदकी सटीक व्याख्या प्रस्तुत करने वाली है । इसमे न तो 
अति विस्तार है और न अति संक्षेप । दूसरी विशेषता यह है कि सम्पूर्ण टीका आगप्के प्रमाणोसे संवलित है । 
कही-कही यथावश्यक उद्धरण भी उद्धुत है। तीसरे, सूत्रके पूर्वापर सम्बन्ध, अत्यावश्यक प्रदनोंका निर्देश तथा 
संक्षिप्त समाघान, न्याय हेतु आदिका सवंत्र परिपालन लक्षित होता हैं । 


टीकाका मुख्य ख्रोत- प्रन्थ है--षट्खण्डागम । षट्खण्डागस और कषायप्राभृत दिगम्बर जैन आम्मायके 
मूल ग्रन्थ माने जाते है। 'पदट्खण्डागम का रचना-काल ईस्वी पूर्व प्रथम शताब्दी माना जाता है। बस्तुतः 
घट्खण्डागमकी रचना किसीने नहीं की, किन्तु सकलन किया गया । डॉ० ज्योतिप्रसाद जैनने आचार्य भूतवल्िका 
समय ई० सन्‌ ६६-९० माना हैं और षद्खण्डागपके संकलनका समय सन्‌ ७५ निर्दिचत किया है । सर्वार्थ- 
सिद्धि की भ्रस्तावनामे पण्डितजीने लिखा हैं--ह न्द्रनन्दिन अपने श्रुतावतारमे षट्खण्डागम पर आ०» कुन्दकुन्द 
की टीकाका भी उल्लेख किया हैं। इस आधारसे पट्खण्डगमका रचनाकाल प्रथम शताब्दीसे भी पूर्व वहरता 


है” 
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वास्तबमें पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्रीने सर्वार्थंसिद्धि की टीका लिक्षकर भावी पीड़ियोंके लिए 
दिगम्बर जैन सिद्धात-परम्पराका सच्चा मार्ग दर्शाया है । पण्डितजीने केबल टीकाके लिए टीका नही लिखी है, 
वरन्‌ सम्पादनके मृल उददेष्यका पालन पूर्ण रूपसे किया है। सम्पादनका: उद्देश्य है--मूल रूपमे लेखककी कृति 
की पुनरंचनाकों मूलतः ज्योंका त्यों प्रस्तुत करना । ऐसी स्थितिमें यथार्थ सम्पादक प्रतिलिपि करते समय अपने 
मानसको मूल कृतिके साथ इस तरह संयोजित करता है कि उनके साथ पूर्ण तादात्म्य स्थापित हो जाता हैं। 
फिर, सम्पादकके मनमे केवल यही भाव बार-बार उदित होता है कि यदि में इस रचनाको लिखता, तो यहां 
पर क्‍या पाठ होता । अनन्तर अपने पाठकी प्रामाणिकताको साम्य प्रदर्शित करनेबाले अन्य पाठोंसे यथा हस्त- 
लिखित प्रतियोंसे तुलना कर मूल रूपमे स्थापित करता है । 

पण्डितजीने “सर्वार्थंसिद्धि| की प्रस्तावनाके पूर्व “दा शब्द में पा5-भेदकी समस्याकों सामने रखकर 
सैद्धान्तिक विवेचनके द्वारा समाधान खोजा हैं जो सम्पादकीय दृष्टिसे ऐसी रचनाओंके सम्पादन करते समय 
ध्यानमें रहना आवश्यक ही नही, अनिवायं भी है । इससे केवल पाठ-भेदकी समस्या ही नहीं सुलझती है, वरन्‌ 
ग्रंथके मूल ख्ोतका भी स्पष्ट पता लग जाता हैं। “तत्त्वाथंसूत्र के ऐसे कई सूत्र हैं जिनकी प्ररूपणा तथा व्याश्या 
“बट्खण्डागम' के आधारसे की गई है। आचार्य पृज्यपादनते अपने टीका ग्रन्थ 'सर्वार्थसिद्धि में 'तत्वार्थ- 
सूत्र के प्रथम अध्यायके “निर्देशस्वामित्व०' और “सत्संख्याक्षेत्र०'” इस दो सूत्रोंकी व्याख्या 'पटलण्डागस'' 
के आघारसे ही की हैं। इतना ही नही, “तत्त्वार्थसुत्र का पूरा पाँचवाँ अध्याय पंचास्तिकाय ', “ प्रवचत- 
सार" आदि ग्रन्थों पर आधारित है। इसको व्याख्यामे आचाय कुन्दकुन्दकी अनेक रचनाओके उद्धरण मिलते 
हैं। “तत्त्वाथ॑सूत्र के सूत्रों पर 'मूलाचार' तथा आ० समन्तभद्रके ““रत्नकरण्डश्रावकाचार” का स्पष्ट 
प्रभाव लक्षित होता है। पं० जुगलकिशोर मुख्तारने ' सर्वाय॑ंसिद्धि पर समन्तभद्रका प्रभाव शीर्षक लेखमें 
तुलना कर यह सिद्ध किया है कि आचार्य समन्तभद्ककी सभी रचनाओंका “सर्वाथ॑सिद्धि की व्याक्ष्यामें उपयोग 
किया गया है । वास्तवम आचार्य पूज्यपाद ऐसे सारस्वाचाये हुए जिन्होंने सम्पूर्ण जिनागमका आधार लेकर 
टीका ग्र्थकी रचना की । 


“तत्त्वाथंसूत्र ' एक ऐसा ग्रन्थ है जो दिगम्बर और दवेताम्बर दोनों ही परम्पराओंमें आगमकी भाँति 
मान्य हैं। इसकी रचना सूत्र-शलीमे होतेके कारण तथा विवेचन तत्त्वार्थ' विषय पर होनेसे इसकी “तत्त्वाथ्थ- 
सूत्र संज्ञा साथंक है । किन्तु इवेताम्बर-परम्पराके अनुसार बाचक उमास्वातिने सातवी शताब्दीके उत्तरा्द्धमें 
या आठवी शताब्दीके पूर्वाद्धंमे ' तत्त्वार्थधिगम नामक लघु ग्रन्थकी रचना की थी जो कालान्तरमे “तत्त्वार्था- 
घिगमभाष्य  तामसे प्रसिद्ध हुआ । फिर, तत्त्वार्थाधिगम सूत्र नाम प्रचलित हो गया । मुल तत्त्वार्थसृत्रमें दस 
अध्याय है ओर तीन सौ सत्तावन सूत्र हैं । “ पर्वाथेसिद्धि की प्रस्तावनामे पण्डितजीने इस पर अच्छा विवेचन 
किया है । जो भी “तत्त्वा्थंसूत्र का मूल पाठी है, वह निष्पक्ष दृष्टिसे यहू विचार कर सकता है कि इवेताम्बर- 
परम्परा कुल २४४ सूत्रोंको ही मूल रूपमे मानती हैं, तो यह मूल सूत्रोमें कुछ परिवरततंन कर अपनी मान्यताके 
अनुसार स्वीकार करती है। विद्वानोने इस सम्बन्धमें बहुत ऊहापोह किया और इस पर प्रकाश्न भी डाला । 
किन्तु पण्डितजीने दिगम्बर और ैवेताम्बर दोनों ही परम्पराओंकों मूल रूपमें सामने रखकर यथा्थंतः मूलका 
अनुसन्धान किया है । थे लिखते है---'वाचनके समय मेरे ध्यानमे यह आया कि सर्वार्थसिद्धिमें ऐसे कई स्थल 
हैं जिन्हें उसका मूल भाग माननेमे सन्‍्देह होता है । किन्तु जब कोई वाक्य, वाक्‍यांश, पद या पदांश रिपिकार 
की असावधानी या अन्य कारणसे किसी प्रन्यथका मूल भाग बन जाता है, तब फिर उसे बिना आधारके १थक 
करनेमें काफी अड्चनका सामना पड़ता है । बास्तवमें प्राचीन रचनाओंके सम्पादनकी यह मूल तथा अन्तरंग 
समस्या है । इस समस्याको जो सम्पादक पूरी ईमानदारीके साथ निभाता है, वही सम्पादनमे सफल होता है ।' 


६२४ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-मन्य 


पण्डितजीकी यह समस्या मौलिक है कि आचार्य पृज्यपादने जब “ तत्त्वार्थसूत्र” के प्रथम अध्यायके 
“निर्देशस्वामित्व ० '' सूत्रकी व्याल्या “घट्खण्डागम'' के आधारसे की है तो फिर कहीं कोई पंक्तिमें अन्तर क्‍यों 
है? कहीं व्याल्याकारकी शिथिल्ता या असावधानीसे तो ऐसा नहीं हुआ ? कोई भी कारण हो सकता है । 
लेकिन यह चिह्न भी स्पष्ट है कि आचार्य पृज्यपादने चारों गतियोके आश्रयसे सम्यग्दर्शनके स्वामीका निर्देश 
किया है। तब फिर, पूर्व मुद्रित प्रतियोंमें ऐसा लिया हुआ वाक्य क्‍यों मिलता है कि ति्य॑चिनियोंमें क्षायिक 
सम्पग्दर्गतका अभाव है । यह स्पष्ट है कि दिगस्बर और इत्रेताम्बर दोनो परम्पराओंके आगम प्रन्थोंमें यह 
उल्लेख मिलता है कि सम्यर्दृष्टि मरकर किसी भी गतिके स्त्रीवेदियोंमें उत्पन्न नहीं होता । तब फिर, 
मह्लिको तीर्थंकर मानने और उनके पूर्वके महाबलके मवमे मायाचार करनेके कारण स्त्री नाम कमेका 
बस्च कर तीर्थकरकी पर्थायमें स्त्री होनेके औचित्यकों कैप सिद्ध किया जाये ? यह प्ररन अवश्य प्वेताम्बर 
आगम ग्रन्थोंक्री टीका लिखने वालोके समक्ष रहा होगा। यद्यपि उन्होंने विचारकर यह :पष्टीकरण 
किया भी है कि-- सम्यरृष्टि मरकर स्त्री नहो होता, यह बाहुल्यकी अपेक्षा कथन है।' परन्तु इस प्रकारके 
कथनसे वास्तविकताका पता लगाने वालेका समाधान नहीं हो सकता । इसी प्रकारसे मुद्रित प्रतियोंमे विसंगत 
तथा अभोत्यादक बाक्योंको भी मिद्धान्तका ज्ञाता बिना छात-बीन किये कैसे स्वीकार कर सकता है। अतः 
पण्डितजीने जब मुद्रित “'सर्वार्थेसिद्धि” में तिय॑चनियोंमें क्षायिक सम््यदर्शनका हेतु  द्रव्यवेदस्त्रीणा तासा क्षायि- 
कासम्भवात्‌ यह वाक्य पढ़ा, तो असमंजसमे पड गये । क्योकि यह वातय आगमके अनुकूछ नही है । पण्डितजी 
के ही शब्दों मे-- 

हमारे सामने यह प्रश्न था । हम बहुत कालसे इस विचारमे थे कि यह वाक्य ग्रन्थका मूल भाग है या 
कालान्तरमे उसका अंग बना है। तात्तविक विचारणाके बाद भी इसके निर्णयका मुख्य आधार हस्तलिखित 
प्राचीन प्रतियाँ ही थीं। तदनुसार हमने उत्तर भारत और दक्षिण भारतकी प्रतियोंका सक्रलन कर वाका-स्थलो 
का मुद्रित प्रतियोसे मिखान करता प्रारम्भ किया । परिणामस्वरूप हमारी धारणा सही निकर्शी । यद्यपि सब 
प्रतियोंमे इस वाक्यक्रा अभाव नही है, पर उनमेसे कुछ प्राचीन प्रतियाँ ऐसी भी है. जिनमें यह वाक्य उपलब्ध 
नहीं होता है । 

अपने अनुवादके सम्बन्वमें भी पण्डितजीने अप्रत्यक्ष रूपसे संकेत किया है । उनके ही शब्दोंमे---''इसी 
सूत्रकी व्याख्यामे दूसरो वाक्य 'क्षायरिक पुनर्भाववेदेनेब म॒द्रित हुआ है। यहाँ सनुष्यिनियोके प्रकरणसे यह 
वाक्य जाता है। बतलाया यह गया है कि पर्याप्त मनुष्यिनियोंके ही तीनों सम्यग्दर्शनोंकी प्राप्ति सम्भव हैं, 
अपर्पाप्ल मतृष्यिनियों के नहीं । निशचथतः मनुष्यनोके क्षायिक सम्यग्दर्शन भाववेदकी मुख्यतासे ही कहा है, यह 
द्योतित कश्नेके लिए इस वाक्यकी सृष्टि की गई है ।'' 

भारतीय ज्ञानपीठसे प्रकाशित “सर्वार्थंसिद्धि” के इस संस्करणकी कई विशेषताएं हैं। प्रथम आचार्य 
पृज्यपादने अपनी व्याख्याम जिन आगरमिक ग्रन्थोके उद्धरण दिये हैं उनका नाप-निर्देश नहीं किया | पण्डिलजीने 
टिव्यगमे अनेक स्थानोंपर मृलाचार, गोम्मटसार जीवकाण्ड, कर्मकाण्ड आदिका उल्लेख किया है। जहाँ वृत्तिम 
पाठ-भेदका निर्देश किया गया है, वहाँ भी उसके मूर-छ्नोतका या किसी नामक उल्लेख नहों है । पण्डितजीने 
टिप्पणमे मूल पाठके साथ ग्रन्थका नामोल्लेख कर इस कमीको पूरा कर दिया है। प्रस्तुत संस्करण पांच ह॒स्त- 
लिखित प्रतियोंके आधारपर सम्पादित तथा संशोधित किया गया है । इनके सिवाय दो मुद्रित संस्करणोंके 
भाधारपर भी सम्पादत कर पाठ-मेद निश्चित किये गये हैं! अपने प्रारम्भिक दो शब्द” मे पृ० ५, ६-७ प्र 
प्रथम अध्यायके तुलन्तात्मक पाठ दिये गये है जिनको देखकर अनुमान लगाया जा सकता है कि मुद्रित ग्रन्थोंमे 
पाठोमे कितनी अशुद्धियाँ हैं। पश्डितजीके ही शब्द उनके सम्पादन-कार्यके प्रति कितने सटीक हैं। वे लिखते हैं-- 
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“हम यह तो नहीं कह सकते कि सर्वार्थसिद्धिका प्रस्तुत संस्करण सब दृष्टियोसि अन्तिम है, फिर भी 
इसे सम्पादित करते समय इस बात्तका ध्यान अवश्य रखा गया है कि जहाँ तक बसे इसे अधिक परिशुद्ध और 
मूलग्राही बनाया जाय । 


इस सम्बन्धमें इतना कहना ही पर्याप्त है कि पण्डितजीने यह कार्य अत्यन्त सफलताके साथ निष्पन्न 
किया है । उनकी तरफसे कोई कमी नहीं दिखती है ! 

इस संस्करणकी यह भी विशेषता है कि इसमें प्रत्येक शब्द, पद, वाक्यका पूर्ण रूपसे सरल हिन्दोीमें 
अनुवाद किया गया है । प्रत्येक पृष्ठपर नीचेमें पाठ-मेदका निर्देश किया गया है। अनुवादकी विदोषता यह है 
कि यदि मूलका वाचन न कर केवल अनुवाद ही पढा जाये, तो ऐसा नहीं लगता कि हम किसीका अनुवाद पढ़ 
रहे हैं। 

ग्रन्थके अन्तमें परिशिष्ट १ में प्रत्येक अध्यायमें समाविष्ट सूत्र तथा उनके मुद्रित पृष्ठकी संख्याका 
निर्देश किया गया है | इससे सूत्रका पता लगानेमे, ढुंढ़नेमें बहुत सुविधा जान पड़ती है। 'उद्घृत वाक्य-सूची 
के अन्तर्गत सर्वार्थसिद्धिमें हस्तलिखित प्रतियोंके आधारसे जो गाथा, इलोक या वाक्य उद्धृत मिलते हैं, वें जिन 
ग्रन्थोंके है उनकी सूची दी गई हैं । अन्तमे 'शब्दानुक्रणणिका ' सलूग्न है जो प्रत्येक शब्द तथा अंगभूत विषय 
की जानकारी एवं शोध-कार्यके लिए विषय-सामग्रीका संकलन करनेके लिए विशेष रूपसे उपयोगी है । 

इस प्रकार प्रथम आवृत्तिके रूपमें मई, १९५५ में प्रकाशित “सर्वार्थसिद्धि का यह संस्करण बहुत 
उपयोगी सिद्ध हुआ है । सम्प्रति मुद्रण सम्बन्धी परिशुद्धता तथा अनुवाद विषयक विशुद्धताके साथ इसका द्वितीय 
संस्करण भारतीय ज्ञानपीठ, नई दिल्‍लीको मुद्रण-प्रक्रियासे निर्गममित हो शीघ्र ही प्रकाशित होने बाला है। ऐसे 
सुन्दर प्रकाशनके लिए ज्ञानपीठ भी निःसन्देह गौरवान्वित हुआ है । 


अम्नतकलशके टीकाकार 
पं> जगन्मोहनलाल श्ञास्त्री, कटनी 

आचार्य कुन्दकुन्दका 'समयसार” अध्यात्म विषयका एकमात्र श्रेष्ठ ग्रन्थ है । यद्यपि और भी अनेक 
ग्रन्थ बादमे रखे गए हैं, पर उन सब पर “समयसार' की ही छाप है। यह ग्रन्थ उस महापुरुषकी सम्पूर्ण 
जीवनकी अनुभूतिका निचोड़ है । 

भगवान्‌ महावीरके बाद श्रुतकी परम्परा मौखिक रूपमे चलती रही । जब श्रुतका बहुत-सा अंश पर- 
म्परागत आचार्योको विस्मृत हो गया, तब श्री १० ८ आचाय॑ धरसेनने उसे लिपिबद्ध करनेके लिए अपना ज्ञान 
भूतबलि-पुष्पदन्त दो मुनियोंकों दिया, जिन्होंने षट्खण्डागम सून्नोंकी रचना की । यह लिपि रूपमें आगमकी 
सर्वप्रथम रचना की । इसका विषय करणानुयोग है; द्रब्यानुयोगका भी वर्णन यथास्थान है जिसके अन्तगंत 
अध्यात्मके भी कहीं-कही दर्शन होते हैं, पर शुन्दकुन्दाचार्य तो भिन्‍न प्रकारकी धाराका प्रवाह बहा गए । 
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कहा जाता है कि आचारय॑ कुन्दकुन्ददेव विदेह क्षेत्र स्थित वर्तमान प्रथम तीर्थकर सीमंघर स्वामीके 
समवसरणमें गए थे । उन्हें चारणऋद्धि प्राप्त थी । सीमंघर तीर्थकरके मुखसे समवश्रणमें साक्षात्‌ उपदेश 
श्रवण करनेवाले हस युगके वे ही आचाय॑ हुए, शेष जो गुरु परम्परासे आगत आगमके अम्यासी हुए । कुन्दकुन्द 
देव द्वारा रचित ग्रन्थोंमें जो विषय वर्णित है, उससे ऐसा लगता है कि जैनधर्मका सर्वस्व सार उसमे है । 


“ओक्षमार्गं स्वाश्नयसे है पराश्रयसे नही । कितना साफ सिद्धान्त है । पर छूटना ही तो मुक्षित है, तब 
वह परके आश्रयसे कैसे होगी ? परकतुत्वका सर्वथा निषेध जिनशासनमे है। यह पर-कर्तृत्वक। निषेध केवल जीव 
के लिए ही नहीं, षडद्रव्योंमे से कोई वस्तु परके कारण नही परणमती । परिणमन वस्तुका ही स्वभाव है । जो 
स्वभाव होता है, वह पर की अपेक्षासे नही होता, स्वयं स्वका भाव हैं। 

आचाये कुन्दकुन्दके समयसारपर पूज्य श्री १०८ आचार्य अमृतचन्द्रजीकी आत्मख्याति नापक संस्कृत 
टीका है, जिसकी संस्कृत भाषा बड़ी ही प्राञ्जल है, उत्कृष्ट कोटिकी हैं। फिर भी सरल ओर सरस है। इस 
ग्रन्थकी टीकाने कुन्दकुन्दका हृदय ही खोल दिया हैं | ऐसा लगता है मानों कुन्दकुन्दके हृदयमें ही अमृतचन्द्रका 
बास रहा हो । 

अमृतचन्द्र आचार्यकी आत्मख्याति संस्कृत टीकामे उनके द्वारा ही रचित अमृतमय घटकी तरह कलदा रूप 
काव्य हैं, जिनमें उन गाथाओंका या उनकी टीकाका हार्द भर दिया गया है । इन कलजोके ऊपर हिन्दी भाधामें 
खण्डान्त्य रूपसे प्रत्येक पदका अर्थ खुलासा करते हुए टीका श्री पं० राजमलजीने लिखी हैं । ये कविराज 
सुप्रसिद्ध अध्यात्म वेत्ता पं० बनारसीदासजीके पहिले हो गए है । कव्रिवर बनारसीदासजीने इसके अध्ययनके 
पश्चात्‌ स्वयं नाटक समयसार की उत्कृष्ट छन्दबद्ध रचनाकी हे । पं० राजमलजी राजस्थानके थे । अतः 
राजस्थानान्तर्गत ढूंढा दृढ प्रदेशमें प्रचलित ढूँढारी हिन्दी भाषामे उन्होंने यह टीका लिखी है । 


यद्यपि ठेठ ( आधुनिक हिन्दी ) में भी इसकी टीकाएं हुई है | तथापि ये सब इस टीकाके पश्चात्‌ हुई 
हैं । फलतः सभी अन्य टीकाकारोंके लिए पण्डित राज7उजीकी टीका प्रकाव स्तंभ रही है । दण्डान्वयी टीकाओमें 
कर्ता-कर्म-क्रिया इस क्रमसे रखे जाते हैं कि वाक्य विन्यास ठीक-ठीक हो जाय, पर खण्डान्वयी टीकाम प्रत्येक 
पदका अर्थ इस क्रमसे नहीं होता । यह क्रियासे प्रारम्भ होती है ओर प्रश्नपूर्वक पदस्थ विशेषणोंका अर्थ खुरूता 
जाता है । 

पण्डित राजमलजीने इस पराघीनताकों भी स्वीकार नहीं किया कि सर्वत्र खण्डान्ययके नियमोंका ही 
पालन किया जाय, किन्तु जहाँ जिस पदक्रा या वाक्य अधिक स्पष्टीकरण करना अभीष्ट है, वहाँ भावा्थके 
साथ-साथ टीकाको गति दी है ! टीकाके अन्तमें भावार्थ भी प्राय लिखा गया हैं और उसमे भावका पूरा 
स्पष्टीकरण कर दिया है । 

यह दिगम्बर जैन स्वाध्याय मंदिर ट्रस्ट मोनगढ़ ( गौराष्ट ) से प्रकाशित हुई हैं । इस टीकाके सम्पादक 
समाजके सुप्रसिद्ध निष्णात्‌ विद्वान आगप प्रन्थोंके टीकाकार पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्री, वाराणसी हैं। भाषा 
टीकाकार पण्डित राजमलजीकी स्वयंकी भाषाकों अक्षुण्ण रवते हुए भी पण्डितजीने यत्र तत्र आधुनिक हिन्दीमें 
भी भाव स्पष्ट किया है, जिससे ढूँढारी भाषाकों दुरूहता भी दूर हो गई है । 

पं० राजमलजी १७वीं शतीके विद्वात थे । इसी १७वो शतीमे पण्डित बनारसीदासजी, पं० रूपचन्दजी 
पं० चतुर्मुजजी, मैयाभगवतीदासजी आदि अनेक गण्यमान्य अध्यात्मरसिक विद्वान हुए । ह | 


पण्डित राजमछजीकी अनेक रचनाएँ है, उनमें यह रचना प्रमुख है । 
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पष्डित राजमलजी आध्यात्मिक सत्पुरुष थे। उनके प्रत्येक ग्रन्थमें अध्यात्मके दर्शन होते हैं। इस 
“सप्यसार कलश” टीकामें भी अनेक स्थान ऐसे हैं जहाँ उनकी श्रद्धा और विद्वत्ताका चमत्कार देखनेको 
मिलता है । कुछ नमूने पाठकोके सामने प्रस्तुत है । 

सम्यग्दर्शन क्‍या है ? इस प्रएनका उत्तर कलश ६ में दिया हैं उसका विवरण पश्डितजीके शब्दों 
में पढ़िए-- 

“संसारमें जीव द्रव्य नौ तत्त्व रूप परिणमा है, वह तो विभाव परणति है, इसलिए नवतत्व रूप वस्तु 
का अनुभव भी मिथ्यात्व हैं। जिस कारण यही जोब द्रव्य सकर कर्मोपाधिरहित जैसा है बैसा ही प्रत्यक्षपने 
उसका अनुभव निश्चयसे यही सम्यग्दर्शन है । 

भावार्थ इस प्रकार है--सम्यर्दर्शन जीवका गुण है। वह गुण संसार अवस्थामें विभावरूप परिणमा 
है । कही गुण जब स्वभावरूप परिणमे तब मोक्षमार्ग है । 

इस बविवरणसे पण्डिजीने यह स्पष्ट किया कि वर्तमान अवस्था जीवफी नवतत्त्वरूप है, यह सत्य है; 
तथापि यह जीवका स्वाभाविक परिणमन नही है । अतः नवतस्वरूप जीवकी श्रद्धा सम्यस्दर्शन नही है । तब 
नवतत्त्यरूप जीवका श्रद्धान करमा ( सम्यर्दर्शन नही ) मिथ्यादर्शन है। सम्यर्दर्शनका विषयभूत आत्मा इन 
सब कर्मजनित उपाधियोसे भिन्‍न श॒द्धात्मदर्शन है । 

कर्मजनित उप(धि युक्तता असत्य नही है बह तो है, पर वह जीवका शुद्ध स्वभाव नहीं है अतः इस 
दृष्टिसे मिथ्या हैं तयसापेक्ष कथनकी दृष्टिसे मिथ्या है, तथापि आगे आठवें कलद्षकी टीकामे पण्डितजी स्पष्ट 
करते है कि-+- 

“जीववस्तु अनादि कालसे धातु पाषाणके संयोगकरे समान कर्म पर्यायसे मिली चली आ रही है सो 
मिली हुई होकर वह रागादि विभाव परिणामोके साथ व्याप्य-व्यापक रूपसे स्वयं परिणमन कर रही है। वह 
परिणमन देखा जाय, जीवका स्वरूप न देखा जाय तो जीव वस्तु नौ तत्त्व रूप है, ऐसा दृष्टिमें आता हैं। ऐसा 
भी हैं, सर्वथा झूठ नही हे क्योंकि विभावरूप रागादि शक्ति जीवम ही है । 

इस कथनसे व्यवहार सापेक्ष अर्थात्‌ वर्तमान पर्याय दृष्टिसे जीवकों देखा जाय तो नवतत्त्व रूप कहना 
सत्य हैं, पर उसीकी जीव द्रव्यके निरुपाधि स्वभावकी दृष्टिसे देखा जाय तो वह असत्य है इस तरह नयविवक्षाओ 
से बहुत स्पष्ट विवेचन किया है, बिवादकों कोई स्थान नही रह जाता । 

ऐसे शुभानुभवनको पण्डितजीने “ प्रत्यक्षमने अनुभव” लिखा है और उसे मोक्षमार्ग कहा है यहाँ उन्होने 
स्वयं प्रदन उठाया है कि-- 

“यहाँ कोई आशंका करेगा कि मोक्षमार्ग तो सम्यर्दर्शनशञान-चारित्र इन तीनोंके मिलनेसे होता है -- 
इसका उत्तर दिया है कि शुद्धजीव स्वरूपका अनुभव करनेपर तीनों ही हैं ।'”'“'जीवका लक्षण चेतना है। वह्‌ 
चैतना तीन प्रकार की है--एक ज्ञानचेतना--एक कमंचेतना, एक कर्म-फल चेतना । उनमेसे ज्ञानचेतना 
शुद्धचेतना है, शेष अशुद्ध चेतता हैं । उनमे अशुद्ध चेतना रूप बस्‍्तुका स्वाद तो सर्वजीवोंको अनादिसे ( ये 
सारी मिध्यादृष्टि जीवोंको ) प्रकट ही है। उस रूप अनुभव सम्पकत्त नही है, शुद्ध चेतना मात्र वस्तुका स्वाद 
( अनुभव ) आवे, तो सम्यकत्व है | 

उक्त कथनसे पण्डितजी स्पष्ट कर रहे हैं कि जिस शुद्ध चेलन'का अनुभव जीवकों जब होता है, तब 
उस अनुभब॒का नाम ही मम्यर्दर्शन है, वह मोक्षमार्स है और अविरत सम्यरदृष्टिके सम्यक्त्वके साथ ज्ञान चारित्र 
भी है। भले ही वह संयमाचरण न हो, पर चारित्र गुण वहाँ है और वह मिथ्याचारित्र नहीं है, सम्यग्चारित्र 
है। आचार्य कुन्दकुन्दने संयमाचरणके त होनेपर भी सम्यर्दृष्टि ( असंयत ) के चारित्र हैं ओर वह सम्यर- 
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चारित हैं, मसिथ्याचारित्र नहों, इसका स्पष्टीकरण उस चारित्रको 'सम्यक्त्थाचरण'' नाम देकर कर दिया है । 

“बट्खण्डागम'' की घवला टीका खण्ड १ भाग ९ पुस्तक ६ के २२ बें सूत्रकी टीकामें आचाये बीर- 
सेनने यह स्पष्ट किया है। वहाँ चारित्रका लक्षण पापनिवृत्ति क्रिया हैं और पापोंकी गणनामें मिथ्यात्वको 
सर्वप्रथम गिनाया है । इससे सम्यरदृष्टिके तीनों हैं। पण्डित राजमलजीका कथन स्पष्ट आगमोनुमोदित है । 
उक्त ग्रन्थके शब्द इस प्रकार हैं :-- 

“पापक्रियानिवृत्तिश्चारित्रम्‌ू ।” घादि कस्माणि पापं। नेसि किरिया मिच्छत्तासंजमकषाया: । 
तेसिमभावों चारित्रम्‌ । 

अर्थात्‌ पापक्रियाकी निवृत्ति चारित्र है। घाति कर्म पाप है । उनकी क्रिया मिथ्यात्व-असंजम-कषाय 
रुप है । 

स्पष्ट है कि मिथ्यात्व पापके अभावमे सम्यक्त्वांचरण चारित्र होता है। अत. सम्यरदृष्टिके तीनों 
हैं, अतः बह मोक्षमार्ग है । 

आचार्य अमृतचन्द्र करणाको भीगकर २३वें कलझमें कहते है--कि हे भब्यजीव ! तू कुतूहूलवश ही 
अथवा जैसे बने बसे मर-पचकर भी एक बार शरीरका मोह छोड़, उसे अपना पड़ोसी तो मान, तुझे उसस 
पृथक स्वयंका स्वरूप दर्शन होगा । 

इस भावकों पण्डित राजमलजीके छाब्दोम पढ़िये । 

“हे भग्यजीव ! अनादि कालसे जीवद्रव्य झरीरके साथ एक संस्कार रूप होकर चला आ रहा है । 
इसलिए उसे प्रतित्रोधित क्रिया जा रहा है। भो जीव ! जितनी शरीरादि पर्याय है वे सब पुद्गल की हैं तेरी 
नहीं । इसलिए इन पर्यायोंसे अपनेकों भिन्‍न जान । भिन्‍न जान कर मुह॒तंमात्र ( थोड़े काल ) शरीरसे भिन्‍न 
अपने शुद्ध चेतन द्रब्यका प्रत्यक्ष रूपसे आस्त्राद ले ।”'“““कैसा भी करके किसी भी उपायसे मरकर भी शुद्ध 
जीव स्वरूपका अनुभव करो । चंतन्यका अनुभव से सहज साध्य है । 

जिस काल जीवको स्वानुभव होता हैँ उसी काल मिथध्यात्व परिणमनका अभाव होता है, जिस काल 
मिथ्यात्व परिण/मका अभाव होता है, उस काल अवश्य अनुमान शक्ति प्रकट होती हैं । 

कुछ और भी यत्र-तन्न पण्डितजीन अपने विचार प्रकट किये है जो निम्नभाति हैं-- 

१, परद्वव्यकी अभिलाषा ही मिथ्यात्वकप परिणाम हैं । (कलश १६७ टीका) 

२. चारगतिरूपपर्याय तथा पंचेन्द्रियोके भोग समस्त आकुलता रूप हूँ सम्यदृष्टि ऐसा ही अनुभव करता 
है । साता-असाता दोनो की सामग्री सम्यरदृष्टिको अनिष्ट रूप ही है । (कलश १५२ की टीका) 

३, रागादिपरिणामोंका कर्त्ता मिथ्यादृष्टि जीव हैं; सम्यर्दृष्टि जीव नहो । वह उनको निजपरिणाम 
नही मानता, अतः स्वामित्व नही । ( कलश १७० ) 

४. जो द्रव्य जिसका कर्त्ता होता हैँ, वही उसका भोकता होता है, अत. राग्रादिके कतुत्वके कारण 
मिथ्यादृष्टि ही उसके फलका भोक्ता होता है । कर्तृत्व-भोक्तृत्वका अन्योन्‍्य सम्बन्ध हूँ । 

५. इस संसारमे भ्रमण करते हुए किसी भव्य जीवका निकट सं सार आ जाता है, तब जीव सम्यक्त्व 
का ग्रहण करता हैं ( कलश १२ ) 

इस प्रकार प्रंथके रहस्यका यत्र-तत्र पण्डितजीने उद्घाटन किया है । श्री पण्डित फूलचन्द्रजी शास्त्रीने 
अपनी भाषाम उसका स्पष्टीकरण किया है । टीका स्वाध्यायप्रेमियोंके छिए अवश्य पठनीय हूँ । 
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जैनतत्ततमीमांसा : एक प्रामाणिक कृति 


श्री माणिकचन्द्र जयवंतसा भिसीकर, बाहुबली 


भारतीय संस्कृतिकी मूल भित्तिके रूपमें जैन संस्कृति जिन मौलिक तत्त्वोंपर सुस्थित है, वे तत्त्व स्वतन्त्र 
एवं वैशिष्ट्यपूर्ण है, इसमें सन्‍्देह नहीं है। प्राचीन कालमें तथा वर्तमानमें भी जो दार्शनिक विचारवंत हुए हैं; 
वे आचार्य हों या दृष्टिसम्पन्त श्रावक हों, उन्होंने जैन संस्कृति एवं उसके तत्त्वज्ञानपर मौलिक प्रकाश डाला 
है । उसक्री जो-जो विशेषताएँ आगम, तर्क तथा अनुभूतिके बलपर उन्होंने स्वयं अवगत कीं, उन्हें तत्त्वजिज्ञासु 
जनोंके सामने दिल खोलकर रश्ली हैं। उनका इस विषयका प्रामाणिक सूक्ष्म परिशीलन तथा सुव्यवस्थित विवे- 
चन नई पीढ़ीके अम्यासियोंके लिए बहुत उपयुक्त एवं मननीय सिद्ध हुआ है । 
ज्ञान तथा अनुभववुद्ध श्रद्येय पण्डितवर फूलचन्द्रणी सिद्धान्तशास्त्रीकी “जेनतत्त्वमीमांसा” यह एक 
ऐसी ही मौलिक एवं अनुपम कृति है, जो पण्डितप्रवर ये टोडरमलूजीके सर्वतोभद्र “मोक्षमार्गप्रकाशक के 
अनन्तर न केवल तत्त्वजिज्ञासुओंके लिए, अपितु जानकर विद्वानोंके लिए भी समीचीन दृष्टि प्रदान करनेवाली 
अतीबव उपयुक्त तथा पुनः-पुन अम्यासकी वस्तु बनी प्रतीत होती हैं। इस ग्रन्थमे आागम तथा अध्यात्मको सुन्दर 
समन्वय करते हुए जैन दर्शन सम्बन्धी अनेक महत्वपूर्ण विशेषताओंका सूक्ष्म विवेचन हुआ है, जिससे कई गुत्यियाँ 
सहज सुलझती है, अनेक अआ्रान्त धारणाएँ जड से दूर होती है, और जैन तत्त्वका वास्तविक मर्म सुस्पष्ट 
होता है । 
प्रत्येक विषयका विवेचन करते समय जगरह-जगहपर पूर्वाचार्योके तलस्पर्शी सन्तुलित बिन्तनका प्रामा- 
णिक आधार दिये जानेके कारण विषय सुस्पष्ट तो होता ही है, साथ-साथ उसको महत्ता एवं विवेचनकी प्रामा- 
णिकता भी दृग्गोचर होती है । सन्देहका पूरा निराकरण हो जाता है। इस एक ग्रन्थके अभ्यासपूर्ण मनन एवं 
चिन्तनसे जैन दर्शतकी पूरी मौलिक जानकारी पाठकोंको सहजमें होती है, और पूर्वाचार्योके अनेक विस्तृत 
दार्शनिक ग्रन्थोंका सारभूत निचोड भी सामने आता है, जिससे मन अत्यधिक प्रसन्‍नताका अनुभव करता है । 
मान्यवर पण्डित फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री जेन सिद्धान्तके उच्चकोटिके दृष्टि सम्पन्न विद्वान्‌ हैं । 
जैताचार्यके प्राचीनतम षट्खण्डागमका वर्षो तक उन्होंने अध्ययत-सनन करके उसका सुगम हिन्दीमे अनुवाद भी 
किया हैं। कसायपाहुड (जयघबला) तथा मूलाचारका भी अनुवाद कार्य उनके द्वारा सम्पन्न हो रहा है। ऐसे 
अनुभवी विद्वानकों पैनी लेखनीसे यह कृती बनी है, इसीसे उसकी महत्ता एवं प्रामाणिकता ख्यालमे आती है । 
हमारे सामने पण्डितजीके इस महत्त्वपूर्ण ग्रन्थका दूसरा सस्करण हूँ, जिसे उन्होंने ही अशोक प्रकाशन 
मंदिर, रबीन्द्रपुरी, वाराणसीसे वीरनिर्बाण संकत्‌ २५०४ मे प्रकाशित किया हैं। इसके “आप्मनिवेदन ' में वे 
लिखते है इसमे प्रथम संस्करणकी अपेक्षा विषयको बिशदताकों ध्यानमें रखकर पर्याप्त परिवर्धन किया गया 
है । साथ ही प्रथम संस्करणका बहुत कुछ अश भी गभित कर लिया हुँ । इसलिए इसे द्वितीय संस्करण या 
विषयके विस्तुत गिवेचनकी दृष्टिसे दूसरा भाग भी कहा जा सकता है । 
ग्रन्थके कुल बारह प्रकरण है, जिनके नाम इस प्रकार है । 
१, विषय प्रवेश 
२, वस्तुस्वभावभीमांसा 
३े, बाह्यकारण मीमांसा 
४. निदचय-उपादान मीमासा 
५. उभय निमित्त मीमांसा 
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६. कतृ कमंमीमांसा 
७. षट्‌ कारक मीमासा 
<. क्रम नियमित पर्याय मीमासा 
९. सम्यक्‌ नियति स्वरूप मीमासा 
१०, निचय व्यवहार मीमासा 
११, अनेकान्त-स्यादवाद मीमासा 
१२. केवलज्ञान-स्वभाव मीमासा 
इनमेंसे प्रत्येक प्रकरण अपनी-अपनी खास विशेषता रखता है, और उसे ध्यानपूर्वक आद्योपान्त पढ़नेसे जैन 
दर्शनके विविध मूल अगोका तल्स्पर्शी ज्ञान होनेमे बहुत महायता मिलती है । उनके सम्बन्धमे विद्वानोंमें भी 
जो गलत धारणाएं तथा वैसी प्रूपणाएँ दृष्टिगोंचर होती है, उन सबका शंका-समाधानके रूपमें सम्यक प्रकारसे 
निरसन किया गया है | ऐसा एक भी विषय नहीं है जिसपर जिनाम्रममे पर्याप्त प्रकाश न डाला गया हो । 
किन्तु उन सबका सुव्यवस्थित संकलन तथा उनपर पूर्बाचायोके बचनाधारसे किया गया संतुलित विवेचन पाठकों 
के सामने एकत्र आनेकी आवश्यकता थी, जो इस ग्रन्धसे पूरी हुई है । 
पण्डितजी इस सम्बन्धम स्वयं लिखते है इसमें हमारा अपना कुछ भी नहीं है । जिनागमसे जो विषय 
अवलोकनमे आए, उन्हे ही यहाँ ग्रन्थरूपी मालामे पिरोया गया है । वह भी इसलिए कि मोक्षमार्गमे तत्वस्पर्शके 
समय इन सब तथ्योको हृदयगम कर लेना आवश्यक है । अन्यथा स्वरूप-विपर्यास, कारण-विपर्यास तथा भेंदा- 
भेद-विपर्यात बना ही रहता है, जिससे अनेक गास्त्रोम पारंगत होकर और प्राजल वक्ता बन जानेपर भी इस 
जीवकी मोक्षमार्गम गति होना संभव नही है !' 
भागे वे लिखते है-- यह ग्रन्थ परमत-खण्डनकी दृष्टिस संकलित नहीं किया गया हैं। इसमे जिन 
तथ्योंको संकलित किया गया हैं वे जैनतत्त्वमीमासाके प्राणस्वरूप है, इसलिए परमतखण्डनमे जहाँ प्रायः व्यव- 
हारनयकी मुख्यता रहती है, वहाँ इसमे परमार्थप्ररूपणाकों मुख्यता दी गई है, और साथ ही उसका व्यवहार 
भी दिखलाया गया है । 
नियम है कि पूर्णछपसे निरचयस्वरूप होनेके पूरवतंक यथासम्भव निश्चय-व्यवहारकी युति युगपत्‌ बनी 
रहती है | यहाँसे निश्चय मोक्षमार्गंका प्रारम्भ होता है, वहाँसे प्रशस्त रागरूप व्यवहार मोक्षमार्गका भी प्रारंभ 
होता है । न कोई पहले हाता है, न कोई पीछे | दोनों एक साथ प्रादुर्भुत होते हैं। इतना अवधष्य है कि 
निश्चय स्वरूप मोक्षमागके उदयकालमे उसके प्रशस्त रागरूप व्यवहार मोक्षमार्गकी चरितार्थवा लक्ष्यमे न 
आबे, इस रूपमें बनी रहती है। और जब यह जीव अरुचिपूर्वक ह॒टे बिना व्यवहार मोक्षमार्गके अनुसार 
बाह्य क्रियाकाडम प्रवृत्त होता है, तब इसके जीव नम निश्चय मोक्षभार्गकी जागरुकता निरन्तर बनी रहती है। 
बह दृष्टिस ओझल नही होने पाती । यह इसोसे स्पष्ट है कि निश्चय मोक्षमार्गका अनुसरण व्यवहार 
मोक्षमार्ग करत है। व्यवहार मोक्षमार्गका अनुसरण निश्चय मोक्षमाग नहीं करता । क्योंकि जेसे- 


जैसे निश्चय मोक्षमागंसे जीवन पुष्ट होता जाता है, वेसे-वसे व्यवहार मोक्षमार्ग 
! ं 
पीछा करना छोड़ता जाता है।” हार मोक्षमार्ग निदचय मोक्षमार्गका 


इस ग्रन्थका प्रथम संस्करण १९६० में जब प्रकाशित हुआ, तब इसका सामूहिक स्वाध्याय परमपूज्य 
गुरुदेव १०८ श्री समन्तभद्र महाराज तथा विदृषी गड्बहनजीके साथ करनेका अबसर हमे प्राप्त हुआ था| 
तभीसे इस ग्रन्थकी मौलिकता एवं उपयोगिहा विशेष रूपसे प्रतीन हुई थो। उसके बाद इस ग्रन्थके विराधमे 
आलोचनात्मक कुछ पुस्तके प्रकाशित हुईं। लेकिन इस आलोचनामे निर्दाष तत्त्वमीमासाके बजाय तत्त्वकी 
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विडम्बना ही अधिकतर प्रतीत होती है, जिससे जैनदर्शनकी मृल भूभिकापर ही कुठाराघात किया गया हो । 
इसपर पण्डितजी लिखते है-- यह सब देखकर उनका चित्त काणासे भर उठता है । सच्चा जिनवाणीका 
सेवक इससे अधिक क्‍या लिखें ? विद्वान छोग जितागमका मुख रहते है । उन्हें चाहिए कि वे आगमके अनुसार 
समाजको सही मार्गदर्शन करे । 

भगवान्‌ अरिहंत देवने बीतराग धर्मका ही उपदेश दिया, जो आत्माका विशुद्ध रूप है। परमार्थस्वरूप 
शाद्धात्म प्राप्ति के लिए एक मात्र शानमागंपर आरूढ होकर स्वभावसे शुद्ध त्रिकाली आत्माका अप्रमादभावसे 
अनुसरण करना यही उपाय हैं। उसकी प्रारम्भिक भूमिकामें ज्ञानधारा और कर्म ( राग ) धाराका समुन्चय 
भले ही बना रहे, किन्तु उसमें इतनी विशेषता है कि ज्ञानधारा स्वथ्॑-निर्जरारूप है, इसलिए वही साक्षात्‌ मोक्ष 
का उपाय है । कर्मधारा अंधस्वरूप होनेसे उसके द्वारा संसार-परिपाटी बने रहनेका ही मार्ग प्रशस्त होता है । 
परमार्थसे न तो वह मोक्षमार्ग है, नही उसके लक्ष्यसे साक्षात्‌ मोक्षमार्गकी प्राप्ति होना ही सम्भव है । 

जैनतत्वज्ञानी सम्बन्धी ऐसे सभी तथ्योंको आगमके आधारपर सुस्पष्ट करनेका प्रामाणिक प्रयत्न इस 
ग्न्थमें लेखक द्वारा किया गया है । 

आण विज्ञानकी प्रगतिसे मानव अधिक चिकित्सक एवं चिन्तनशील बन रहा हैँ | जीवनके प्रत्येक अंग 
का बारीकीसे अभ्यास करनेकी प्रवृत्ति बुद्धिवादी लोगोंमे बढ़ रही है। हर एक बातकी कारणमीमांसा कुछ 
बुनियादी तत्वोंके आधारपर वे करना चाहते है। और तवःसंगत विचारधारासे उनका जितना समाधान 
होता है, उतना अन्य विचारधारासे नही होता । उनके सामने पहला प्रश्न तो यह रहता है कि वर्तमानमें वह 
परतन्त्र क्यो हैं ? क्या अपनी स्वयंकी कमजोरीके कारण या परसत्ताके कारण अथवा कर्मकी सत्ता मानी 
जानेवाली हो तो उसकी बलवत्ताके कारण ? 

इसके बाद इसीमेसे दूसरा प्रश्न खडा होता है, कि वह इस परतन्त्रतासे मुक्त होकर स्व॒तन्त्र कब और 
कैसे बन सकेगा ? इन दोनों मूलभूत प्रग्नोंका मौलिक समाधान उसके अन्तर्गत नाना उपप्रदन एवं उनके तर्क- 
संगत तथा आगमाधारित विस्तृत उत्तरोंके साथ इस ग्रल्थमे किया गया है । इससे सुबुद्ध पाठकोंकी अनेक अन्त 
घारणाएँ दूर होकर जैन तत्त्वका सम्यक्‌ रूप उनके सामने दपंणवत्‌ आता है, जिसे जानकर जिज्ञासुओंको 
विशेष मंतोषका अनुभव होता है । इस ग्रन्थकी यही विशेषता है । 

वस्तुका सम्यक्‌ निर्णय करनेमे ऐसी शंका समाघानरूप शैठीका बहुत अच्छा उपयोग होता है यह 
पण्डिशप्रवर टोडरमलजीके “मोक्षमार्ग प्रकाशक  ग्रन्थसे सिद्ध हुआ है । इस जैनतत्त्वमीमासामे पण्डितजीने उन 
सब प्रमुख विषयोंका समावेश कर लिया हैं, जिनका चिंतन-मनन आजकी स्थितिमे अत्यावश्यक था, जिनके 
सम्बन्धमे अभ्यासु विद्वानोंकी दृष्टि भी अधिक स्पष्ट एवं निमण होनेकी आवश्यकता थी | यह ग्रन्थ इस आव- 
इ्यकसाकी पूर्ति करनेमे बहुत सहायक प्रतीत होता है, ओर वह भी सरल तथा सुबोध भाषामें । पण्डितजीका 
बह उपकार जिज्ञासु एवं विह्वदृव्ग कभी नहीं भूलेगा | सिद्धान्त तथा आगममे भी विद्वानोके लिए तो बह नया 
वरदान रूप सिद्ध होगा, इसमें संदेह नहीं है । इस ग्रन्थका दूसरा संस्करण भी अब अप्राप्य हुआ हे, इसीसे 
उसकी उपयोगिता एवं लोकप्रियता स्पष्ट होती हैं ! 

समाजके मान्यबर विद्वान्‌ पण्डित जगन्मोहनछालजी इस पुस्तकके प्राक्कथनके अन्तके निचोड़ रूपसे सही 
लिखते हैं--' पण्डितजीके इस समयोपयोगी सांस्कृतिक एवं साहित्यिक सेवाको जितनी प्रशंसा की 
जाय थोड़ो है । हमें विद्वास है कि समाज इससे उचित लाभ उठाकर अपनी ज्ञानवुद्धि करेगी ।” 

हुमें तो लगता है कि ज्ञानवृद्धिके साथ शुद्धात्मबोध भी यह प्रन्थ अम्यासकोंको सहायक सिद्ध होगा । 


९ 
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जैनतत्त्वमीमांसा : एक समीक्षात्मक अध्ययन 


डॉ० उत्तमचन्द जैन, सिवनी 


जैन आम्तायकी प्राचीनतम परंपराकी एक कडीके रुूपमें विश्रुत है-सिद्धान्ताचायं, पंडितबर्य, 
श्रीमान्‌ ५० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री, बनारस, जिन्होंने आगम तथा परमागम रूप रत्नाकरकी अतल 
गहराईयों में डुबकिया लगाकर जिनागमसार रूप रत्नोंको खोज-वोजकर विद्वज्जनों तथा सामान्यजनों के समक्ष 
प्रस्तुत किया, साथ ही जेनसिद्धान्त एवं तत्त्वज्ञान परम्पराको सम्पोषित एब संबद्धित भी किया । इसका ज्वलूत 
प्रमाण एवं अमर स्मारक स्वरूप है उनका प्रकृत ग्रंथ “जेनतत्वमीमासा”' | 
यद्यपि सर्वोत्कृष्ट सिद्धान्तम्रंथ घट्सण्डागमकी घवला टीका तथा कषायपाहुडकी जयघवला'टीकाके सम्पादनका 
गुरुतर कार्य, खानिया तत्त्वचर्चाका ऐतिहासिक कार्य तथा अन्य मौलिक साहित्यका सृजन ये सभी काये 
पंडितजीके विशिष्ट व्यक्तित्व एवं उत्कृष्ट क्रतित्वके जीवन्त स्मारक है, तथापि इनमें अग्नणी, अद्वितीय और अमर- 
कृति है उनकी “जैनतत्त्वमोमासा'” । सिद्धान्त ग्रथोंके संपादन द्वारा आदरणीय पंडितजीने एक ओर तो श्रुतज्ञान 
रूप जिनवाणीकी प्रथम श्रुतस्कंधरूप सिद्धांतज्ञानधाराका सम्पोषण किया है, दूसरी ओर खानिया तत्त्वचर्चाके 
सम्पादन द्वारा ताकिक आचाय॑ समंतभद्रस्वामीकी तथोक्तिकों याद कराया है कि 'वादार्थी विच्तराम्यहूं नरपते! 
शादूलविक्रीडितम्‌'” । तीसरी ओर मौलिक साहिष्य सृजन द्वारा अपनी वतंमान प्रतिभा एवं व्यक्तित्वका प्रकाशन 
किया है तथा चौथी ओर जैनतत्त्वमीमासाके प्रणयन द्वारा द्वितीय श्रुतस्कध अथवा परमागमरूप जैन अध्यात्मके 
प्रयोजनभूत, मोक्षमार्गोपयोगी जैनतत्त्वों एवं सिद्धातोंका मर्मोद्धाटन किया है | इस प्रकार माननीय पंडितजीकी 
चौमूखी प्रतिभा, बहुश्रुतज्ञता, जिनागमतत्त्वमर्मज्ञता एव सैद्धातिक दृढ़ता क्रमश: विज्ञोकों वात्सल्यकारी, अल्प- 
श्रुतज्ञोंको आइचर्यकारी, कल्याणेच्छुकोंको सन्मागंप्रकाशनहारी तथा अनुदारजनोको ईर्ष्याकारी सिद्ध हुई है । 
यहाँ हम उनकी अमृल्यक्ृति “जैनतत्त्वमीमासा का परिचय, प्रतिपाद्य एव ममीक्षण प्रस्तुत करनेका उद्यम 
करते हैं । 


जैनतत्त्वमीमांसाके दो संस्करण हमारे समक्ष है--प्रथम २०० पृष्ठीय लघुकाय पृस्तक तथा द्वितीय 
४२२ पृष्ठीय बृहद्काय ग्रंथ । उक्त दोनों संस्करणोंमे आत्मनिवेदनके माध्यमसे ग्रंथ रचनाका अपना उद्देष्य लेखक 
भहोदय ने स्पष्ट किया है । द्वितीय संस्करणमें प्रथम संस्करणके वर्णित प्रकरणोंमे जो भी परिवर्धन या परिवर्तन 
किया है उसकी स्पष्ट सूचना की है--यथा प्रथम संस्करणम तीसरे अध्यायका नाम “निमित्तकी स्वीकृति” तथा 
चौथेका नाम “उपादान ओर निमित्तमीमांसा” रखा था कितु द्वितीय संस्करणमे उनके परिवर्तित नाम क्रमश:--- 
“बाह्यसाघनमीमांसा” तथा “निश्चय उपादान मीमासा”” दिये है! पंडितजीने इन प्रकरणोंके नाम परिवर्तनका 
कारण सयुक्तिक एवं सप्रमाण स्पष्ट किया है | पाचवें “उभयनिमित्त मीमासा ' स्वतंत्र अध्यायके रखनेका कारण 
स्पष्ट करते हुए लिखा है कि “निश्चय उपादानके अनुसार प्रत्येक द्रव्यके कार्यरूप परिणत होते समय उसके 
अनुकूल बाह्य सामग्रीका योग नियमसे बनता ही हैं ।” इस तथ्यकों हृदयंगम कराना मुख्य प्रयोजन रहा है । 
शेष अध्यायोंको प्रथम संस्करण भनुसार ही रखा गया है। पंडितजीने अपने निवेदनमें यह भी स्पष्ट किया है कि 
प्रकृत ग्रंथमें बणित विषयोंका याथातथ्य परिजञान न होनेसे स्वरूप विपर्यास, कारणविपर्यास एवं मेदाभेद बिपर्यास 
बना ही रहता है जिससे अनेक शास्त्रोंमें पारगत होक२ प्राजल वक्ता बन जाने पर भी उसकी मोक्षमा्गंकी ओर 
गति नहीं हो पाती ! यथार्थमे निश्चय-व्यवहार मोक्षमार्गंका प्रारंभ आगे पीछे नही अपितु एक साथ ही होता 
है । निवचय मोक्षमार्गका अनुसर्ता व्यवहारमोक्ष मार्ग होता है कितु व्यवहारमोक्ष मार्गका अनुस्ता निश्चय मोक्ष- 
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मार्ग नहीं होता बल्कि जैसे-जैसे निषच्रयमोक्ष मार्सस जीवन प्ष्ठ होता जाता हैं बसे बेसे व्यवहार मोक्षमार्ग छूटता 
जाता है । उपर्युक्त तथ्योंके अतिरिक्त खांनिया तत्त्वचर्चाका संक्षिप्त इतिहास भी प्रस्तुत किया हैँ । साथ ही यह 
भी स्पष्ट घोषणा की है कि जो बिद्वान्‌ वीतराग महूतकी आगम परम्पराको नही देखना चाहते, वे भट्टारक परंपराके 
समर्थनके साथ आम जनताका अपने पक्षपोवणार्थ दुरुपयोग करते हैं, निकृष्ट तरीकोंसे अध्यात्मके साहित्यका 
बहिष्कार करते हैं| अन्य कई प्रकारके षड्यंत्र रचकर अध्यात्मपक्ष पर अज्ञान आवरण डालने का प्रयास करते 
हैं, जो खेदकी बात है । इस प्रकार ग्रंथका आत्मनिवेदत अपने आपमें ग्रंथका हार्द एवं म्म समाहित किये हुए 
हैं। वयोवृद्ध विद्वान्‌ पं? श्रीमान्‌ जगन्मोहनलालजी शास्त्री कटनीने प्रावकथन लिखकर ग्रंथकी महत्ता पर स्पष्ट 
प्रकाश डाला हैं। साथ ही विद्वानोंको सावधान करते हुए दिशानिद्देशके रूपमे लिखा हैँ कि विद्वान केवल समाजके 
मुख नही हैं। थे आगमके रहस्योद्धाटन के जिम्मेदार है । अतः उन्हें हमारे अमुक वकक्‍तव्यसे समाजमे कैसी 
प्रतिक्रिया होती है, वह अनुकूल होती है था प्रतिकूल यह लक्ष्यमें रखना जरूरी नहों है! यदि उन्हें किसी प्रकारका 
भय हो भी तो सबसे बडा भय आगम का होना चाहिए। विद्वानोंका प्रमुख कार्य जिनागमकी सेवा है, और 
यह तभी संभव है जब वे समाजके भयसे मुक्त होकर सिद्धातके रहस्यको उसके सामने रख सके । कार्य बड़ा 
है । इस कालमे इसका उनके ऊपर उत्तरदायित्व है, इसलिए उन्हें यह कार्य सब प्रकारकी मोह ममताकों छोड़- 
कर करना ही चाहिए। समाजका संघारण करना उनका मुख्य कार्य नहों हैं ।! ये शब्द सचमुचमें विद्वानोंको 
प्रकाशस्तम्भ ममान हैं । अस्तु । 


तत्पदचातू विषयप्रवेश प्रकरणसे ग्रन्थारम्भ होता है। समग्र ग्रन्थ १२ अधिकारोमे विभाजित है, जो इस 
प्रकार हैं--(१) विषयप्रवेश, (२) वस्तुस्वभाव मीमांसा (३) बाह्यकारण मीमासा, (४) निश्चय उपादान- 
मीमांसा, '५) उभयनिमित्तमीमासा, (६) कतृंकमंमीमासा (७) षट्कारकमीमासा, (८) क्रमनियमित पर्याय- 
मीमांसा, (९) सम्यक नियतिमीमासा, (१०) निश्चय व्यवहारभीमासा, (११) अनेकात-स्पाद्ाइमीमासा तथा 
(१२) केबलज्ञान स्वभाव मीमासा | 


प्रत्येक अध्याय अपने-अपने नाम द्वारा अपने प्रतिपाद्य विषयकी घोषणा करता हैं । प्रत्येक अध्यायगत 
प्रतिपाथ विषयका साराश इस प्रकार है--- 


ह आचार्य अकलूंकदेवने आप्तमीमांसा पद्म ५ में वस्तुका स्वरूप उत्पाद-व्यय तथा ध्रौव्यात्मक अर्थात्‌ 
त्रितवात्मक होता है' यह सिद्ध करते हुए एक उदाहरण दिया है कि स्वर्ण घटका इच्छुक एक मनुष्य स्वर्णकी 
घटपर्यायके नाश होनेपर दुःखी होता है, स्वर्ण मुकुटका इच्छुक दूसरा मनुष्य स्वर्णणी घटपर्यायके व्यय तथा 
मुकुट पर्यायकी उत्पत्ति होनेपर हृषित होता है और मात्र स्वर्ण (द्रव्य) का इच्छुक तीसरा मतृष्य स्वर्णकी घट 
पर्यायके सादा तथा मुकुट पर्यायकी उतलपत्तिमें न तो दु.खी होता है और न ही हृर्षित, किन्तु मध्यस्थ रहता 
है । इन तीन मनु ष्योंके कार्य अहेतुक नहीं हो सकते । अत. सिद्ध है. कि स्वर्णकी घट पर्यायके नाश तथा 
मुकुट पर्यायकी उत्पत्ति होने पर भी स्वर्णका न तो नाश होता है ओर न उत्पाद ही । स्वर्ण तो घट या मुकुट 
आदि अबस्थामें स्वर्ण ही बना रहता है। यह वस्तुस्वभावकी मीमांसाका सार है । 


बाह्मकारणकी मीमांसा दो दृष्टियोंसे की गई है प्रथम ऋजुसूत्रनय तथा द्वितीय नैंगमनयकी दृष्टि । 
ऋजुसू बनय पर्यायाथिक नयोंमें प्रमुख हैं। वह-एक समयबर्ती पर्यायको विषय करता हैं अतः इस नयकी अपेक्षा 
उत्पाद ओर व्यय दोनों निर्ेतुक होते हैं ।॥ यह नय पर सापेक्ष कथनको विषय नही करता । देखिये जयधवला 
पुस्तक १ पृ० २०६-२०७। नैगमनय द्रव्याधिक नयोंमें प्रमुख है। संकल्पप्रधान होनेसे यह नय सत्‌-असत्त्‌ 
० 
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दोनोंकों बिचय करता है। साथ ही गौण-मुख्य भावसे द्रव्य और पर्याय दोनोंकों विषय करता है परन्तु मुख्य- 
झूपसे हसका विषय उपचार है । देखिये जयधवला पु० १, पृ० २०१। 

सामास्यतः कारणका लक्षण धवलाकार इस प्रकार किए है कि “जो जिसके होनेपर ही होता है, 
नहीं होनेपर नहीं होता । वह उसका कारण कहलाता है ।” देखिये घबला पुस्तक १२ १० २८९ । इससे 
स्पष्ट है कि कारण तथा कार्यमें अविनाभाव सम्बन्ध नियम रूपसे घटता है चाहे वह बाह्य साधन ही या 
अन्तरंग साधन | यद्यपि सहकारीकारण भिन्‍्नद्रव्य है, भिन्‍नद्रव्यरूप सहकारी कारणके साथ एकद्रव्यप्रत्यासत्ति- 
का अभाव है तथापि उतमें एककालप्रत्यासत्तिका सदभाव होनेसे कारण कायंभाव स्वीकार किया गया है । 
देखिये प्रमेयरत्ममाला अध्याय ३२, सूत्र ६० की टीका | उपरोक्त कारण-कार्यपना परमार्थमत नही है अपितु 
उपचरित मात्र है। उदाहरणार्थ - बुद्धिमान लोग ग्रहों तथा हस्तरेखाओ आदिसे आगामी घटनाओंका अनुमान 
कर छेते हैं। उसके वे ज्ञापक निमित्त है, उन होनेवाली घटनाओंके कारकनिमित्त नहीं हैं। इस तथ्यका 
समाधान घवरा पु० ६, पु० ४२३ के इस कथनसे होता है कि नारकियोको सम्यक्त्वकी उत्पत्तिमे जो वेदना 
कारण होती है. वह वेदना ज्ञापक निमित्तमात्र है, कारक निमित्त नही। अन्यथा वेदनाके निमित्तसे सभी 
नारकियोंको नियमतः सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका प्रसंग बनेगा, जो असम्भव हैं । 


निश्चय उपादान मीमांसा --निश्वय उपादान कारणका स्वरूप निर्देश आचार्य विधानन्दस्वामीने 
अपने ग्रन्थ अष्टसहल्रीमें इस प्रकार किया है कि जो द्रव्य तीनो कालोंमे अपने रूपको छोड़ता हुआ और नही 
छोड़ता हुआ पूर्यरूपसे और अपृर्व॑रुपसे वर्त रहा है, वह उपादान कारण हैं। इससे स्पष्ट है कि द्रव्यका न तो 
केबल सामान्य अंश उपादान कारण होता है और न केवल विशेष अंश उपादान होता है किन्तु सामान्य 
विशेषात्मक द्रव्य ही निश्चय उपादान होता है । इस तथ्यका समर्थन आचाय कार्तिकेयकृत कार्तिकेयानुप्रेक्षाकी 
गाया २२५ से २८ द्वारा होता है । इसी ग्रन्थमे गाथा २३० में स्पष्ट घोषणा की गई है कि अनस्सरपूर्व 
परिणामयुक्त द्रव्य ही कारणरूपसे प्रबतित होता है और अनन्तर उत्तर परिणामसे युक्त वही द्रव्य नियमसे कार्य 


होता है । 


उभयनिमित्त भीमांसा--इस प्रकरणमे यह बात स्पष्ट की गई है कि निश्चय उपादानकारण नियमसे 
कार्यका नियामक होता है तथा व्यवहार (निर्मित्त) कारण उसका अविनाभावी बाह्य अनुकूल रूपमें उपस्थित 
होता है किस्तु व्यवहारकारण निदचयका स्थान नही ले सकता । इन दोनोंमें विन्ध्यगिरि तथा हिमगिरि समान 
अन्तर है, क्योंकि निश्यकारण कार्यरूपद्रव्यके स्व पमे अन्तर्निहित रहता है तथा व्यवहास्कारण बाह्य धरस्तु 
है । आचार्य समन्तभद्रस्थामीने तो घोषणा की है कि बाह्य (निमित्त) तथा उत्तरंग (उपादान) की सम्निधिमे 
हो सभी कार्य होते है ऐसा बस्तुगत स्वभाव हे, अन्य प्रकारसे वस्तुम्वभावकी सिद्धि नहीं होती, इसलिए आप 
ऋषियों तथा बुद्धिमानों द्वारा पूज्य हो । (दखिये स्वयंभुस्तोत्र पद्य ६०) उन्होंन यह भी कहा कि गुण-दोष 
रूप कायंकी उत्पत्तिमे जो भी बाह्मवस्तु कारण कही जाती है वह निमित्तमात्र है, उस कार्यकी उत्पत्तिका 
मुलहेतु तो अम्यन्तर (उपादान) ही है, इसलिए अध्यात्म मार्गी जनोको वह अम्यन्तर कारण ही पर्याप्त है 
अर्थात्‌ निमित्ताधीन--पराघीन दृष्टिका परित्याग तथा उपादान-स्वाधीन दृष्टिके आश्रयमे ही कल्याण निहित 
होता है । अस्तु ! (देखिये स्वयंभृस्तोत्र ५९) । 


कतू कमंमीमांसा--यह प्रकरण मोक्षमार्गीकों सर्वाधिक महत्त्वका है कारण कि कर्त्ता-कर्मकी भूरू 
समस्त तत्त्वोंकी भूलोंकी मुल हूँ । कर्ता-कर्मकी भूल मिटनेपर समस्त भूले मिट जाती हैं । जो स्वतंत्रपने अपने 
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कार्यकी करे उसे कर्ता कहते हैं, जो कार्य होता है बहौं कर्म है। वास्तबमें समस्त द्रव्य में परस्पर कर्ताकर्म 
सम्बन्ध है ही नहीं, फिर भी भिन्‍न द्रव्यका भिन्‍न द्रव्यते कर्ताकर्म सम्बन्ध कहना व्यवहार कथनमात्र है, 
निश्चयसे तो फर्ता-कर्म सम्बन्ध एक ही वस्तुमें घटित होता है । जो परिणमन करे वही कर्ता है, जो परिणाम 
है, वही कर्म है तथा जो परिणति है वही क्रिया है, परमार्थसे तीनों वस्तुमंय है, वंस्तुसे भिन्‍न नही है । इससे 
स्पष्ट है कि कर्ताकर्म सम्बन्ध एक ही द्रव्यमें तथा नि्मित्त नैमित्तिक सम्बन्ध दो द्रव्योंमें घटित होता है। अठः 
जिमागममे जहाँ भी बाह्मद्रव्यकों कर्ता कहा गया हो, उसे उपचरित (व्यवहार) कथनमात्र समझना चाहिए । 
एक कार्यके दो कर्ता भी नहीं होते, दो कर्ताओंका एक कार्य नहीं होता क्योंकि एक एक ही रहता है, अनेक 
नहीं हो सकता । अस्तु । देखिये समयसारके कलूद क्रमांक २००, २१०, ५१, ५४) । 

घट्कारकमीमांसा--क्रियाके प्रतिप्रयोजककी कारक कहते हैं । कारक ६ होते है--कर्ता, कर्म, करण, 
सम्प्रदान, अपादात और अधिकरण । ये बट्कारक भी एक ही द्रव्यमें घटित होते हैं तथा पर्याय दृष्टिसे एक ही 
पर्यायमें बटुकारक होते है, अन्य द्रव्यके साथ कारकपना कहना उपचार मात्र जानना चाहिए-परमार्थ नहीं । 
वास्तवमें अनादिकालसे जीव स्वाश्रयपनेको भूलकर परद्रव्योंसे कारकपनेका विकल्प करके पराश्चित बना हुआ 
है अत आत्मकल्याणायथं, स्वाश्रित पट्कारक दृष्टिका ग्रहण तथा पराश्नित षट्कारक दृष्टिका ग्रहण ही 
कार्यकारी है | 

क्रमनियमितपर्याय मीमांसा--यह प्रकरण पंडितजीने सविस्तार, सतर्क तथा सप्रमाण स्पष्ट किया 
है, जो स्पष्टीकरण उनके बाद क्रमबद्धपर्याय पर कलम चलाने वाले लेख)ोंको मार्गदर्शक तथा मुख्य आधार 
रहा हैं । क्रमबद्ध पर्यायका अधे है, प्रत्येक कार्य अपने स्वकालमे ही होता हैँ । तात्पर्य यह हं कि सभी द्रब्यों- 
की उनके सभी गुणोंकी त्रिकालवर्ती पर्यायें अपने-अपने नियत काछमे ही होती हैं इसे ही क्रमबद्ध या क्रमनिय- 
मित पर्याय कहते है । स्वज्ञ स्वभावकी स्वीकृतिमें सर्ंद्रव्योंकी क्रमबद्धपर्यायोंकी स्वीकृति भी अनिवार्य है क्योंकि 
क्रमबद्ध पर्यायके निषेत्रसे सर्वज्ञस्वटभावके निषेध होनेका प्रसंग बनता है। इस सिद्धान्तकों स्वीकार-से अनादि 
संसारका मूल जो विकल्पजाल है वह स्वयमेव विनष्ट होने लगता हैँ, मुक्ति, होनहार, काललब्धिका परिपाक, 
पूर्णसुख प्राप्तिका अवसर इत्यादि सभी क्रमबद्धमे समीप आने लगते है तथा इसके अस्वीकारसे मुक्तिका मार्ग 
एबं मुक्ति दोनों क्रमबद्धमे अत्यन्त दूर रहते हैं! कतपनेका जहर उतरने लगता है तथा अकर्तापनेका अमृतपान 
का लाभ होता है । 

उपरोक्त विषयोंकी मोमासाके अतिरिक्त सम्यक्‌नियतिस्वरूपमीमांसा, निदचचय-व्यवहार मीमांसा, 
अनेकान्त-स्थाद्राद मीमासा तथा केवलज्ञान स्वभावमीमांसा इन प्रकरणोंपर सुविशद्‌, सुस्पष्ट विवेचनके साथ 
यह अनोखा ग्रंथ समाप्त होता है । 


सारांश--साररूपमें हम कह सकते हैं कि ““जैनतत्त्यमीमासा” तत्त्वसे अनभिज्ञ जनोंको ज्ञानप्रदाता, 
जिनागम अम्यासियोंको मुक्तिमागंप्रदर्शक, वस्तुस्वरूपके गृढ़तम-सिद्धान्तोंकी गुत्वियाँ सुलझानेबाला, विज्ञजनोंके 
हृदय कमलोंको प्रफुल्लित करनेवाला अद्वितीय, अजोड़, अमरकृति एवं पंडितजीके व्यक्तित्वका अमर स्मारक 
स्वरूप ग्रन्थ है। यदि जिनागम सागरके मंथनसे प्राप्त नवनीतका रसास्वादन करना हो, जिन प्रवचनोंका 
परमामृत चखना हो, दर्शनविशुद्धि पाकर मुक्तिमागंमे गति करना हो तो प्रत्येक आत्मार्थीके लिए 'जैनतत्त्व- 
मोमांसा” अवश्य हो सदाशयताके साथ, गम्भी रतापू बंक, अध्ययन, मनन एवं हृदयंगम करने योग्य है इत्यलं 
सुविशेषु । 


६१६ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्रों अभिनन्‍वम-प्रन्यं 


ज्ञानपीठ पूजाब्जलि : एक अध्ययन 
श्री लक्ष्मीचत्न सरोज” जाबरा 


भारतीय ज्ञानपीठके संस्थापकोंकी यह भावना ज्ञानपीठ-पूजाञ्जलिके माध्यमसे प्रकट हुई कि पूजा-ध्यान 
स्तीत्र-वाचन, सामायिक, आलोचना पाठ, आरती आदिको जिस परिपाटीने समाजकी धामिक भावनाको जागृत 
रखां और आध्यात्मिक शान्ति की ओर 2न्मुख किया है, वह सुरक्षित रहे, उसका सवर्धन हो ।”” ज्ञानपीठ 
पृजाठजलि द्वारा यह प्रयत्न विशेष रूपसे किया गया है कि शुद्धपाठ प्रस्तुत किया जावे ओर संरक्षृत पूजाओंके 
हिन्दी अनुवाद द्वारा उनकी महत्ताको--उनके भावकों बोधगम्य बनाया जावे । सामग्रीका वर्गीकरण दैनिक 
और नैमित्तिक आवश्यकताओंके आधार पर किया गया हैं जिमका सम्पादन पडित फूलचन्द्र सिद्धान्तक्षास्त्रीने 
उत्तम रीतिसे किया है| पुजाझइुजलि निम्नलिखित सात विभागोंमे विभाजित है-- 

(१) सामान्य पूजा-पाठ (संस्कृत-हिन्दी ), (२) पर्व पूजादि (संस्कृत-हिन्दी), (२) तीर्थंकर पूजा, 
(४) नैमित्तिक पूजा पाठ, (५) अध्याय पाठ, (६) स्तोत्रादि (संस्कृत हिन्दी) (७) आरती जापादि । 

पूजाञजलि में संग्रहीत संस्कृत पूजाओंका संकलन बाबू छोटेलालजी कलकत्ताने किया और उनका 
सम्पादन आ०» ने० उपाध्येने किया | डॉ० लालबहादुर शास्त्रीने कतिपय संस्कृत पृजाओका अनुवाद क्या था 
उससे भी यथोचित यथासस्मव सहायता ली गई। शेष सामग्रीका सकलन ज्ञानपीठके कार्यालयमे किया गया । इन 
पजाओंका हिन्दी अनुवाद ललित तथा मधुर भाषामे मुलगामी भावानूसार पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तश्ञास्त्रीने 
किया । संस्कृत पुजाओंके साथ होनेसे संस्कृत भाषाका, पूजाके भावका महत्त्व सुस्पष्ट हुआ है । प्राचीन जिन- 
वाणी संग्रहोंमें जहाँ बड़ा टाइप चित्र थे वहाँ कागजी कंजूसीके कारण गद्य-पद्य भंद नही था । पूजाझजलि इसकी 
अपवाद है सुन्दर सम्पादन-प्रकाशन है । 

आलोचना पाठके रचयिता जौहरी लाल और कल्याण मन्दिर स्तोत्रके रचयिता कुमुदचन्द्र लिखना 
समुचित लगा । कुछ प्रन्थोंमें भूघरदास और सिद्धमेन दिवाकर लिखा गया अनुचित ही लगा । 

सम्भवत: सर्वप्रथम पूजाञ्जलिम ही पृजाकी महत्ता, मूलखोत और काल दोषज बिक्ृतिका, प्राचीन- 
अर्वाचीन पूजाका विधिवत्‌ साधार विश्लेषण-विवेचन किया गया । पंडित प्रवर फूलचन्द्रजी मिद्धान्तशास्त्री ने जो 
प्रास्ताविक वक्तव्य प्रथम संस्करणमे लिखा था, वह अठारह पृष्ठोंकी परिधिमे पठनीय-मननीय-चिन्तनीय है । 


कृतिकर्म-साधु और गृहस्थ दोनोंके कार्योमे मुख्य आवश्यक है । यद्यपि साधु सांसारिक प्रयोजनोंसे 
मुक्त हो जाता है, फिर भी उसका चित्त भूलकर भी लौकिक समृद्धि, यश्ष और अपनी पुजा आदिकी ओर आहृष्ट 
न हो और गमनागमन, आहार-ग्रहण आदि प्रवृत्ति करते समय लगे हुए दोषोका परिमार्जन होता रहे, इसलिए 
साधु इंतिकंको स्वीकार करता है । गृहस्थकी जीवनचर्या ही ऐसी होती हैं कि जिसके कारण उसकी प्रवृत्ति 
निरन्तर सदोष बनी रहती है, इसलिए उसे भी कृतिकर्म करनेका उपदेश दिया जाता हैं । 

कृतिकमके मूलाचारमे चार पर्यायवाची नाम दिए हँ--कृतिकर्म, चितिकर्म, पूजाकर्म और विनयकर्म । 
इनकी व्याख्या करते हुए भूमिकामे स्पष्ट किया गया हैँ कि जिस अक्षरोच्चार रूप बाचनिक क्रियाके परिणार्मों- 
की विशुद्धि रूप मानसिक क्रियाके और नमस्कारादिरूप कारयिक क्रियाके करनेसे ज्ञानावरणादि आठ प्रकारके 
कर्मोंका 'इंत्यते छिद्यते' छेद होता है उसे कृति कर्म कहते है। यह पृष्य संचयका कारण है इसलिए इसे चिति- 
कर्म कहते हैं। इसमे चौबीस तीर्थकरों और पांच परमेष्टी आदिकी पूजा की जाती हैं, इसलिए इसे पूजा कम 
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भी कहते हैं तथा इसके द्वारा उत्कृष्ट विनय प्रकाशित होती है इसलिये इसे विनय कर्म भी कहते हैं । यहाँ 
बविनयकी “विनीयते निराक्रियते ' ऐसी व्युत्पत्ति करके इसका फल कर्मोंकी उदय और उदीरणा आदि कर के उनका 
नाश करना भी बतलाया गया है । तात्पर्य यह है कि कृतिकर्म जहाँ निजराका कारण है, वहाँ बह उत्कृष्ट 
पुण्य संचयमें हेतु है और विनय गृणका मूल है। इसलिए उसे प्रमाद रहित होकर साधुओं और गृहस्थोको यथा- 
विधि करता चाहिए । 


विचारणीय विषयमें पंडितजीने पृजाके आह्वान-स्थापन-सन्निधिकरणके बिषयमे संकेत किया हूँ । जैन 
परम्परामें स्थापना निक्षेपका बहुत महत्त्व है; इसमें सन्देह नहीं | पंडित प्रवर आशाधरजीने जिनाकारको प्रकट 
करने वाली मूत्तिके न रहनेपर अक्षतादिमे भी स्थापना करनेका विधान किया है, किन्तु जहाँ साक्षात्‌ जिन- 
प्रतिमा विराजमान है, वहाँ क्या आह्वान आदि क्रियाका किया जाना आवश्प्रक है ? विसर्जन आकर पूजा स्वीकार 
करने बालेका किया जाता है, किन्तु जैन धर्मके अनुसार (न) कोई आता है और न पृजामें अर्पण किये भागको 
स्वीकारता है। इस स्थितिमं पूजाके अन्तमे विसर्जन करना क्या आवश्यक है ? आपने विसर्जन पाठके आह्वान '* 
मन्त्रहीनंसे मिलते-जुलते ब्राह्मणघर्मके इलोक देकर तुलनात्मक अध्ययनकों बल दिया है । 

(१) सम्यर्दर्शन बोध---ते मंगलम्‌ [मंगलाष्टक दूसरा 8छोक] निर्दोष सम्यग्दशन, सम्यग्शान, सम्यकचारित्र 
यह पवित्र रत्नश्रय है ! श्री सम्पन्न मुक्ति नगरके स्वामी भगवान्‌ जिनदेवने इसे अपवर्ग देने वाला कहा है । 
इस प्रकार जो यह तीन प्रकारका धर्म कहा गया है, वह तथा इसके साथ सूक्ति सुधा, समस्त जिन प्रतिमा और 
लक्ष्मीका आधारभूत जिनालय मिलकर चार प्रकारका धर्म कहा गया, वह तुम्हारा मंगल करे | 

(-) दृष्टं जिनेन्द्र''नृपुरनादरम्यम्‌ [दृष्टाष्टक स्तोत्र ५वा इलोक] आज मैंने जो हिलती हुई सुन्दर 
मालाओंसे आकुल हुए श्रमरोंके कारण ललित अलकोंकी शोभाकों धारण कर रहा है ओर जो मधुर शब्द युक्त 
वाद्य और लयके साथ नृत्य करती हुई वारांगनाओंकी लीलासे हिलते हुए वलूय और नृपुरके नादसे रमणीय 
प्रतीत होता है ऐसे जिनेन्द्र-भवनके दर्शन किए । 

(३) श्रीमज्जिनेन्द्र “ मयाम्यधायि [लघु अभिषेक पाठ (ला श्लोक] तीन लोकके ईद स्याद्वाद नीतिके 
नायक ओर अनन्त चतुष्टयके धनी श्रीसम्पन्त जिनेन्द्रदेवको नमस्कार करके मैंने मूल संघके अनुसार सम्यग्दृष्टि 
जीवोंके सुक्ृतको एक मात्र कारणभूत जिनेन्द्रदेबकी यह पूजा-विधि कही । 

(४) उदकचन्दन'' जिननाथमहं यजे (नित्यपूजा अध॑-इलोक) में प्रशस्त मंगलगानके (मंगल जिनेन्द्र 
स्तवनके) शब्दोंसे गुंजायमान जिनमन्दिरमे जिनेन्द्रदेवका जल, चन्दन, अक्षत, पुष्प, नैवेय, दीप, धुप, फल तथा 
भर्धसे पूजन करता हूँ । 

(५५) प्रज्ञात्रधाना' परमर्षयों नः (नित्यपूजा मुनि स्तबन ४ था इलोक) प्रन्नाश्रमण, प्रत्येक बुद्ध, 
अभिन्‍नदक् पूर्वो, चतुर्दश पूर्बो, प्रकृष्टवादो और अष्टाग महानिमित्तके ज्ञाता मुनिवर हमारा कल्याण करे । 

(६) देवि श्री श्रुतदेवते''''संपूजयामोउ्धुना (देवशास्त्र गुरुपुजा ३ेरा इलोक) है देबि ! हैं श्रुतदेवत ! हे 
भगवति !! तेरे चरण कमलोंमें भोरेकी तरह मुझे स्नेह है । हें माता, मेरी प्रार्थना हैँ कि तुम सदा मेरे चित्तमे 
बनी रहो । है जिनमुखसे उत्पन्न जिनवाणी ! तुम मेरो सदा रक्षा करो और मेरी ओर देखकर मुझपर प्रसन्न 
होओ | अब मैं आपकी पूजा करता हूँ । 

(७) बारह विहू संजम “ते तरन्ति (देवशास्त्रगु रु पूुजाकी जयम'ठा इलोक (८वा) जो बारह प्रकारका 
संयम धारण करते हैं, चारों प्रकारकी विकथाओंका परित्याग करते हैं और जो बाईस परीषहोंको सहन करते 
हैं, वे मुनि संसार रूपी महासमुद्रको पार करते हैँ । 
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(८) निज मनोसणि “ घिद्धमह परिपूजये (सिद्धूपूजा भावाष्टक १ऊछा इलोक) अपने मत रूपी मणिके 
पात्रसें भरे हुए समता रस रूपी अनुपम अमृत रसकी धारासे केवलज्ञान रूपी कलासे मनोहर सहज सिद्ध 
परमात्माकी में पूजा करता हूँ । 

(९) जिनस्नान॑"''सन्मार्गप्रभाववा (घोडशकारण पूजा इलोक १७वां) जिनदेवका अभिषेक, श्षुतका 
व्याख्यान, गीत-वाद्य तथा नृत्य आदि पूजा जहाँ की जाती है वह सन्मार्ग प्रभावना है । 

(१०) सच्चेण जि सोहुइ' ” तियस सेवा वहूंति (दशलक्षण पूजा गाथा ४ सत्यधर्म) सत्यसे मतृष्य- जन्म 
शोभा पाता है, सत्यसे ही पुण्य कर्म प्रवृत्त होता है, सत्यसे सब गुणोका समुदाय महानताको प्राप्त होता हैं अर 
सत्यके कारण ही देव सेवा-त्र त स्वीकार करते हैं । 

अनुदित अंशोंको दृष्टिपयमें रखते हुए कहा जा सकता है कि अनुवाद बहुत अच्छा हुआ । अनावश्यक 
विस्तार-संक्षेप दोनों ही नही है । अनुवादकी भाषापर संस्कृतनिष्ठ शैलीका प्रभाव सुस्पष्ट लक्षित होता है । 
वास्तवमें विद्वान्‌ सम्पादकने ज्ञानपीठ पूजाञुजलिके प्रणयनम पर्याप्त परिश्रम किया हे । पूजाझुजलि जैसा प्रयत्न 
अपनी दिशाका सुदृढ़ सशक्त चरण है और उसकी सफलताका बहुत कुछ श्रेय पड्ित फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री- 
को है। उन्होंने स्वतन्त्र होकर जिन ग्रन्थोंके भाष्य लिखे, उनमे आपकी उच्चकोटिकी विद्वत्ता पग-पग पर लक्षित 
होती है । 

इसमें कोई सन्देह नही है कि “ज्ञानपीठ-पूजाजलि/ के प्रास्ताविक वक्तव्यमे प्रकाशित पण्डितजीके विचार 
आज भी प्रेरणादायक, बतमान परिस्थितिमे जैन समाजको जागृत करने वाले, स्फूर्ति प्रदान करने बाले है । 
पण्डितजीने निष्कर्ष रूपमे यह तथ्य उजागर किया है कि वतंमान पूजा-विधिमे कृति-कर्मका जो आवश्यक अंश 
छूट गया है, यथास्थान उस अवश्य ही सम्मिलित कर लेना चाहिए और प्रतिष्ठा-पाठके आधारस इसमे जिस 
तत्वने प्रवेश कर लिया है, उसका संशोधन कर देना चाहिए । क्योकि पंचकल्याणक प्रतिप्ठा-विधिमे और देव- 
पूजामें प्रयोजन आदिकी दृष्टिसे बहुत अन्तर हैं । प्रतिष्ठा-विधिमे प्रतिमाको प्रतिष्ठित करनेका प्रयोजन है और 
देब-पूजामें प्रतिमाको साक्षात्‌ जिन मान कर उसको उपासना करनेका प्रयोजन हैँ । अत- समाजको इसी दृष्टिसे 
पूजा-पाठ करना चाहिए । 

इस प्रकार पूजाडजलि कई दृष्टियोंस उपयोगी एवं महत्त्वपूर्ण हू। भविष्यम भी जैन विद्वान्‌ इस प्रकार- 
के संकलन तैयार कर जैन पृजाविधिपर अधिक-से-अधिक शोधपूर्ण विचार प्रकाशित कर सकेगे । 


वर्ण-जाति ओर धरम : एक चिन्तन 


डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन, लखनऊ 


“वर्ण, जाति और घर्म' श्री पं० फूलचन्द्र जी सिद्धान्तमास्त्री प्रणेत एक ऐसी विचारोत्तेजक, पठनीय 
एवं मननीय कृति है, जिसमें आधुनिक युगकी एक उ्यलन्त समस्याका आगम ओऔर युक्तिके आलोकमे विशद 
विवेचन तथा समाधान प्रस्तुत करनेका उत्तम प्रयास किया गया है। पुस्तक प्रणयनम मुख्य प्रेरक स्व० साहू 
शान्तिप्रसाद जैन थे, जो अपने प्रगतिशील विचारों, सुछझी हुई समीचीन दृष्टि, उदाराशब, दानशीलता और 
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समाजके सर्वतोन्मुखी उन्‍नयनक्री उत्कट लगनके कारण न केवल भ्रबुद्ध वर्गके, बरन्‌ अपने समयमे अखिल जैन 
समाजके सर्वाधिक जनप्रिय नेता रहे । पुस्तकका प्रकाशन भी साहूजी द्वारा संस्थापित भारतीय ज्ञानपीझसे 
उसकी मूत्तिदेवी ग्रन्थमालाके भ्रन्थांक ८ के रूपमे प्रथम बार सन्‌ (९६३ ई० में हुआ था । प्रचारकी दृष्टिसे 
इस साधिक ४५० पृष्ठोंकी सुमुद्रित सजिल्द पुस्तकका मूल्य मात्र तीन रुपये रखा गया था। पुस्तककी भाषा 
और झौली विषयवस्तुके अनुरूप प्रौढ़, सरल-सुबोष, ताकिक एवं समीक्षात्मक है। प्रबुद्धचेता वर्गमें पुस्तकका 
स्वागत भी अच्छा हुआ । 


प्रारंभिक दो क्षब्दोंमे विद्वान लेखकने पुस्तक-प्रणयनके हेतुका संकेत करते हुए बताया है कि 
भारतबर्षमें स॒द्यः प्रचलित जातिप्रथा, जो देश और समाजके लिए हानिकारक सिद्ध हुई हैं ओर हो रही है, 
मूलत: ब्राह्मणधर्मते सम्बद्ध है, उस धर्मका बह बस्तुतः मूलाधार ही हैं जबकि जैनधर्मका जातिबमंके साथ थोड़ा 
भी सम्बन्ध नहीं है। मल जैन साहित्य इकका साक्षी है। किन्तु मध्यकालमें जातिधमंका व्यापक प्रचार 
होनेके कारण परवर्ती जैन साहित्यमे उसकी छाया स्पष्ट दृष्टिगोचर होती हैं । तथापि जिन आचार्योने जाति, 
कुल, गोत्र आदिकी प्रथाको परिस्थितिवश धमंका अंग बनानेका उपक्रम किया, उन्होंने भो उसे बीतराग 
भंगवान्‌की वाणी या आगम कभी नहीं कहा- या तो उसका निर्षेध किया अथवा उसे गृ हस्थके लोकिक धर्मका 
अंग प्रतिपादित किया, जिसमे ब्राह्मणीय वेदों, मनुस्मृति आदिको प्रमाण बताया, “न आग्रमको नहीं ॥ इस 
विषयपर जैन शास्त्रीय दृष्टिसि अभी तक कोई सागोपांग मीमासा नहीं हो पाई थी। स्व० साहूजी जैसे 
अनेक प्रबुद्ध सज्जनोंकों यह कपी खटकतो थी। अतः पं० फूलचन्द्रजीसे आग्रह किया गया और उन्होंने 
विचार एवं श्रमपू्ंक इस पुस्तकका प्रश्यन किया । 

पुस्तकके दो भाग है--प्रथम भागमें १५ उपयुक्त शीर्षकोंके अन्तर्गत विवक्षित प्रकरणोंपर तुलनात्मक 
एवं समीक्षात्मक दृष्टिमे विस्तृत ऊहापोह किया गया है; यथा-- (१) घर्म महत्ता, व्याख्या, अवान्तर भेद एवं 
उनका स्वरूप, (२। व्यक्तिघर्म-आत्मधर्म या जिनधर्म, (३) समाज धर्म या लोकिक धर्म, (४) नोआगम भाव 
मनुष्योंमे धर्माधर्म-मोमासा, (५) गोत्रमीमांसा, (६) कु मीमांसा, (७) जातिमीमासा, (८) वर्णमीमांसा, 
(९) ब्राह्मणवर्ण-मीमासा, (१०) यज्ञोपवीत-मीमासा (११) जिनदीक्षाघिकार-मीमांसा, (१२) आहारअहण- 
मीमांसा, (१२) समवसरणप्रवेश-मीमासा, (१४/ जिनमन्दिरप्रवेश्च-्मीमांसा, और (१५) आवश्यक षटकर्मः 
मीमांसा । तदनन्तर प्रकृतगें उपयोगी (१७) पौराणिक आख्यानोंका संक्षेपसतार अपने मन्तव्योंके समर्थनर्मे 
दृष्टान्त रूपसे प्रस्तुत कर दिया गया है । दूसरे भागमे अपनी उपरोक्त मीसांसाओके आधारभूत शास्त्रीय 
प्रभाणोंके भाषानुवाद सहित मूलपाठ भी दे दिये गये हैं, जिससे प्रबुद्ध पाठक स्वयं भी देख सकें कि उक्त 
मुदुदोंके पीछे शास्त्राधार क्या और कितना है ; साथ ही, /क्षेत्रकी दृष्टिसि मनुष्योंमे धर्माधर्म मीमांसा और 
मीमांसापर भी शास्त्राधार निर्देशित कर दिये गये है ।' 

इस प्रकार पुस्तकें जाति-समस्यासे सम्बद्ध प्रायः सभी विषयोंका विशद विवेचन किया गया है। 
उक्त विवेचनोंसे जो निष्कर्ष प्राप्त किये हैं अथवा प्रतिपत्तियाँ प्रतिफलित की है, वे अधिकतर निबिवाद एवं 
ग्राह्म हैं, और जो कोई विवादस्थ भी हैं, वे भी पाठककों पुनः चिन्तन करनेके लिए विवश करती हैं | इस 
विषयमें सन्देहके लिए अवकाश नही है कि भारतीय परम्परामें जैनधर्म अपनी उदारता एवं व्यापक दृष्टिके 
कारण महत्वपूर्ण स्थान रखता है । 'धम' शब्दकी एक व्याख्याफे अनुसार वह ऐसा कर्तव्य है जो मानवमात्रके 
ही भहीं, प्राणीमात्रके ऐहिलोकिक और पारलौकिफक जीवनकों नियम्त्रित करके सबको सुपथपर ले चलनेमें 
सह्यायक होता है !” वस्तुतः जिनधर्म, आत्मधर्म या व्यक्तियादी धर्म है, जो बिना किसी भी मेदभावके समस्त 
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प्राणियोंकी ऐहिक एवं पारछौकिक उन्नति तथा सुलसूविघाका विचार करता है, जबकि सामाजिक या लौकिक 
धर्म केवल भनृष्योंके ही ऐहिक हितसाधन तक सोमित होता है और बहुधा अनगिनत विविध अन्यविष्वासों एवं 
रूढ़ियोंपर अवलम्त्रित रहता है । 

यही कारण है कि जिनघर्म रूपी आत्मधर्मम जाति और कुलको स्थान नहीं है । प्रत्येक मनुष्य उसकी 
साधन द्वारा आत्मोन्‍्नयन करनेका अधिकारी हैं। वर्ण, जाति, कुल, गोत्र आदिका अथवा अन्य भी कोई 
भेदभाव उसमे बाधक नहीं है। लौकिक-घर्म या समाज-धर्म इन आत्मधर्मसे भिन्‍न है। वह मूलतः ब्राह्मण- 
वेदिक परम्पराकी देत है, जिसने शनेः शने: वर्णाश्रम धर्मका रूप छे लिया । उस परम्परामे ब्राह्मण-क्षत्रियादि 
बर्णमेद मूलतः *णकर्मानुसारी ही थे, किन्तु समयके साथ उनके जन्मत. हानेकी मान्यता रूढ़ हो गई । जैन 
गूहस्थोंके सामाजिक था लोकिक धमंपर कालान्तरमें उक्त ब्राह्मणीय वर्णव्यवस्थाका प्रभाव पड़ा, और उन्होने 
भो घीरे-घोरे उसे अपना लिया । किन्तु मूल जिनधर्मके स्वरूप एवं प्रकृतिस उसकी कोई संगति महों है । 
इस प्रसंगसे आचार्य जिनसेनस्वामी प्रणीत आदिपुराण'को उक्त ब्राह्मण वैदिक प्रभाव-प्रहणका मुख्यतया 
उत्तरदायी बताते हुए विद्वान्‌ लेखकने उक्त पुराणकी पर्यालोचना की है । 


घट्खण्डागम सिद्धान्त, कषायप्राभूत आदि दिगम्बर आगमोंके तथा मूलाचार, भगवती आराधना, 
रत्नकरण्डश्रावकाचार, सर्वार्थेसिद्धि, तत्त्वार्थराजवारतिक जैसे प्रामाणिक प्राचीन शास्त्रोंके आधारसे उन्होंने 
निष्कर्ष निकाला है कि मनुष्योंके ब्राह्मण-क्षत्रिय-वैश्यं-धुद्धादि भेद उक्त साहित्यमें उपलब्ध नहीं होते, यह कि 
द्रब्यस्त्रियों एवं द्रव्य-नपसकोंको छोड़कर आगमप्रतिपादित पन्द्रह कर्म भूमियोंम उत्पन्न जितने भो तथाकथित 
आय॑ और म्लेच्छ मनुष्य हैं, उनमे सम्यकत्व, संगमासंयम और संयम रूप पूर्ण धर्मकी प्राप्ति संभव है, और 
यह कि वर्णके आधारपर धर्माधर्मका विचार करनेकी पद्धति बहुत ही अर्वाचीन है । (पृ० १००)। 


गोत्र मीमांसाके संदर्भमें निकाले गये निष्कर्षोके अनुसार गोत्रकर्म जीवविपाकी है, पुद्गल विपाकी 
नहीं हैं। भीजकरममके उदयसे हुई जीवकी उच्च और नीच पर्यायोंका सम्बन्ध शरीरके आश्रयसे कल्पित किये 
गये कुछ, वंश या जातिके साथ नही हैं । लोकमे जो उच्च कुल वाले माने जाते है उनमें भी बहुतसे मनुष्य 
भावसे नीचगोत्री हो सकते हैं, और नीचकुली माने जाने वालोंमें बहुतसे भावसे उच्चगोन्नी हो सकते हैं । 
इृदवाकुकुल आदि लौकिक मान्यताएँ काल्पनिक हैं; परमार्थ सत नही हैं। एक ही भवमे गोत्र परिवर्तन भी 
हो सकता है, यथा जो मनुष्य सकल संयभकों धारण करते है उनके नियमसे नीचगोत्र बदल कर उच्चगोत्र 
हो जाता है। इसी प्रकार जो तिर्यंत्र संयमासंयप स्वीकार करता है, उसका भी नीचगोत्र बदल कर उच्च 
गोत्र हो जाता है। गोन्नका सम्बन्ध वर्णव्यवस्थाके साथ न होकर, प्राणीके जीवनके साथ होता हैं, और उसकी 
व्याप्ति चारों गतियोंके जीवोंमें देखी जाती है। आगममे उच्चगोत्रको भव प्रत्यय और गुणप्रत्यय, दोनों 
प्रकारका बताया है। सारांश यह हैं कि जिनके जीवनमे स्थावलूम्बनकी ज्योति जगती रहती है, वे उच्चगोन्नी 
होते है। और इनके विपरीत शेष मनुष्य या प्राणी नीचगोत्री होते हैं। लेखकका कहना है कि मध्यकाछके 
पूर्व जेन वाइमयमें यह विचार ही नहीं आया था कि क्राह्मणादि तीन वर्णोके मनुष्य ही दीक्षायोग्य हूँ; अन्य 
नहीं हैँ । विद्वान्‌ लेखकने गोत्र-्मोमांसा'का उपसंहार करते हुए एक बड़े ही मार्केफी बात कही है कि जो 
व्यक्ति आत्माकी स्वतन्त्रता स्वीकार करके स्वावरूम्बनके मार्गपर चल रहा है, प्रकटमें भ् ही वह जेन 
सम्प्रदायमें दीक्षित न हुआ हो, तो भी प्रसंग आनेपर उसे जैन माननेसे अस्वीकार मत करिये । धर्म सनातन 
सत्य हैं। जैनधर्ममे; चाहे उच्चगोत्री हो या नीचगोत्री; आय॑ हो या म्लेच्छ, अथवा ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
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श॒द्र, कोई भी हो, सब मनुष्योंके लिए धर्मका द्वार समान रूंपसे खुला हुआ है। उच्चगोत्री तो रत्नश्नयके पात्र 
है ही, जो नीचगोजी हैं वह भी रत्नत्रयका पात्र हैं। धर्मकी महिमा बहुत बड़ी है। कुल शुद्धि जैसे कल्पित 
आवरभोंके द्वारा उसके प्रवाहको रोकना असम्भव है (प० १३५व १३८) 

“जाति-मीमांसा'” में विद्वान्‌ लेखकने प्रचलित जातिवादके अहितकर परिणामों तथा उसकी निस्सारता 
पर प्रकाश डाला हैं, और पाठकोंका ध्यान इस तथ्यकी ओर आकृष्ट किया है कि कुन्दकुन्द, समन्तभद्र, पृज्य- 
पाद, प्रभृति प्राचीन प्रामाणिक आचार्यपुंगवों तथा उनके परवर्ती जटासिहनंदि, रविषेण, अकलंक, जिनसेन 
पुस्नाटसंघी, गुणभद्र, अमितगति, प्रभाचन्द्र, शुभचन्द्र आदि अनेक आचार्यप्रवरोंने जातिवादका निषेध हो किया 
है और गुणपक्षकी ही स्थापना की है । वस्तुतः प्राचीन आचार्योंने प्रायः सर्वत्र लौकिक जातिमद एवं कुलमदको 
नीचगोत्रके आल्रव-बन्धका मुख्य कारण घोषित किया है | 

बर्णमीमांसामें वर्णव्यवस्था सम्बन्धी ब्राह्मणधघर्म तथा जैनधर्मकी दृष्टियोंकी तुलनासमक समीक्षा करते 
हुए विद्वान लेखकने षट्कर्म व्यवस्था, शुद्र वर्ण और उनका कर्म, वर्ण और विवाह, स्पृश्यास्पर्श विचार आदि 
प्रमंगोपात्त प्रश्नोंका जैन दृष्टिसि समाधान किया हैँ । उसी प्रकार, ब्राह्मण वर्णी उत्पत्ति और उसके कर्मका 
उभय परम्पराओंकी दृष्टिसे विवेचन किया है और यह भी सिद्ध करनेका प्रयास किया है कि यजश्ोपवीत भी 
ब्राह्मण परम्पराकी ही देन है । जैन परम्परामे वह कभी स्वीकृत नहीं रहा । इस प्रसंगमें पुस्तकके प्‌ ० २२८ 
पर किसी भूलसे पं० बनारसीदासके स्थानमें पण्डित आशाधरका नाम छप गया है--उद्धुृत घटना एवं पोक्तयाँ 
पं० बनारसीदासके 'अर्धभथानक' की हैँ । 

“जिनदीक्षाधिकारमीमासा' मे आगम साहित्य, करुन्दकुन्दाचार्यकी कृतियों, मुलाचार, वरागचरित, 
पदमपुराण, हरिवंशपुराण आदि ग्रन्थोंके आघारसे निष्कर्ष निकाला गया है कि श॒द्गवर्णके मनुष्य भी मुनि दीक्षा 
लेकर मोक्ष के अधिकारी है, और यह कि इस विषयमें जैन पर्रपराके जितने भो सम्प्रदाय है, उनमें मतभेद नही 
रहा है (१० २४०) | आहारम्रहणमी मासामे दान देनेका अधिकारी कौन है, देय द्रव्यकी शुद्धि, आहारके ३२ 
अन्तराय आदिका विवेचन है । समवसरणप्रवेशभीमासा तथा जिनमन्दिर-प्रवेश मीमांसाके प्रसंगमें यह सिद्ध 
करनेंक! प्रयास किया गया है कि शद्र जिनमन्दिरमें जाये, इसका कही निषेध नहीं है (१० २५२ व २५८ आदि)। 
आवश्यक-षट्कर्म-मीमाभामें भी महापुराणकारके मतकी पर्यालोचना की गई हैं, और कहा गया है कि 'जैनघर्म' 
में वर्णाश्रम धर्मंकी प्रथा महापुराणके कर्ता आचाय॑ जिनसेनने चलाई है । इसके पहले जेनवर्ममे श्रावकधर्म और 
मुनिधर्म प्रचलित था, वर्णाश्षम धर्म नहीं | तीन वर्णके मनुष्य दीक्षाके योग्य हैं तथा वे ही इज्या आदि घट्कर्म- 
के अधिकारी है, ये दोनों विशेषताएँ वर्णाश्रम धर्ममें ही पाई जाती है, श्रावकघर्म और मुनिधर्मका प्रतिपादन 
करनेवाले जनघर्ममे नही । इसके अनुसार तो मनुष्यमात्र (लब्धपर्याप्त और भोगभूमिजा मनुष्य नहो। भ्रावक- 
दीक्षा ओर मुनिदीक्षाके अधिकारी है । तथा वे इन घंर्मोका पालन करते हुए सामायिक्र आदि षट्कर्मोके भी 
अधिकारी हैं (१० २८७)। 

बिद्वान्‌ लेखकने अपने विषय-विवेचनमें सर्वमान्य प्रामाणिक शास्त्रीय आधारों, पौराणिक दृष्टान्तों तक 
और युक्तियोंका यथोचित अवलूम्बन लिया है। उनके किनन्‍्हीं मन्तब्यों, निष्कर्षों, तकों और शास्त्रीय व्याख्याओं 
से सम्भव है कि कहीं-कहीं किन्‍्हीं पाठकोंको कोई मदमेद भी हो, तथापि समभ्र विवेचनके उनके इस अन्तिम 
सिष्कर्षसे कि--- आगमका सम्बन्ध केवल मोक्षमार्गसे है, सामाजिक व्यवस्थाके साथ नहीं। सामाजिक व्यव- 
स्थाएँ बदलती रहती हैं, परन्तु मोक्षमार्सकी व्यवस्था त्रिकालाबाधित है। उसमें परिवर्तत नही हो सकता-- 
किसी भी प्रबुद्ध एवं बिवेकश्ील व्यक्तिको क्रोई आपत्ति हो सकती है, ऐसा प्रतीत नही होता । 

< १ 
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वास्तपमें प्रचलित जातिप्रथा कभी और कही कैसी भी रही हो और किन्‍्हीं परिस्थितियोंमे उपादेय या 
शायद आवश्यक भी रही हो, किन्तु काल-दोष एवं निहित स्वार्थोके कारण उसमे जो कुरूढ़ियाँ, कुरीतियाँ, 
विकृतियाँ एवं अच्धविश्वास घर कर गये है, और परिणामस्वरूप देशमें, राष्ट्रमे, समाजमें, एक ही धर्मसम्प्रदाय 
के अनुयागियोंमें जो टुकड़े-टुकड़े हो गये है, पारस्परिक फूट, बेमनस्य एवं भेदभाव खुलकर सामने आ रहे हैं, 
वैयक्तिक या समूह, सम्प्रदाय या समाज, देश या राष्ट्र किसीके लिए भी हितकर नहीं, अहितकर ही हैं, तथा 
प्रमतिके सबसे बड़े अवरोधक हैं | धर्मकी आड़ लेकर या कतिपय धर्मशास्त्रोक्ी साक्षी देकर जो उनका पोषण 
किया जाता है, और उनका विरोध करनेवालोंका मुँह बन्द करनेका प्रयत्न किया जाता हैं, उससे यह आवश्यक 
हो जाता है कि व्यक्ति और समाज, दोनोंके हो हितमे धर्मके मर्मको धर्मकी मूछाम्नायके प्रामाणिक शास्त्रोंसे 
जाना और समझा जाय । 


मनुष्य स्वयंको सर्दवसे श्रेष्ठतम प्राणी कहता आया है। उसका यह दावा अनुचित भी नहीं है । मानव- 
की अदम्य जिज्ञासा एवं अप्रतिम बुद्धि वैभवने प्राकृतिक-भौतिक जगतमे ही नहीं, आध्यात्मिक जगत्‌में भी अन- 
गिनत आविष्कार किये हैं । धर्म तत्त्व भी उसीकी एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण उपलब्धि है। धर्म सभी देशों और 
कालोंमें जन-जनके मानसको सर्वाधिक प्रभावित करनेवाला यही तत्त्व रहा है। साथ ही, प्रायः सभी धर्म- 
प्रबर्तंकोंने, उन्होंने भी जिन्होंने मनुष्येतर अन्य प्राणियोंकी उपेक्षा की, मनृष्योंको ऊँच-नीच आदिके पारस्परिक 
भेदभावोंसे ऊपर उठनेका ही उपदेश दिया | अतएव यहूदी, ईसाई, मुसलमान, यहाँ तक कि बोद्ध एवं सिक्ख 
आदि कई भारतीय धर्म मी, मनुष्यमात्रकी समानताका-इगेलिटेरियनिगज्मका दावा करते है, और जातिवादको 
स्वीकार करते केवल ब्राह्मण वैदिक परम्परासे उदभूत तथाकथित हिन्दूधर्म ही इसका अपवाद हैं । तथापि विडं- 
बना यह है कि उन मूलतः समानतावादी एवं जातिवाद विरोधी सम्प्रदायोंमे भी ऊँच-तीचका वर्गभदपरक 
जातिवाद किसी न किसी प्रकार या रूपमे घर कर ही गया । अन्तर इतना ही है कि उनमे उसकी जकड और 
पकड़ इसनी सख्त नहीं है जितनी कि हिन्टू धर्ममे हैं। आजका प्रगतिशील प्रवुद्ध विश्वमानस ऐसे भेदभावोंकी 
मानवके कल्याण एवं उन्‍नयनमें बाधक समझता है और उनका विरोध करता हैं। ऐसी स्थितिमे यह अन्वेषण एवं 
गवेषणा करना कि निग्नंन्थ श्रमण तीथ्करों द्वारा पुरस्कृत जैनधर्मका इस विषयमे क्या दृष्टिकोण है, अत्यावध्यक 
हो जाता हैं। साथ ही यह देखना भी आवश्यक है वि क्या सामाजिक संगठनके हितमे भी उक्त भेदादिकी कोई 
उपयोगिता है, और हैं तो किस रूपमें तथा किस सीमा तक । 

इस प्रसंगमे आन्तिके दो मुख्य कारण प्रतीत होते है--एक तो यह कि वर्ण-जाति-कुल-गोतरमेंसे प्रत्येक 
शब्दके कई-कई अर्थ हैं--जिनाग्रममें कर्म-सिद्धान्तानुसार उनमेसे प्रत्येकका जो अर्थ है बह लोक व्यवहारमें प्रच- 
लित अर्थसे भिन्‍न एवं विलक्षण हैं। दोनोंको अभिन्‍न मान लेनेसे आन्त घारणाएँ बन जाती हैँ । दूपरे, जो 
लोकिक, सामाजिक या व्यवहार धर्म हूँ, वह परिस्थितिजन्य है, देशकालानुत्तार परिवरंनीय या संशोधनीय हैं, 
इस स्थल तथ्यको भूलकर उसे जिनधर्म-आत्मधर्म-निश्चयधमं या मोक्ष मार्ससे, जो कि शाइवत एवं अपरिवर्तनीय 
हैं, अभिन्न समझ लिया जाता है । पक्षव्यामोह्‌ एवं कदाग्रहसे मुक्त होकर अान्तिके जनक इन दोनों कारणोंको- 
जिनधमंकी प्रकृति, उसके सिद्धान्त, तत्त्वज्ञान एवं मौलिक परम्पराके प्रतिपादक प्राचीन प्रामाणिक साहित्यके 
आलोकमें भलीभाति समझकर प्रकृत विषयके सम्बन्धमे निर्णय करने चाहिए। इसका यह अर्थ भी नहीं है 
कि छौकिक, सामाजिक या व्यवहार धर्मको सवंधा नकार दिया जाय--न वैत्ता सम्भव है और न हितकर ही । 
परन्तु उसमें युगानुसारी तथा क्षेत्रानुतारी आवश्यक परिवर्तन, सशोधनादि करनेमे भी संकोच नहीं करता 
पाहिए । व्यावहारिक, सामाजिक या छौकिक घर्मकी व्यवस्थाएं, संस्थाएँ या श्रथाएँ रहेंगी ही, उनका रहना 
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अपैज्नित भी है, किन्तु वे ऐसी है जो सम्यवत्वको दूषित करने वाढी न हों, उसकी पोषक हों--मोक्षमार्ममें 
बाधक न हों, उसकी साधक हों । 


१८५७ ई० के स्वातन्त्रय समरके उपरान्त जब इस भहादेश पर अंग्रेजी शासन सुव्यवस्थित हो गया तो 
प्रायः समग्र देशमें नवजागृति एवं अम्युत्थानकी एक अभूतपूर्व लहर शर्न शर्म: व्याप्त होने ऊमी, जिससे जैन 
समाज भी अप्रभावित न रह सका । फलस्वरूप लगभग १८७५ से १९२५ ई० के पचास वर्षोमें शिक्षा एवं 
धर्मप्रचारके साथ-साथ समाज सुधारके भी अनेक आन्दोलन और अभियान चले । धर्मशास्त्रोंका मुद्रण-प्रकाशन, 
शिक्षालयोंकी स्थापना, स्त्रीजातिका उद्धार, कुरीतियोंके निवारणके उपक्रम, कई अखिल भारतीय सुधारवादी 
संग्रठनोंका उदय तथा धार्मिक-स/माजिक पत्र-पत्रिकाओंका प्रकाशन आदि उन्होंके परिणाम थे । जातिप्रथाकी 
कुरीतियों एवं हानियों पर केवल तथाकथित बाब॒पार्टी (आधुनिक अग्रेजी शिक्षा प्राप्त सुधारक वर्ग) ने ही नही, 
तथाकथित पंडितदलके भी गुरु गोपालदास बरेया जेसे महारथियोंने आवाज उठाई । बा० सूरजभान वकील, 
पंडित नाथ्राम प्रेमी, ब्र० शीतलप्रसाद, आचार्य जुगलकिशोर मुख्तार प्रभूति अनेक ध्षास्त्रन्ष सुधारकोंने उस 
अभियानमे प्रभुत योग दिया । अनेक पुस्तकें व छेखादि भी लिखे गए । मुख्तार सा० की पुस्तक जिनपुजाधिकार 
मीमांसा, शिक्षाप्रद शास्त्रीय उदाहरण, जनघर्म सर्वोदय तीर्थ हैं, ग्रन्थपरीक्षाएं आदि पण्डित दरबारी लाल 
सत्यभक्त की विजातीय विवाह मीमांसा, बा० जयभगवानकी वीरशासनकी उदारता, पण्डित परमेष्ठीदासकी 
जेनधर्मकी उदारता, जंसी पुस्तकें तथा विभिन्‍न लेखकोंके मेकडों लेख प्रकाशित हुए और सुधारकोंके मंचीय 
जो भी मिले भाषणोंमे समाजकों क्षकझोरा । समाजमें विचार परिवतंन भी होने लगा । स्वतन्त्रता प्राप्तिके उप- 
रान्त आधुनिक युगकी नई परिस्थितियोंसे उसमें और अधिक वेग आया । ऐसी स्थितिमें, जैसा कि स्व० साहू 
हान्तिप्रसादजी ने अनुभव किया था, विवक्षित त्रिषयों पर जेनशास्त्रीय दृष्टिसि सांगोपाग मोौमासाकी आवश्य- 
कता थी, जिसकी पूर्ति श्री पण्डित फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्रीकी इस पुस्तक वर्ण, जाति और धर्म मीमासा' 
से बड़े अशोंमे हुई है। पुस्तक तलस्पर्शी और मौलिक है, और विवेचित विषयोंके सम्बन्धभे समाजकों दिशा- 
दर्शन देनेको पूरी क्षमता रखती हैं । सबसे बड़ी बात यह है कि वह स्वतन्त्र विचारणाको प्रेरणा और प्रोत्सा- 
हन देती है। पाठक पग-पंग पर पुनः पुन. सोचने और अपनी पूर्व बद्ध धारणाओंमे संक्षोधन करनेके लिए 
विदश होता है । इस पुस्तकके प्रणयनके लिए पंडितजी साधुवादके पात्र तो हैं ही । 


जयपुर (खानिया) तत्वचचो : एक समीक्षा 
श्री प्रकाश हितेषी शास्त्री, दिल्ली 
आत्माका कल्याण या उत्कर्ष मोक्षमार्ग पर चलनेसे प्रारम्भ होता हैं। उस मोक्षमार्गको प्रशस्थ करनेके 
लिए जिनेख्रकी वाणी पथकी प्रज्ज्वलित प्रदीप है। यह जिनबाणी घार अनुथोगोंमें विभकक्‍त हैं। ये चारों ही 
अनुयोग आन्मोत्यानके लिए अत्यन्त उपयोगी बीतराग्र मार्गंको पुष्ट करते हैं। यद्यपि उनकी कथन-पद्धति एक 
दूसरेसे भिन्‍न मालूम पड़ती हैं। उनमे नय दृष्टिसे तो अन्तर दिखता हैँ, किन्तु लक्ष्य और भाव सबका एकमात्र 
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शांति-पथका प्रदर्शन करना है। कुछ अनुयोगोंमे व्यवहार प्रधान कथन है, तो निश्चय उसमें गौण है । किसीमें 
निश्चय प्रधान कथन हैँ, ते उसमे व्यवहार गौण हैं। नयोका अभाव किसी भी अनुयोगमे देखनेको नहीं 
मिलेमा । क्योकि वस्तुस्वरूपको समझनेके लिए दोनों नयोंका ज्ञान आवश्यक हूँ । जिन्नासु यदि किसी भी नय 
को अस्वीकार कर देगा तो वह मिथ्यादृष्टि ही बना रहेगा । वह आगमका भाव और वस्तुस्वरूपको कभी भी 
नहीं समझ सकता हैँ । वस्तुस्वरूपका ज्ञान न होनेसे उसे सुख शान्तिका पथ मोक्ष मार्ग कभी प्राप्त नहीं हो 
सकता है । 

जहां ज्ञान दोनो नयोंका आवश्यक है बहाँ श्रद्धा दोनों नयोंकी नहीं होती हैं । श्रद्धा उसीकी होती है 
जो अपनेसे पूज्य और बड़ा हो । अपनेको पृज्य भी वही हे जिससे अपने सुखकी प्राप्ति रूप प्रयोजनकी पूति 
हो । अत' श्रद्धा निद्चयनयके विषयभृत त्रिकाली भुव स्वभावकी होती हैं। क्योंकि उसीका आश्रय लेनेसे 
मोक्षमार्ग या धर्मकी प्राप्ति होती है । व्यवहारनय अशुद्ध अवस्था या अखण्ड वस्तुको खण्ड करके बतलाता है । 
अर्थात्‌ त्रिकाल वस्तुका स्वरूप जैसा है, व्यवहारनय बसा नही बतलाता है । अतः ज्ञानका ज्ञेय होकर भी वह 
घ्यानका ध्येय ण श्रद्धाका श्रद्धंय नहीं हैं । इसलिए श्रद्धाकी अपेक्षा हेय कहा गया है । क्योकि उसकी श्रद्धा 
से या ध्यानसे मुक्तिका मार्ग या धर्मका प्रारम्भ नहीं होता हैं। यद्यपि हेय, उपादेयका निर्णय ज्ञान ही कराता 
है, किन्तु ज्ञान यह कभी नहीं कहता है कि ये विकारादि आत्माका असली स्वरूप है या आश्रय करने याग्य 
हूँ । शुद्धाशुद्ध पर्याय या गुणभंद आदिको जानकर भी उससे उपेक्षित रहता हैं ॥ इसलिए व्यवह्ारको हैय और 
निश्चयनयको उपादेय कहा गया है । 


समय-समय पर ऐसा जरूर देखा गया है कि धर्मोपदेशककी रुचिके अनुसार कभी-कभी निश्चय प्रधान 
कथन-शलीकी मुख्यता रही तो कभी व्यवहार शेलीकी प्रधानता रही है, वहाँ दसरा धर्म गौण रहता हैं । 
पहला धर्म मुख्य हो जाता हैं। यदि इस दृष्टिसे श्रोतागण सुननेका प्रयास करें तो कभी बर-विरोध नही बढ़ 
सकता है । 

यहाँ गौणका अर्थ अभाव नही हैँ, किन्तु उसका सद्भाव होते हुए भी इस समय उसका प्रयोजन नहीं 
है, जिसका प्रयोजन है, वह कथनमें आ रहा है। ज्ञान दोनोंका किया जाता है, किन्तु ध्यात एकक्रा हो किया 
जाता है । क्योकि उपयोग एक समयमे एकको ही लक्ष्य बनाता है । एक समयमे दो उपयोग नहीं होते और 
दो समयमे एक उपयोग नहीं हाता है । ध्यान भी उसीका किया जाता है, जिससे अपने प्रयोजनकी पति हो । 
संसारम रहत हुए जीबका एकमात्र प्रयोजन सुख प्राप्ति हैं। वह सुखकी प्राप्ति अपने स्वभावके आश्रयसे 
होती है और जिकाली शाश्वत स्वभावकी बतानेवाछा निश्चयनय है। व्यवहारनय तो बस्तुके खण्ड रूप या 
मिश्विन अवस्थाका ज्ञान कराता है। जिसके ध्यानसे राग एवं संसारकी ही वृद्धि होती है । अत. आचार्योने 
निशच यनयका भूृतार्थ और व्यवहारतयकों अभृतार्थ कहा है । 

आजस कुछ दश्ाब्दियो पूर्व व्यवहार क्रिया-काण्डका ही बाहुल्य रहा हैं । दखा-देखी परम्परा एवं 
भावशूल्य धर्म क्रियाएँ, बल्कि यहाँ त्रक कि गृहीत मिथ्यात्वका भी पोषण होता रहा है । लोग धीरणेन्द, 
पद्मावती आदि कुदेबोंकी पुजा जिनन्द्र मन्दिरम जिनेन्द्र भगवान्‌की तरह करते ये । अतः पशष्डित टोडरमलजीको 
सत्यका प्रचार करनेके लिए महान्‌ सघषंका सामना करना पड़ा था, बल्कि इसी संघर्षको झेलते हुए उन्हें अपना 
बलिदान भी देना पड़ा था । 

ऐसा ही युग इस बासबी शताब्दीम आत्मवेत्ता, अध्यात्म द्ैलीके महान्‌ प्रचारक सत्युरुष श्री कानजी 
स्वामीके उद्भवकें समय दखा गया हैँ । यद्यपि इनके पूर्व॑ब्रह्मचारी शीतलप्रसादजी एवं विद्वदृप्रबर पुज्य 
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गणेश्षप्रसादजी वर्णी अध्यात्मकी ज्योति जछा चुके थ, किन्तु उनके यूगमें इतना अधिक प्रचार-प्रसार नही हो 
सका था, जितना श्री सत्पुरुष कानजी स्वामीके युगमें हुआ । इनकी अध्यात्मकी कथन शैली इतनी आकर्षक 
एवं प्रभावशाली प्रमाणित हुई कि भारतके कोने-कोनेसे लोग सुननेके लिए उनके पास चले आते थे और सरल 
भाषामें अध्यात्मकी कथनीकों सुतकर इतने प्रभावित हो जाते थे कि अपने नगर और गाँवोंमें जाकर अध्यात्म- 
की तर्चा वार्ता एवं स्वाध्यायमें समयसारादि अध्यात्म ग्रन्थोंका पठन-पाठन, अध्ययन-मनन होने लगा । प्रति 
वर्ष इनके शिक्षण-शिविर लगाये जाते जिनमें हजारों भाई-बहिनें जाकर अध्यात्मकी गहराइयोंमें प्रवेश करने 
लगे, गॉँबि-गाँवमे अध्यात्मका शंखनाद गूजने छगा । 


सभी स्थानोंमें निशचय-व्यवहार, निरमित्त-उपादान, कर्ता-कर्म और सात तत्त्वोंकी चर्चासे दिग्दिगंत 
व्याप्त होने लगा । किन्तु जो व्यवहार घर्मको ही सब कुछ माने बैठे थे उसमें ही अपने घमं-कर्तव्यकी इतिश्री 
मानते थे । उन्हें यह अध्यात्मका प्रचार-प्रसार रुचिकर नहीं लमा । उनकी अपनी मान्यताकी नाव डगमगाती- 
सी लगने लगी । अतः जिस तूफानी ढंगसे अध्यात्मका प्रचार-प्रसार बढ़ता, उसी तूफानी ढंगसे उसका विरोध 
भी बढ़ने लगा इसके विरोधके लिए लुप्त प्रायः कुछ सं स्थाओंका पुनरोदय हुआ । कुछ पत्र-पत्रिकाओंने विरोध 
करतेका बीडा ही उठा लिया था। गजटोंके परे पन्‍ने विरोधसे भरे जाते थे। इस विरोधने इतना उग्र रूप 
घारण कर लिया था कि समाज दो फिरकोंमे बट गया । विरोध करने वाले भाइयोंने अध्यात्म प्रेमियोंका नाम 
'सोनगढ़ी' या 'सोनगढ़पंथी' रख दिया और अपनेको आगमपंथी कहने लगे । इस विरोधकी प०ठभृमिमें कुछ 
महाब्रती मुनि वर्गका भी सहयोग प्राप्त था । 


अनेक स्थानोंपर अध्यात्म प्रेमियोंका बहिष्कार किया जाने लगा । कही-कही पर तो भयंकर उपद्रव 
भा किये गये, जिसकी कभी कल्पना भी नही की जा सकती थी । 


इसकी जानकारी पृज्य १०८ आचाय॑ शिवसागरजी महाराजके संधको हुई, तो आचायश्रीने यह भावना 
व्यक्त की कि दोनों ओरके विद्वान्‌ यदि एक स्थान पर बंठकर तत्त्ववचकि द्वारा अपने आपसी मतभेद दूर 
कर ले तो समाजमे अनावश्यक बढ़ता हुआ विरोध शान्त हो सकता हैं। इस शुभ संकल्पको लेकर सघमे 
श्री ब्र० सेठ हीरालाछजी और ब्र० लाड़मलजीने महाराजश्रीकी प्रेरणासे आपसमे सदभावना स्थापित करनेके 
लिए एक सम्मेलन बुलानेका निश्चय किया । यह सम्मेलन दि० २०-८-६३ से १-१०-६३ तक जयपुरके पास 
प्राचीन स्थान खानियामे चला था । इस चर्चाकी पृष्ठभूमिमे श्री प० फूलचन्द्रजी सिद्धान्तशास्त्री द्वारा लिखित 
“जेनतत्त्वममीमासा..ग्रन्थका प्रकाशन प्रमुख रूपसे रहा हे । क्योकि जिन विषयोंपर विरोध किया जाता था 
उतका विवेचन इस प्रकाशनमे विशद रूपसे किया गया था । 


आचायं श्री शिवसागरजी महाराजके संघकी उपस्थितिमें समागत १७ बिद्धानोंकी एक गोष्ठी हुई, 
जिसमे कुछ नियम इस तत्त्वचर्चाके लिए निर्धारित किये गये । 

में इस प्रकार थे+- 

१. चर्चा बीतरागभावसे होगी । 

२. चर्चा लिखित होगी । 

३. वस्तु सिद्धेके लिए आग्रम ही प्रमाण होगा । 

४, प्राकृत, संस्कृत, अपश्रंश ओर हिन्दीके ग्रन्थ प्रमाण माने जायेंगे । 

५, चर्चा शंका-समाधानके रूपमे होगी । 


६४६ : सिद्धास्ताकषार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननदन-प्रन्थ 


६. दोनों ओरसे शंका-समाधानके रूपमें जिन लिखित पत्नोंका आदान-प्रदात होगा, उसमेंसे अपने-अपने 
थत्रोंपर अधिकसे अधिक ५-५ विद्वानों और मध्यस्थकी सही होगी । इसके लिए दोनों पक्षोंकी ओरसे अधिकसे 
अधिक ५-५ प्रतिनिधि नियत होंगे । 

७. किसी एक विषय संबंधी किसी विशेष प्रशनपर शंका-समाधानके रूपमे पतन्रोंका आदान-प्रदान अधिक- 
से-अधिक तीन बार तक होगा । 

दिनांक २२ अक्तूबर, १९६३ से पृज्य आचार्य श्री शिवसायरजी महाराजकी उपस्थितिमे २३ विद्वा्नोंकी 
उपस्थितिमें चर्चा विषयक नियमोमे एक नियम यह भी स्वोकृत किया गया--८. चर्चामे सामाजिक, पंथ- 
सम्बन्धी तथा व्यक्तिके सम्बन्धमे कोई चर्चा न होगी । 

पश्चात्‌ श्रीमान्‌ पं० बंशीधरजी न्‍्यायालंकार इंदौर मध्यस्थ चुने गये । 

प्रतिनिधियोका चुनाव इस प्रकार किया गया, प्रथम पक्षकी ओरसे पाच प्रतिनिधियोंके नाम इस प्रकार 
प्रस्तुत हुए-- 

१. श्री पं० माणिकचंदजी न्यायाचायय, फिरोजाबाद, २. श्री पण्डित ममखनलालजी शास्त्री, मुरैना, 
३, पंडित जीवंघरजी न्यायतीर्थ, इन्दौर, ४. श्री पंडित वंशीध्र॒जी व्याकरणाचार्य, बीना, ५. पंडित पन्‍ना- 
लालजी साहित्याचार्य, सागर । 

२. द्वितीय पक्षकी ओरसे सिर्फ तीन नाम प्रस्तुत किये गये--१. श्री पं० फूलचन्द्रजी सिद्धातशास्त्री 
और श्री नेमिचन्दजी पाटनी, आगरा और ३. श्री पं० जगन्मोहनलालजी शास्त्री, कटनी । चर्चाके विषय पं० 
मक्खनलालजी द्वारा प्रस्तुत-- 


. द्रव्य कमोंके उदयसे संसारी आत्माफा विकारभाव और चतुर्गति भ्रमण होता है या नही ? 
. जीवित शरीरकी क्रियासे आत्माम धर्म अधर्म होता है या नही ? 
, जीवदयाको धर्म मानना मिथ्यात्व है क्या ? 
. व्यवहार धर्म निशवयधरंमे साधक है या नही ? 
, द्रव्योंमे होनेवाली सभी पर्यायें नियत क्रमसे ही होती हैं या अनियत क्रमसे भी । 

उपादानकी कार्यरूप परिणतिमे निमित्त कारण सहायक होता हैं या नहीं ? 

इन चर्चाओंके समाघानके लिए तीन-तीन दौर चले थे। सर्वप्रथम पृथंपक्ष शंका रखता था, उसका 

समाधान पं० फूलचन्द्रजीको अपने सहयोगियोंके सहयोगसे दूसरे दिनके १ बजे तक सौंप देना होता था । 


शंका १--ध्रव्यकर्मके उदयसे संसारी आत्माका विकारभाव और चतुर्गति भ्रमण होता है या नहीं ? 

समाधान--मप्तमयप्राभृत गाथा ८३ में कहा गया है कि करके उदय और रागादि भावमें निमिस- 
नेमित्तिक सम्बन्ध तो हैं, किन्तु कर्ता-कर्म सम्बन्ध नही है । विकार कर्मके उदयमें होता है, यह बात सत्य है, 
किन्तु कर्मका उदय विकार नहीं कराता है ! प्रवचनसारकी गाथा नं० ७७ और १६९ में भी यही कहा है--- 
कि कर्मके योग्य कार्मण वर्गणा अपने आप जीवकी परिणतिको निमित्त करके कर्मभावकों प्राप्त करते हैं; जीव 
कर्मोंको परिणमाता नहीं हैं। समयसार गाथा “०५ का और उसकी टीकाका प्रमाण प्रस्तुत कर यह सिद्ध 
किया गया है कि कर्म जीवको विकार कराता है, यह मात्र उपचार कथन है । 

इसके पश्चात्‌ पूर्व पक्षने पुनः प्रतिशका उपस्थित करने हुए पंचास्तिकाय गाथा ५५-५८ आदिके अनेक 
प्रमाण देकर यह बतलानेका प्रयत्न किया कि कर्ममे भी ऐसी अपूर्व शक्ति है कि यह केवलज्ञानादिको रोके हुए 
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है । दव्यसंग्रह, प्रवबचनसार, देवागम, समयसार, समयसारकलश, धवला, सर्वार्थसिद्धि आदि ग्रन्थोंके आधारसे 
कर्म और विकारी भावोंमें कर्ता-कर्म सम्बन्ध बतानेका प्रयत्न किया गया और उनको विकारक-विकाय॑ सिद्ध 
किया गया तथा कार्मण वर्गणा स्वयं कर्मरूप परिणमन करती है । इसमें श्लोकके 'स्वयमेव' सुप्रसिद्ध शब्दका 
अर्थ अपने आप' न करके अपने रूप' परिणमन करती हैं यह अर्थ प्रकट किया गया है । 


इस प्रतिशंकाका समाधान करते हुए पं० फूलचन्द्रजी और सहयोगियोंने स्पष्टीकरण दिया कि हैतुकर्ता 
शब्दका व्यपदेश लिमिस कारणमें ही किया गया है, क्योंकि सभी निम्ित्त धर्म द्रव्यकी तरह उदासीन नि्मित्त 
ही हैं। चाहे उन्हें प्रेरक निमित्त कहो, चाहे अंतरंग निमित्त कहो, वह तो परद्रब्य ही हैं । इष्टोपदेश इलोक 
३५ के अनुसार कोई निमित्त अज्ञानीकों ज्ञानी नहीं बना सकता और ज्ञानीको अनेक अशानी मिलकर भी 
अज्ञानी नहीं बना सकते तथा कोई भी निमित्त अभव्यकों भव्य और भव्यकों अभव्य नहीं बना सकता है ! 
“समयसार कलश" ५१ में कहा गया हैं कि जो परिणमन करता है, वहो उसका कर्ता हैं। जो परिणमन होता 
है, वह कम है और जो परिणति होती है वह क्रिया है। वास्तवमे ये तीनों भिन्‍न नहों हैं । निश्चयसे ये तीनों 
एक ही द्रव्यमे घटित होते हैं | निमित्तकर्ताकों उपचारसे ही कर्ता मानना युक्तिसंगत है । 

जहाँपर निश्चय उपादान होता है वहाँ अन्य द्रव्य उसका अविनाभाव सम्बन्धवश व्यवहार हेतु कहा 
जाता“है । घवला पुस्तक ६ १० ५९ में कहा है-- कमसंज्ञक पुदुगल द्रव्यमें उपचारसे कर्तापनेका आरोप किया 
जाता है। 

इसके पश्चात्‌ तृतीय दौरमें फिरमे पूर्व पक्षने प्रतिशंका उपस्थित की--कि जो क्रोधादि विकार होते 
हैं, वह बिना कर्मोदयके होते हैं क्या * या द्रव्य कर्मोदयके अनुरूप होते है / मंसारी जीवका धतुर्गति रूप भ्रमण 
प्रत्यक्ष देखा जाता हैं कि यह कमाधीन हो रहा है । यदि बिना कर्मोदयके विकार स्वीकार किया जावे तो बह 
शानादिकी तरह स्वभाव बन जायगा |  समयसारकलश में भी आत्माकों भाग्य और फलदाग शक्ति युक्त 
कर्मको भावक कहा गया है! इस प्रकार कर्मोकी शक्तिको प्रदर्शित करनेवाले परमात्मप्रकाश, मूलाराधता, 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा, इष्टोपदेश, उपासकाध्ययन, आत्मानुशासन, समयसारकलद आदिके प्रमाण देकर 
कर्मोंको विकारका कर्ता स्वीकार करनेकी प्रेरणा दी तथा उपचार कर्ताको निश्चयकर्ता बतलानेका प्रयत्न किया 
गया तथा उपादान और निमित्तकी समग्रताका अर्थ दो प्रकारसे किया गया । एक तो षड्गुणी हानिवृद्धि रूप 
परिणमन परनिरपेक्ष होता है, दूसरा अनुकूल निमित्तोंके सहयोगसे विकारी परिणमन होता हैं । 


भावलिंगकी प्राप्तिके लिए द्रव्यलिगकी प्राप्ति अनिवाये कारण बताकर उपादानकी जागृतिमे निमित्त- 
की अनिवार्यता सिद्ध की गई है । तथा यह शंका भी उठाई गई हे कि जब उपादान अपना काम कर छेता है, 
तब निर्मित्तकी आवष्यकता ही कया रह जाती है ? अत' दोनों कारणोंपे कार्य होता है, ऐसा स्वीकार करो । 


इस प्रतिशंका ३े का समाधान करते हुए उत्तरपक्षने कहा कि कमेका उदय निमित्त मात्र है, मुख्य 
कर्ता नही है। क्‍योंकि 'समयसार कलश ५३ में कहा गया है-- दो द्रव्य एक होकर परिणमन नहीं करते, 
तथा दो द्रब्योंका एक परिणाम भी नहीं होता है, दो द्रव्योकी एक परिणति (क्रिया) भी नहीं होती, क्योंकि जो 
अनेक द्रव्य हैं वे अनेक ही रहेंगे, एक नहीं होते । आगममें कथन अवष्य ही कही निर्मित्तकी मुख्यतासे होता 
है, कहीं उपादानकी मुख्यतासे । परका संपक जीव अपनी इच्छासे करता हैं, परपदार्थ इसे बछात्‌ अपने रूप 
नहीं परिणमा सकते हैं। निश्चमनय अभिन्‍न कर्ता-कर्म बतलाता है, व्यवहारनय भिन्‍न कर्ता-कर्म कहकर 
संयोगकी उपस्थितिका ज्ञान कराता है । 


६४८ : सिद्धान्ताचार्य ५० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-प्रन्य 


भावक भागव्यका आद्यय है कि जब तक जीव मोहोदयमें एकत्वबुद्धि करता रहता हैं, तब तक मोहोटब 
भावक औरआत्माका विकारी भाव भाग्य कहलाता है । यदि मोहोदय बलात्‌ विकार करावे, तो जीघ कभी भी 
मोहको नष्ट कर ही नहीं सकता है। यह भावक भाव्य भाव व्यवहार कथन है। इसी प्रकार ज्ञानाबरण कर्म 
भी केवलज्ञान आदिके घातनेमें निमित्त मात्र हैं। रागादिको पुद्यल कहनेका आशय यह है कि वे जीवफे स्वभाव 
भाव नहीं हैं, तथा विकारी भावोंमें ज्ञान त होनेसे उन्हें पुदूगल कहा है, न कि वे रूप, रस, गध, स्पर्शवाले 
पुदूगल हैं और न करमंकृत पुद्गल हैं। “तत्त्वार्थसूत्र” और “पुरुषाथंसिद्धभुपाय” में उसे जीवकृत परिणाम 
भी कहा है ! वहाँ जीवकी अपनी कमजोरीका दर्शन कराया हैं । 

नियतनय और अनियत नयका अर्थ है--सब अवस्थाओंमे व्याप्त रहनेबाला त्रिकाली अन्वयरूप द्रव्य 
स्वभाव नियतनय है और परिवर्तनश्ञील पर्याय स्वभाव अनियत है तथा प्व॑पक्षने असदभुत व्यवहारनयकों 
उपचारित मानना अस्वीक्ृत किया है, उसे आगमके परिप्रेक्ष्ममे देखें, तो उपचारका प्रसिद्ध लक्षण है--एक 
बस्तुके धर्मको दूसरेमें आरोपित करना उपचार या व्यवहार कहा हैं। उपचारके बाद भी जो उपचार किया 
जाता है वह उपचरित असद्भूत व्यवहारनय है । जैसे--कुंभकारका कर्म घट कहना । 

कुंभकार अपने योग और उपयोगका तो कदाचित्‌ कर्ता कहा जा सकता है, किन्तु वहू घटरूप परिणमित 
न होसेसे घटका क्रर्ता तो उपचारसे ही कहा जाता है । 

शंका-२---जीवित शरीरकी क्रियासे धर्म-अधर्म होता है या नही । 

समाधान--शरीर पुद्गल द्रव्यको पर्याय है अतः पुदूगलकी क्रियासे आत्माका धर्म अधमं नहीं होता 
है। छह ढालामें कहा भी हैं, 'देहजीवकों एक गिने बहिरातम तत्त्व मुधा है ।” जो शरीर और आत्माकी 
क्रियाको एक मानता है, वह तत्त्वज्ञान रहित मूर्ख बहिरात्मा हैँ अर्थात्‌ अज्ञानी जीव शरीरकी क्रियासे धमम 
अधर्म या पुण्यपाप मानते हूं । धर्मात्मा जीव शरीरकी क्रियासे आत्माको धम्मं-अधमम नहीं मानते हैं। इसके 
पहचात्‌ पुन. प्रतिशंका उपस्थित की गई कि प्रतिशंका २--जीवित भरीरकों सवंधा जड मान लेनेसे किसीकी 
भी हिसा करनेपर हिसाका पाप नहीं लगना चाहिये तथा जीवित शरीर चलता-फिरता है, इष्ट स्थानपर 
पहुँचता है | पूजा, ब्रत, शील, संयम, दान देना, तप करना, उपदेश देना आदि सब क्रियाये शरीरसे ही होती 
है । “कायवाहमन. कर्मयोग: --सू त्रके अनुसार शरीर की क्रियासे आख्रव होता हूँ । 'तत्त्वार्थयृत्र में अजीवा- 
घिकरण आल्रव शरीराश्रित क्रियासे होता हैं। वज्वृषभनाराचमहननसे शुक्लूष्यान होकर मुक्ति प्राप्त होती 
है । उपसे सातवाँ नरक भी मिलता है । 


प्रतिशंका २ का समाधान--- 
समयसार, गाथा १९ में कहा गया है जो कम, नोकर्मको अपना मानता है, वह अज्ञानी है । प्रवचनसार, 


गाथा १६० में कहा गया है--मैं शरीर, वाणी और मन नहीं हूँ। “नयचक्र” में कहा गया है--शरीरको 
जीवका कहना विजातीय असदूभूत व्यवहारतय है। स्वयंभूस्तोत्र ५९ में कहा गया है--गुण-दोषकी उत्पत्तिमें 
बाह्यवस्तु निमित्त मात्र है तथा सावधानी वर्तते हुए द्रव्य हिंसा होने पर भी हिंसाका थाप नहीं छूगता है । 
अतः पुण्य-पाप, धर्म-अधर्म परिणामीके अनुसार ही होता है । 

इस पर पुनः प्रतिशंका की गई--- 


प्रतिशंका ३--हमारा मूल प्रदन यह था कि धर्म-अधर्ममे श्रीरकी क्रिया कारण है या नहीं ? इसका 
उत्तर न देकर मात्र क्षरौरको जड़ बतलाया है, वह तो सभी मानते हैं । पं० फूलचंद्र जी ने घबल्ा पु. ! पृ. 


फंचज खकह : ६४९ 


१५० पर स्वयं लिश्ा है--कि भव्य होते हुए भी कुछ जीव सिद्धत्व प्राप्त नहीं कर पाते हैं, उसका कारण 
तदनुकूल सामग्रीका न मिलना ही है। अतः योग्यता होते हुए भी बाह्य' सामग्रीके अभाषमें मुक्ति न मिलती 
है । मोतियाबिंद हो जानेसे आत्मा आंखोंसे नहीं देख पाती हैं। “तत्त्वाथ॑सूत्र” की टीकामें भी आपने पृ. २१८ 
पर स्वीकार किया है कि छात्र और अध्यापकके मिलनेपर ही ज्ञान प्राप्त होता है। उपादान हो और निमित्त 


न मिले तो कार्य नहीं होता है। तपकी साधनामें आवश्यक शरीर बलकी अपेक्षा होती है तथा बहिरंग संयमछेद 
काय चेष्टाको कहा गया है । 

तीन कर्मोंकी स्थिति आयु कर्मके बराबर करनेके लिए बिना इच्छाके केवलीका समुद्घात होता है | यह 
शारीरिक समुद्घात संसार बिच्छेदका कारण बनता है, अतः दरी रकी क्रियासे धर्म-अधर्म होता है । 


प्रतिशंका ३ का समाधान-- 

समयसार, गाथा १६७ में रागादि भावोंको ही बंधका कारण कहा है, रागरहित भाव बंधके कारण नहीं 
हैं। रत्नकरण्ड इलोक ३ में रत्नत्रयकों मुक्तिका कारण और मिथ्यात्वाधिकों ही संस्षारका कारण बतलाया 
है । सागारधर्माम्त अ० ४ इलोक २३ में कहा है कि यदि भाव ही बंध मोक्षके कारण न हो, तो जीवोंसे भरे 
इस छोकमें कहां विचरण करके मोक्ष प्राप्त कर सकता है अर्थात्‌ सूक्ष्म जोबोंकी हिंसा निरंतर होते रहनेसे 
मोक्ष कैसे प्राप्त कर सकते है ? “'सर्वार्थसिद्धि” ग्रंथमें कहा गया है शुभ-परिणासमके भिभित्तसे शुभयोग और 


अछुभ परिणामके निर्मित्तते अशुभयोग होता है | शरीरकी क्रिया शुभ-अशुभ नहों होती, किन्तु शुभाशुभ परिण्यम 
के निर्मित्तसे शुभाशुभयोग कहा जाता है । 


उत्तर पक्षने जो उदाहरण विये है, उनसे उनकी मान्यता पुृष्ट नहीं होती है। क्‍या बिना परिश्रमके 
विद्यार्थी विद्या सीख लेता है ? जब विद्यार्थी सफल हो जाता है, तब गुरु ने ज्ञान दिया-यह कहा जाता है । 
समुद्घात भी छ्वरीर॒मात की क्रिया नही, अबुद्धिपूर्वक आत्म पुरुष्पर्थ से होता हैँ । 

शका नं० २३--जीवदयाको धर्म मानना मिथ्यात्व है क्या ? इसका समाक्षान करते हुए परमात्मप्रकाश 
अ २ इलोक ७१ में कहा है-- शुभ परिणामसे पृष्य बंध, अशुभपरिणामसे पापबंध तथा शुभाशुभ भाव रहित 
वीतराग परिणामसे कर्मबंघन नहो होता है । इसी प्रकार समयसार गाथा ६४ में भी कहा हैं| इसके पश्चात्‌ 
पूर्व पक्षने प्रतिशंका उपस्थित की--कि जीवदया शुभ भाव है यह तो ठीक है, किन्तु उससे संबर, निजेरा होती 
है। इसे भो स्वीकार कर लेना चाहिए क्योंकि ब्रत, समिति आदि को कातिकेयानुप्रेक्षा, पद्मनोदि पंचविश- 
तिका, बोध पाहुड, घवला आदि प्रथम भी संवरतत्व ओर धर्म कहा है । तथा घवला पु. ! पृ. ९ में अरहंत 
नमस्कारको असंख्यातगुणी निर्जराका कारण कहा है। तथा “भावसंग्रह”' में पुजा बरतादिकों मोक्षका कारण 
कहा है। तथा पुण्यको मोक्षका कारण बताया है। 'परमात्मप्रकाश 'में इसे मोक्षका कारण कहा है अतः पुण्यबंध 
संसारका कारण कहना अनुचित है । 

प्रतिशंकाके समाधानमें उत्तर पक्षके २० प्रमाणोंका विह्लेषण करते हुए पुरुषार्थसिद्धयुपाय श्लोक 
२१२-२१ ३-२१४ का प्रमाण उपस्थित किया कि सम्यर्दर्धनादिसे निर्जरा होती है, और रागसे बंध होता है । 
समयसार गाथा १४० में भी कहा है कि राससे बंध होता हैं, और बीतरागतासे निजंरा होठी है । अतः जीव- 
दया राग रूप होने से पुण्य बंधका कारण है, उससे निर्जरा नहीं होती है! शुभरागका अन्‍्तर्भाव कर्मचेतना में 
होता है, और यह कर्मचेतना सम्यग्दुष्टि धर्मात्माके होती नहीं । उसके सिर्फ ज्ञान चेतना होती है | अतः दपा- 
भाव शुभराग रूप तो है, वीतराग धर्म नहीं है । 

प्रतिशंका २--इस उत्तरके पश्चात पूर्व पक्ष ने पृथचः अपनी प्रतिशंका रखते हुए कहा--कि परमात्मा- 
प्रकाशमें शभ परिणामकों धर्म बतलाया है. उसे आप ल्ेग स्वीकार क्यों नहीं करते ? आप आर्ष प्रमाणोंको 

<३२ 
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स्वीकार न करके अतिसाहस कर रहे हैं । बोघपाहुड गा० २५ में दया से धर्म तथा धवला पु. १३ पृ. ३६२ में 
करुणाकों जीबका स्वभाव कहा है भावसंग्रह' ४०४ में स्वीकार किया है कि सम्यरदृष्टिका पुण्य, बंधका 
कारण नहीं है, नियमसे मोक्षका कारण है। सम्यक्दृष्टिसे लेकर सातवें गुणस्थान तक मिश्रित शुभभाव हैं, 
उससे आखव, बंध और संवर, निर्जरा भी होती है ! सातवें तक शुद्धोपयोग तो होता ही नहीं है, वहां निर्जरा 
होती है। सम्यकत्व के सम्मुख वाले जीवके भी शुभ परिणामसे असंल्यातभुणी निर्जरा स्थितिकाण्डक अनुभाग- 
काष्डक करते ही है। का० अनु० में दयामय धर्म कहा है। नियमसार गाथा ६ में भी दयामय धर्म बतलाया 
है । इस प्रकार आत्मानुशासन, यशस्तिलक, मूलाचार, भावपाहुड, शीलपाहुड, मूलाराधना आदि ग्रन्थोंमे दयाको 


घ॒र्मं कहा हैं । 
पाँच पापोके त्यागको सम्यग्चारित्र कहा है तथा सम्यस्वारित्र साक्षात्‌ मोक्षका कारण है। जहा भी 


ब्रतोंको छोड़नेका उपदेश दिया गया हैं, वहाँ मात्र ब्रतोंग रहने वाले रागाशकों छोड़नेका उपदेश हैँ, न कि 


ब्रतोंकी छोड़ने का । ब्रत तो बारहवें गणस्थान तक पाये जाते है ! 


प्रतिशंका ३२ का समाधान है 
जीवदयामें स्वदया और परदया गभित है | किन्तु मूल प्रदन परदयाकों ध्यान में रखकर हो किया 


गया है। परदयाको पुण्य मानना मिथ्यात्व नहीं है। उत्तर पक्ष ने दयाकों धर्म माननेके जो लगभग २० 
प्रमाण दिये हैं, ऐसे और भी हजारों प्रमाण मिल सकते हैं । किनत जितने भी रागरूप परिणाम हैं, वे कभी भी 
मोक्ष के कारण नहीं हो सकते हैं। परदया रूप भाव रागरूप ही है अत. वे मोक्षके कारण कदापि नहीं हो सकते 
है । परमात्मप्रकाश गाथा ७१ में भावोंके ३ भेद किये है--धर्म-अधर्म और शुद्ध । यहाँ शुभ भावको ही धर्म 
कहा गया है। अतः शुभभावको धर्म उपचारसे कहा गया है। परदयाके भाव गृहस्थ मुनि सबको आता है । 
जीवदया धर्म है, इसके लिए जो अनेक प्रमाण दिये गये है, उसमे किस नयका यह कथन है, उस पर ध्यान न 
देकर व्यवहार धर्ंको निश्चयधर्म मानकर अपनी बात सिद्ध करना चाहता है । किन्तु प्रवचनसार गाया ११ में 
स्पष्ट कहा है कि शुद्धोपपोगसे जीव मोक्षसुख और शभोपयोगसे स्वर्ग सुख पाता है। इस गाथा ने आगम 
वाक्यका रहस्य खोलकर रख दिया है। अतः शुभ भाव और शुद्धभावों का अन्तर स्पष्ट हा जाता है इससे 
यह निर्णय हो जाना चाहिए कि स्वदया बीतराग भाव रूप है, और परदया शुभभाव रूप है । 

पंचास्तिकाय गाथा १४७ में कहा है, जब विकारी आत्मा शुभ, अशुभ भाव करता है, तो वह नाना 
प्रकारके कर्मों से बद्ध होता है । अतः शुभभावों से कमंबंध होता है, यह बिल्लकुल स्पष्ट हो जाता है । प्रवच्चन- 
सार गाथा १८६ में भी शुभ परिणाम पुण्य हूँ तत्त्वाथंधार इलोक २५-२६ में दयाकों शुभालव बताया है! 
बोध प्राभृतके 'घम्मो दया विशुद्धों का अर्थ स्वदयारूप वीतरागभाव है जो कि निर्जराका कारण है । धवला 
पुस्तक १३ में भी करुणाए जीवसहावस्स” करुणा ही जीव स्वभाव है, इसका अर्थ भी स्वदया है! भाव संग्रहकी 


गाथा सम्माहडी पुण्णं”'' रु सम्यर्दृष्टिका पृण्य बंध कारण नही है, उस व्यवहार कथनका आशय इतना है 
कि सम्यर्दृष्टि अत्पकालमें मुक्ति प्राप्त करेगा | उसका पुण्य अनंत्त संसारका कारण नही है । 


इस सबका सार इतना ही है कि दया शब्दका व्यवह्दर दो अर्थो में किया जाता है--एक 
स्वदयाके रूपमें, जो निर्जरा का कारण है और दूसरा परदयाके रूपमे, जो पृष्यबंधका का रण है) समयसार 
कलश १०७ में कहा हैं--कर्मस्वभावसे वर्तता शञानका होना नहीं है, इसलिए शुभभाव मोक्षका हैतु नहीं है, 
क्योंकि वह पुदूगल स्वभाववाला है अतः आगममे रागाश बंधका कारण और रत्लत्र्यांदा संबर निर्जराका 
कारण है--थह स्पष्ट हो जाता है। राग और ज्ञानको भिन्न करना यही भेदज्ञानका फेर है। सूर्योदयसे पूर्व 
प्रकाश और अंधकार मिले हुए प्रतीत होते है, किन्तु दोनों का स्वभाव अत्यन्त भिन्न है । 


पंचम खण्ड : ६५४ 


प्रथम पक्षने भौजन और काढ़ेका एवं मिश्र गुणसंथामका उदाहरण दिया है| इससे यह सिद्ध नहीं होता 
है, कि मिले हुए पदार्थ एक ही कार्य करते हैं। भोजन या काढ़ेमें जिन द्रव्योंका सम्मिश्रण है, वे सब अपना अपना 
कार्य करते हैं--तथा मिश्र गुणस्थान सर्वघाति प्रकृति होने से बहु विभाव भाव हैं। वेदक सम्यक्त्व स्वभाव- 
भाव है, अतः भिश्रकी तुलना वेदक सम्यक्त्वसे नहीं की जा सकती है । चौथे गुणस्थानमे आशिक शुद्धोपयोग 
हीता है, वह निर्जराका कारण और जो रागांश शेष है, वह बंधका कारण होता हैं । 

पंचास्तिकाय गाथा १४४ को टीकामें कहा है--शुभ अशुभ भावका निरोध करना संवर है। अतः 
शभभाव संवरका विरोधी है, उससे संबर-निर्जरा कैसे हो सकती है। प्रवचनसार गाथा ८५ में मनुष्य तिय॑चोंमें 
अज्ञानतापूर्बक करुणाको मोहका लक्षण कहा है। पंचास्तिकाय गाथा १७० की टीका में कछणाको मनः खेद 
कहा है | 

प्रथम पक्ष ने सम्यर्दृष्टिके शुभभावोंकों वीतरागता और मोक्षका हेतु कुछ शास्त्रीय प्रमाण देकर 
सिद्ध करना चाहा हैं और सम्यरदृष्टिका शुभभाव कर्मचेतना न होकर ज्ञानचेतना माना गया है, जबकि कर्म- 
चेतनाका लक्ष ण है-- ज्ञान से भिन्न अन्य भावोंकों में करता हुँ--यह्‌ कर्मचेतना है ।' इस लक्षण से 
शुभभावों का ज्ञान चेतना में कैसे अंतर्भाव हो सकता हैँ ? क्‍योंकि शुभभावको विभाव भाव भमममें 
कहा है! 

“तत्त्वार्थमृत्र ' में ब्रतोंको आख्रव तत्त्वमें स्वीकार किया हैं। अतः: शुभ भावरूप जीवदयाको धर्म 


मानना मिथ्यात्व ही धिद्ध होता है, क्योंकि शुभभाव आख्रव तत्त्व है और उसको संबर निजंरा तत्त्व सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया गया है । 


हांका नं० ४ 

शंका -- व्यवहार धर्म नि*चय धर्ममें साधक है या नहीं ? 

समाधान--उत्तर पक्षने उसका समाधान करते हुए बतलाया कि निश्चय धर्म पर निरपेक्ष होता है और 
व्यवहार धरम पर सापेक्ष होता है, अतः यदि वास्तविक दृष्टिसे देखा जाये, तो व्यवहार धर्म निश्चय धर्मका 
साधक कैसे हो सकता हैं। क्‍योंकि विभाव पर्याय स्वपर सापेक्ष होती है और स्वभाव पर्याय पर निरपेक्ष 
होती है । ऐसा हो नियमसार गाथा १३-१४ और २८ में कहा हैं। व्यवहार धर्म निश्चय धर्मके साथ रहता 
है । इससे उसको सहचर होनेसे निमित्त मात्र कहा है; साधक नही है । 

प्रतिशंका--इस समाधानके बाद प्रथम पक्षने पुनः प्रतिशंका करते हुए बतलाया कि जब स्वभाव 
पर्याय पर निरपेक्ष हैं, तो विभाव धर्म सापेक्ष कँसे माता जा सकता हैं ? क्योंकि दोनों ही आत्माके धर्म है । 
पंचास्तिकाय गा० १५९ की टीकामे निदचय व्यवहारको साध्य-साघन स्वर्ण और स्वर्ण पाषाणकी तरह माना है। 
इसीकी गा० १७२मे भी कहा है कि जीव प्रथम व्यवहार रत्लत्रयसे शुद्धता करता है । जैसे धोबी मलिन वस्त्र- 
को भिन्‍न साध्य-साधन शिलाके ऊपर साबुन आदिके द्वारा वस्त्रको स्वच्छ करते हैं। पश्चात्‌ निशचयनयकी 
मुख्यतासे र॒त्नत्रयमें सावधान होकर अंतरनमें बंठते हैं । 

इसी ग्रल्थकी गा० १०५-१६०-१६१ में जयसेनाचार्यने व्यवहार मोक्षमार्गों निश्वण सोक्षमार्गका 
साधन कहा है । प्रवचनसार गा० २०२मे पंचाचारसे शुद्धात्माकी प्राप्ति कही है। परमात्मप्रकाश, एलोक ७ 
और द्रब्यसंग्रहमें भी साध्य-साधक भाव इन दोनोंमें बतलाया है । 

आपने व्यवहार धर्मको सहचर होनेसे निमित्त मात्र बतलाया है, किन्तु पदार्थमे सहुचर भाव तो बहुतसे 
विद्यमान रहते हैं; फिर भी उनको साध्य-साधक भाव नही माना जाता है । अतः व्यवहार धमं निवचय धर्मका 
प्ताधक माननेमें कोई हानि नहीं है । 
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समाधास--सथचक्र आ० ७७मे कहा है--व्यवहारसे बंध होता है और स्वभावबका आश्रय लेनेसे मोक्ष 
होता है, इसलिए स्वभावकी आराधना कालमे व्यवहारकों गौण करो | प्रथम पक्षने प्रतिशंकामें प्रबचनसार, 
पंक्षास्तिकाय, परमात्मप्रकाश द्रव्य-संग्रहके अनेक प्रमाण उपस्थित कर यह सिद्ध किया है कि व्यव हार धर्म निश्चय 
धर्भका साप्तक है, किन्तु यह कथन असद्भूत व्यवहारसे किया गया है । 

पं० प्रवर टोडरमलजोने मोक्षमार्ग प्रकाशकमें कहा है-सम्यरदुष्टिके शुभोपयोग भये निकट छुद्धोपयोग 
प्राप्ति होय ऐसा मुख्य पना करि कही शुभोपयोगको शुद्धोपयोगका कारण भी कहिए हैं। पृ० ३७७ दिल्ली सं० 
बहद्दवव्यसंग्रह, पंचास्तिकाय टीकामें जो व्यवहार धर्मको निश्चय धर्मका परंपरासे साधक कहा हैं, सो वह इसी 
अभिप्रायसे कहा है । वस्तुतः मोक्षमार्ग एक ही प्रकारका है, उसका कथन दो प्रकारका हैं । जहाँ निश्चय मोक्ष 
मार्ग होता है, उसके साथ मंदराग, रूप व्यवहार धर्मको भी मोक्षमार्ग आगममें कहा है। मो० मा० प्र० पु० 
३ ५-६६ में भी कहा है--निरूपण अपेक्षा दोय मोक्षमार्ग जानना एक निशचय मोक्षमार्ग एक व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग है। ऐसे दोय मोक्षमार्ग मानना मिथ्या हैं । बहुरि निश्चय व्यवह्र दोऊनिक उपादेंय माने हैं सो भी 
अम है । जातै निश्चय व्यवहारका स्वरूप तो परस्पर विरोध लिए हैं ? प्रवचनसारमे कहा हे--धीतराग भावसे 
मोक्ष प्राप्त होता हैं और सराग भावसे देवादि पर्यायके वेभव क्लेश रूप बंधकी प्राप्ति होती है । 


प्रतिशंका ३--आपने जितने प्रमाण दिये है उनका मूल प्रश्नससे कोई संबंध नही है । व्यवहार रत्लन्रय- 
को व्यवहारनयका विषय बताया है । क्या बिना व्यवहारक्ते निश्चय रत्नत्रय प्राप्त हो सकता है ? जबकि भेद 
रत्नश्नयको व्यवहार कहा है और अभेद रत्नत्रयको निदचय कहा है । द्रव्यमंग्रह १३वीं गाथाकी टीकाम कहा 
है जो निश्चयकों साध्य-साधक भावस नहीं मानता है, वह मिथ्यादृष्टि हैँ। नियमसार गाथा ५१ से ५५ रत्त- 
त्रयका वर्णन करते हुए कहा है कि व्यवहारनयके चारित्रमें व्यवहार तप होता हैं और निश्चय चारित्रमे निश्चय 
तप होता हैं । इसीकी टीकामे कहा है--भेदोपचार रत्नत्रय भी आत्मसिद्धिके लिए परंपरा कारण हैं 


आगममे देवश्ास्त्र गुरुके श्रद्धाननों सम्यग्दर्शन कहा है । क्‍या यह श्रद्धा मात्र रागरूप है ? पुरुषार्थ 
सिद्धभुपाय इलोक २२ में कहा है-निशचय व्यवहार रत्नत्रय-परमात्मपद प्राप्त कराता हैं। इसी तरह 
पंचास्तिकाय, छहढाला, भावपाहुड, द्रव्यसंग्रह, परमात्म प्रकाशम व्यवहार रत्नत्रयकों निश्वयका कारण कहा 
है । समयसार गाथा १२ में भी कहा है--साधक अवस्था वाले जीव व्यवहार द्वारा उपदेश करने योग्य हें ! 
निश्चय तो साध्य है और बाह्याचार रूप व्यवहार सवंत्र उसका साधन बतलाया गया है । समयसारमे भी अघः- 
कर्म और औद्वेशिकका निमित्त भूत आहारादि है, उसके त्यागके बिना द्रव्य प्रतिक्रमण नहीं होता और द्रब्य प्रति- 
क्रमणके बिना भाव प्रतिक्रमण नहीं होता हैं--ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध हैं। अतः व्यवहार निशचयका 
कारण है, यह बात सिद्ध होती हैं । 


प्रतिशंका ३ का समाधान--निश्चय र॒त्नव्य स्वभावभाव है और निएलयका सहचर होनेसे व्यवहार 
रत्नत्षय साधक तो नही है, निमित्तमात्र है। असदभूच ब्यवहारनयसे आगममें उसे साधक कहा हैं । यहां साधक- 
का अर्थ निभित्त मात्र है । बृहदढ्ब्यसंग्रह गाथा ४५५ की टोकामे कहा है--जो पाकों इन्द्रियोंके विषयांका बाह्य 
त्याग है, वह उपचरित असदुभूत व्यवहा रनयसे चारित्र है। श्रह्व वास्तबमें आत्मका धर्म नही हैं। निश्चय और 
व्यवहार चतुर्थादि गुणस्थानमें एक साथ रहते है । आगममें उपचरित असद्भूत व्यवहार तयसे व्यवहार धरमंको 
निशचयका साधन कहा है। यह दृष्टि हमेशा ध्यानमे रखेंगे, तो आगरमके भावको समझ सकेंगे । सच्चे देव, शास्त्र, 
गुरुका श्द्धान भी व्यवहार सम्यरद्शन है--यह निमित्त कथन है । 


चंजम खब्ड : ६५३ 


शागमात्र व्यवहार धर्म नही है, किन्तु निश्चयके साथ देव, शास्त्र, गुरुका श्रद्धान, स्वाध्याय और ब्रत- 
पालनकों व्यवहार रत्लत्रय कहा जाता है । शुभमे प्रवत्ति और अशुभसे निवृत्ति यह व्यवहार चारित्र है। बृहद्‌- 
द्रव्यसंग्रह, गाया ४५ और पंचास्तिकाय गाथा १६६ मूलाचार गा० ७३-७४ पंचपरमेष्ठीकी भक्तिको शुभराग 
कहा है । व्यवहारका लक्षण है--जो जिस रूप न हो उसको उस रूप कहना व्यवहार है । जिसका आए्यय 
निकला कि वह बास्तवमे धर्म तो नहीं है, उपचारसे उसे धर्म कहा गया हैँ। यदि निश्चय और व्यवहार दोनों 
ही धर्म हैं, तो फिर थे दो कहाँ रहे ? एक ही हुए । 

धर्मकी पद्धतिका कथन तो यह है--शुभमें न मगन होय न शुद्धता विसरनी ।' 

लक्ष्यमे आत्मप्राप्ति रूप धर्मको लेकर अक्षुमसे बचनेके लिए घुभ क्रिया होती हैं। आस्माके अवलंबनसे 
संबर भिर्जरा मोक्ष होता है और परावलम्बनसे आख्रव-बंध होता हैं। शुभाशुभ परिणामके निरोधको भावसंबर 
कहा है । पथ्न्चास्तिकाय आदि ग्रन्थोंके जितने भी प्रमाण दिये है, उन सबका आशय यही है । 

“बृह॒दृद्व्यसंग्रह” गाथा १३ में कहा है---व्यवहारनयको साध्यभूत निश्चयनयका उपचरित हेतु स्वी- 
कार न कर उसे परमार्थ मानता है, वह सम्यरदृष्टि नही हैं । 

समयसार गाथा २७२मे कहा है---उपचरित व्यवहार नयसे जो कुछ कहा जाता हैं वस्तु वैसी न होने- 
से यह निवचयनयकी दृष्टिमे सर्वथा हेय है। प्रथम पक्षने “पुरुषार्थसिद्धभुपाय””, “पड्म्वास्तिकाय” और “छह- 
ढालाके जो प्रमाण उपस्थित किये हैँ, वे सब इसी श्रेणीमे आते है । पद्मनदि पठ््चविशतिका ७१|१६ का यह 
इलोक महत्त्वपूर्ण है--सबिकल्प अवस्थामें प्रमाण-तय-निक्षेप सब हैं । केवल नि्विकल्प अवस्थामे एक चेतन ही 
अनुभवर्म आता है । यही आशय समयसार गाथा १२ का है । 

जहाँ निरचयनयका विषयभूत आत्मज्ञानका आश्रय नहीं है, वहाँ किसी भी प्रकारका व्यवहार ही नही 
है; क्योंकि मूलो नास्ति कुतो: शाखा ।” जब निश्चय नहीं, तो व्यवहार किसका नाम है ? अज्ञानी जीवको कोई 
नय होता ही नही है । प्रथम पक्षने निशचचयधमंको लक्ष्य बताया हैँ, किन्तु ऐसा नहीं हैं। बोतराग परणतिका 
नाम ही निश्चय धर्म है । लक्ष्यका नाम ही निदथय नही हे । प्रथम पक्षका यहु लिखना उचित नहीं कि चौथे 
पाँचवें और छठवे गृणस्थानमे बाह्य पुण्षाथं ही होता है, किन्तु इन गुणस्थानोंसे भी आत्मसाधनाके साथ बाह्म 
आचरण हेँय बुद्धिम चलता है । मूलाचारमे कहा है--बाह्य क्रिया करते हुए भी मुनिके जीवनमे निश्चय धर्म 
गौण नही हो सकता है । अधःकर्म और ओऔहेशिकके निमित्तोंके त्यागका प्रयोजन निमित्त-नेमित्तिकका ज्ञान कराना 
हैं । अर्थात्‌ जब राग छूट जाता है तो रागके साधन भी छूटते चले जाते हैं। इस प्रकार व्यवहारनय निरचयका 
साधक है, यह असद्भृूत व्यवहार मयका कथन है । 

शंका ५--६ व्योंमें होनेवाली सभी पर्यायें नियतक्रमसे होती हैं या अनियतक्रमसे भी ? 

समाधान--द्रब्योंमें होनेबाली सभी पर्यायें नियत क्रमसे ही होती हैं । स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा गाथा 
३२१-२२-२३ में कहा है--औवका जन्म अथवा मरण जिस देश, जिस काल, जिस बिधिसे होना हैं--उसी 
प्रकार होकर रहता है, ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ने जाना है। उसे बदलतेके लिए इन्द्र अहमिन्द्र और जिनेन्द्र भग- 
वान्‌ भी समर्थ नहीं हैं । इस प्रकार जो निरच्चयसे सब द्रव्यों ओर उनकी पर्यायोंकी जानता है, वह शुद्ध 
सम्यर्दृष्टि है, जो शंका करता है, बह कुदृष्टि है । 

अतः इस आपषं वाक्यसे यह सिद्ध होता है कि सभी द्रव्योंकी सभी पर्यायें भियत क्रमसे ही होती है । 
इसी ग्रन्थमे गाथा २३०में कहा है कि पूर्व पर्याययुकत द्रव्य उपादान कारण जब होता हैं तब उत्तर पर्याय कार्य 
रुप प्रगट होती हैं। तत्त्वा्थक्लोकबातिक अ० १ १० ७१में इसी प्रकार कहा है । 


६५४ : सिद्धास्ताचार्य पं० फूलचन्द शास्त्रों अभिनन्दन-ग्रन्थ 


प्रतिशंका २, इन गाथाओंका भाव तो निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्धकों बताता है कि जन्म-सरण कर्मा- 
धीन है, उसे कोई नहीं बदल सकता है । इससे पूर्व गाथा २११ से ३२० तक कुदेवोंके प्रति भक्तिमावके प्रति 
अरुचि पैदा करनेके लिए लिखा है कि कोई देवी दवता न तो धन देता है और न उपकार, अपकार करता 
है । यदि ये घन देने लगें, तो फिर पुण्य क्यों किया जावे ? इनमें सबसे प्रथम यह कहा हैं कि सम्यरदृष्टि 
तत्त्वोंका अनेकान्त रुपसे श्रद्धान करता है। इस विचारको दृढ़ करनेके लिए उक्त तीन गायाएं कही है । 
गाथा २१९ में कहा हैं -पदार्थ नानाशक्ति युक्त है, किन्तु बह उसी रूपमे उत्पन्न होता है, जिसके अनुकूल 
द्रव्य, क्षेत्रादि निमित्त कारण जैसे मिल जाते हैं । इसी प्रकार गाथा २२३ की टीकामे कहा है । 

यदि परणति नियत समयपर होती है, तो फिर कभी अविपाक नि्णंरा नहों हो सकती है, जिससे 
सोक्षका अभाव हो जायगा। इस नियतवादको पंचसंग्रह, गोम्मटसारमे मिथ्यात्व कहा हैँ । तत्त्वा्थं सूत्रमे बाह्य 
निमित्त कारण मिलनेपर अकाल मृत्यु बताई है । तथा अकालमे दिव्यध्वनि खिरना, अनियतकालमें निर्जरा 
होना, संसारी जीवकी अनियत गुणपर्याय, क्रम-अक्रम परिणमन, द्रव्यकर्मकी अनियत पर्याय आदिसे पता 
चलता है कि पर्याय अनियत भी होती है । 


कोई भी कार्य उपादान और निमित्तके बिना उत्पन्न नहीं होता है| स्वपर प्रत्यय पर्याय निमित्त 
कारणके व्यापारके अनुकूल होती हैं और निमित्तका व्यापार नियत हो, ऐसा एकान्त नहीं है। जैसे आम 
धूप, छाया आदिके निमित्तसे शीघ्र देरस पकते है । 

कंवलज्ञानमे भी पर्याये भनियत और नियत रूपसे झलकती है । केवलज्ञान ज्ञापक है; कारक नही । 
इसी प्रकार क्रम-अक्रमके विषयमे एकान्त नही, अनेकान्त है। अमृतचन्द्राचार्यने भी कालनय, अकालनयका 
उल्लेख किया हैं | अतः पर्यायें क्रम और अक्रमसे दोनों तरहकी होती है । 

प्रतिशंका २ का समाधान--इ सका नि्चय और व्यवहारसे समाधान करते हुए द्वितीय पक्षने 
काव्य अनुवाद गाधा ३२३ के भावको समझाते हुए लिखा है स्वामी कातिकेयने निश्चयसे ऐसा जो मानता है, 
यह कथन सिद्ध करता है जो यथार्थमे ऐसा मानता है वह निशचयसे वस्तुका यथार्थ स्वरूप है ओर द्रव्यकी 
सब पर्यायें कहनेसे शुद्ध अथवा अशुद्ध पर्यायें परकृत नहीं, स्वकृत हैं, और वे सब नियतक्रमसे हांती हैं । 
समयसार 'मे कहा है जो ऐसा मानता है कि में किसीको सुर्खी-दुखी करता हूँ या जीवन मरण देत्ता हूँ, वह 
अज्ञानी है । अत अखुद्ध पर्याय भी अपने समयपर होती हैं । 


(१) निर्जरा, उत्कर्षण, अपकर्षण आदिके लिए यह सिद्धान्त है कि बन्धकालमे जो स्थितिबन्ध और 
अनुभागबन्ध होता है, उस कालमे ही उन कर्मोकी ऐसी योग्यता स्थापित हो जाती हैं, जिससे नियतकाल 
आनेपर नियत परिणामों तथा बाह्य नोकमोॉका निर्मित्त कर उन-उन कर्मोका अपकर्षणादि रूप परिणमन होता 
है । ऐसा न माननेपर कर्मशास्त्रकी सारी व्यवस्था ही गड़बड़ा जायगी और उपशमकरण, निषत्तिकरण, 
निकाचितकरणकी व्यवस्था ही नहीं बन सकेगी । 


(२) निमित्त उपादानकी उपस्थितिमे कार्यकी उत्पत्ति होती है, किन्तु निमित्त उपादानका कुछ भी 
कार्य नही करता है । क्‍योंकि दो द्रव्योंकी एक प-णति नही होती, यह सिद्धान्त हैं। तथा एक द्रब्यकी स्व रूप 
और पररूप परिणात होती हो, ऐसा भी नहीं ह । क्योंकि कर्ता-कर्म-क्रेया भाव निदचयसे एक द्रव्यमें ही 
घटित होता है । दो पदार्थोमि कर्ता-कर्म-क्रियाका सम्बन्ध व्यवहारसे कहा जाता है; होता नही । 

(३) भगवान्‌की वाणी अकालम भी खिरती है, इसका उत्तर जयघवला पृ० ७६ में कहा है । दिव्य- 
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ध्वनि जब भी खिरती है, बह उसका स्वकाल है--अर्थात्‌ पर्याय अपने समयपर ही प्रगट होती हैं; अनियत- 
कालमें नहीं होती है । : 

(४) गुण, पर्यायकों नियत और अनियत कहा है । वहाँ अपने स्वभावरूप संगारी जीव परिणमन नहीं 
करता है, उसे अनियत गुण, पर्याय वाला कहा है । 

(५) प्रागभावका विनाश द्रव्य, क्षेत्र, कार, भावपर निर्भर है--इसका अर्थ है कि द्रव्यका स्व्रकाल 
आदि आनेपर, परचतुष्टय निर्मित्त रूप होता है । किन्तु वह कार्यका जनक नहीं है । 


(६) यद्यपि कार्य निम्मित्त-उपादानके सुयोग मिलनेपर होता है, किन्तु कार्योत्पत्ति समर्थ उपादानसे 
होती है । निमित्त उस समयपर उपस्थित अवश्य है, किन्तु वह नियामक कारण नहीं हैं। अतः कार्य अपने 
नियत समयपर ही होता है । 

प्रतिशंका ३--केवलज्ञानकी अपेक्षा पर्यायोंका परिणमन क्रमबद्ध मानकर भी कार्य-कारणकी 
अपेक्षा उसकी सिद्धि करना चाहिए । अत- यह विचारणोय हूं कि वह कार्य अपने प्रतिनियत कारणोंसे जिस 
फालमे होता है, उसे ही कार्यका प्रधान कारण माना जाये ? अथवा कार्य जब होता है, तो अपने प्रतिनियत 
कारणोंसे ही होता है और जिस कालमें वह उत्पन्न होता है, वही उसका स्वकाल हैं। इसलिए कार्यके लिए 
अन्तरंग भर बहिरंग दोनों कारण मानना चाहिए । 

इसलिए विवक्षित ऋयके अनुरूप उपादान कारणके होते हुए भी यदि अन्य कारणोंकी अविकलता न 
होगी, तो कार्य सम्पन्न नही होगा । यदि सहकारी कारण अकिचित्कर हो तो उसका नाम सहकारी कारण 
नहीं हो सकता है। क्‍योंकि जीव और पृद्गलोंके परिणमन स्वपर प्रत्यय ही माने गये है । वस्नुके परिणमनमें 
विलक्षणताका मियामक निमित्त कारण ही है । 

निर्जरा या संक्रमण आदिके लिए शास्त्रमे ऐसा कोई नियम नही है कि कर्मोके बन्धके समय ही उन 
कर्मों ऐसी योग्यता स्थापित हो जाती है कि वें अम॒ुक॒ समयपर ही निर्जरित होंगे । हाँ यह बात अवश्य है 
कि बन्धके समय कुछ प्रदेशोंका उपशम, निधत्ति, निकाचित रूप बन्ध होना सम्भव है। किन्तु कारण-कलाप 
पाकर वह टूट भी जाता है । आपने स्वकाल शब्दका प्रयोग किया है, किन्तु अमृतचन्द्राचार्यने ४७ शक्तियोंमे 
अकाल नय भी बतलाया है और पण्डित टोडरमलजीने कहा हैं--काललब्धि और नियति कोई वस्तु हो नही 
है। भगवानकी दिव्यध्वनि भी निर्मित्त पाकर अनियत समयमे भी खिरने लगती है। कर्म निजंरा विपाक, 
भौर मुक्तिका भी कोई नियत समय नहीं है । 

शंका ५ प्रतिशंका ३ का समाधान--केबलज्ञानमें सब पदार्थोकी पर्याये झलकती है, अतः इससे 
पदार्थोका परिणमन सुनिश्चित तो है ही । तथा “अष्टसहल्नी' मे यह भी रहा गया है कि जैसो भवितव्यत 
होती है, वसे हो सब कारण मिल जाते हैं। अउंष्यशक्तिका अर्थ यह स्पष्ट किया है कि कार्य द्रव्य स्वभावको 
रांधघकर कभी नहीं होता है । निशचयसे कार्यकारण-व्यवस्था एक द्रव्यमे ही घटित होती है। अन्य द्रव्यके 
संयोगसे कार्य-कारण कहना व्यवहार कथन है । निर्मित्त कथतकों यथार्थ कथन मानना दो द्रब्योंकी एकतताको 
स्वीकार करना हूँ जोकि असम्भव है । 


निर्जरा और मुक्तिका काल सुनिश्चित है, उपादान और निमित्तकी आगममे समव्याप्ति कही है । 
अतः समर्थ उपादानकी उपस्थितिमें अन्य निमित्त कारणकी उपस्थिति बन जाती है। 


६५६ : बिश्लाप्ताचाय॑ पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-अन्य 


पाँचवीं शंकामें तीसरी प्रतिशंका उठाकर प्रथम पक्षने कहा पर्यायका स्वकाल आनेपर कार्य होता, 
ऐसा मानकर स्वकालको प्रधानता देते हैं। हम उपादान और निमित्त दोनों कारणोंको प्रधान कहते हैं। 
अक्षुद्ध पर्यायें स्वपरप्रत्यय आगभमें कही है। तब आप परप्रत्ययको गोण क्‍यों कर देते हैं ? अष्टसहस्री १० 
१०५ में यदि सहकारी कारण अकिचित्कर हो तो उसका कारण नाम नहीं पड़ सकता है। अतः जबलक 
निमित्त तदनुकूल व्यापार नहीं करता, तबतक उस उपादानकी विवक्षित कार्यहूप परणति नहीं होती है । अतः 
कार्यफो निमित्ताधीन भी कहा जाये, तो कार्य अपने समयपर ही होता है, यह सिद्धान्त सिद्ध नहीं होता है । 
इस प्रतिशंका ३ का समाघान करते हुए द्वितीय पक्षने उत्तर दिया कि केवलशान वस्तुस्वरूपका ज्ञापक है; 
कारक नहीं । कारकसाकल्यमें पाँच समवाय स्वीकृत किये गये है। निश्चयनयसे आचायोंने कहा है--पर्याय 
स्वयं अपनी कर्ता स्वयं अपना कर्म और स्वयं अपना कार्य है । अतः कर्ता-कर्म-क्रियाके स्वतःसिद्ध होनेपर 
अन्य सहकारी कारण होते है, किन्तु कार्योत्यत्ति सहज स्वभावसे ही होती है। अतः पर्याय अपने क्रमसे 
अपने समयपर प्रकट होती है। बयोंकि पर्याय वस्तुका अपना सहज धर्म हैं। यह मोतीमालाकी तरह क्रमसे 
प्रकट होती रहती है । श्रुतजाान उन सब पर्यायोंकोी नही जानता हूँ । इससे पर्यायें अनियत कैसे हो गई ? 
केवलज्ञानमें प्रकट होनेवाला पर्यायक्रम यथार्थ प्रतिभासित हो रहा है तब केवलज्ञानमे ज्ञात पर्यायोंका अक्रम, 
माना जाये, तो केवलज्ञान अप्रामाणिक हो जायगा । और केवलज्ञानमे ज्ञात क्रमसे ही पर्याय होती हैं, तो 
क्रमबद्ध परिणमन सिद्ध ही है । 


इसमें पुरुषार्थहीनता भी नही, क्योंकि सिद्धोंकी तरह पदार्थका मात्र ज्ञाता बन जाना सबसे बड़ा पुरु- 
षार्थ है। मन, वचन, कायको रोकनेमे संबसे बडा पुर्षा्थ हैं। नियतनय ओर अनियत नयका अर्थ है गुण 
हमेंशा अनादि अनंत, शाश्वत हैं । पर्याय क्रमशः आती हैं । यहाँ अस्थिर होनेको अनियत कहा है । 

जो पाच समवायमेसे सिर्फ नियतिसे कारयसिद्धि मानते हैं, उनको गोम्मटसार नियलिवादी भिश्यादृष्टि 
कहा हैं । क्योंकि कार्य पाचों समवायकी उपस्थितिमे होता है । अत: पर्याये मियतक्रम मानना आगमसम्मत है । 


खानियाँ तत्त्वचर्चा दूसरा भाग 


शंका ६--उपादानकी कार्यरूप परणतिमें निर्मित्तकारण सहायक होता है या नहीं ? 

समाधान--निर्मित्तवारणको आगममें व्यवहार कारण कहा है, वह निश्चय (वास्तविक) कारण 
नहीं है । 

प्रतिशंका---अन्तरंग कारणका अर्थ द्रव्य शक्तिसे है और बहिरंग कारणका मतलूब बलाधानमें सहायक 
होना है । जैसे मिट्रीमें धड़े बननेकी शक्ति है, किन्तु कुम्हारकी सहायताके बिना घटका उत्पाद असम्भव है । 
दोनों कारण मिलनेपर कार्य होता है ? इसका सीधा मतलब है कि का्यंकी उत्पत्तिमें दोनों कारण सहायक हैं; 
अन्यथा उनमें कारण व्यपदेश करना व्यर्थ ठहरता है । कारण कहते उसे हैं--जिससे कार्यकी उत्पत्ति हो । 

जैसे-- जीवका राग कर्मबन्ध कराता है और कर्मोदयसे रागोत्पात्त होती है। समयसारमें भी जीवका 
विकार हेतु अजीव पुद्गल है, ऐसा गाथा १३ की टीकामें कहा है । 

प्रतिशंका २ का समाधान--उभय हेतुसे कार्थ होता है और उसमें यह माना जाये कि निमित्तके 


अनुसार कार्य होता है, तो अन्तरंग कारण उपादानका कार्य रह जाता है ? प्रधमपक्षके अनुसार व्यवहारकारण 
समर्थ कारण हुआ और अन्तरंग निर्वचयकारण अकिचित्कर सिद्ध होता है। आगममे सहकारी कारण सापेक्ष 
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विशिष्ट पर्यायशक्तिसे युक्त द्रव्यशक्ति ही कार्यकारी मानो गई है। क्योंकि पर्याय द्रव्यमेंसे प्रकट होती है; न 
बाहरसे आती है और न निकलकर बाहर जाती है । परक्तुंत्वको अध्यात्ममें भिथ्योत्वका महापाप माना है । 
आचाय॑ समन्तभद्र कहते है; जैसी भवितव्यता होती है वंसे सब कारण मिल्‍रू जाते है । अतः कार्य उपादानके 
सामथ्यंके अनुसार होता है। यदि निमित्ताघीन कार्य हो, तो पुरुषार्थवा कोई महत्त्व ही नही रह जाता है । 

प्रतिशंका २--आप निम्मित्तकारणकों व्यवहारकारण मानकर निमित्तकी उपस्थिति मात्र मानते है, 
और अकिचित्कर कहकर उसकी कुछ उपयोगिता नहीं मानते है । का्यंको स्थपर सापेक्ष आगमबाक्यकी अब- 
हेलना करना क्‍या उपयुक्त है । क्या गेहुँकी पैंदावारमे किसान अकिंचित्कर है और यदि अकिचित्कर हैं, तो 
आवश्यकता ही क्‍या रह जाती है। फिर किसानके बिना परिश्रमके गेहूंकी उत्पत्ति हो जाना चाहिए जो कि 
सर्वथा असंभव है । अकेले निमित्तसे कार्य होता है, ऐसा हम भी नहीं मानते है किन्तु उसके बिना कार्य भी तो 
नहीं होता, अतः वह आवश्यक और अनिवार्य कारण है। उसके अभावम अथवा प्रतिकूल कारणोंके मिलने पर 
उपादानके रहते हुए कार्य नही होता है । उपादानमें अनंत शक्तिया हैं, उनमेंसे जिस शक्तिके अनुरूप नि्मित्त 
मिल जाते हैं, उस शक्तिका बिकास हो जाता है । 


प्रतिशंका ३ का समाधान--निशचयनय कार्यकारण एक ही द्रव्यमे घटित होते है । व्यवहारनय घो 
का घड्टा कहता है, किन्तु घडा थी का नहीं होता है । इसी तरह अनुकूल तिमित्तकी उपर्थितिमे कार्य होता है, 
किसतु कार्य उपादान शक्तिसे ही होता हैं। उपचरित असदूभूत व्यवहारसे निमित्तको कर्ता कहा जाता है । 
एक द्रव्यका दूसरे पर आरोप करना ही उपचार हैं। जब एक द्रव्य गृण, पर्याय दूसरे द्रव्य गुण पर्यायमें प्रवेश 
नही कर सकते, तब उनमे परिणमन कैसे करा सकता है ? उपादात कारणके कार्य सन्मुख्त होनेपर बाह्य 
सामग्रीका विस्नसा या प्रयोगसे योग मिलना ही हैं। यदि निमित्तसे कार्य होने लगे, तो समवसरणमे सबको 
मुक्ति प्राप्त हो जाना चाहिये; जबकि तीर्थकरकी उपस्थितिम ही मारीच भ्रष्ट हो गया था। पर सापेक्षका 
अथे परकर्तृत्व न होकर धर्मद्रब्यकी तरह उदासीन निमित्त मात्र हैं। निमित्त नामकी कोई वस्तु नही है, किन्तु 
जिसकी अनुकूल उपस्थितिमे कार्य बनता हैं, उसका नाम निमित्त पड जाता है। एक प्रतिमा किसीको सम्पर- 
दर्शनमे निमित्त बनती है, धरंविरोधीकों हेषभावमे निमित्त बनती हैं और चोरोंकों चोरी करनेमे निमित्त बन 
जाती है । क्‍यों इन तीनों कार्यो्में प्रतिमाका कतुंत्व है । 

शंका ७--केवली भगवान्‌की सर्चज्ञता निश्चयसे है या व्यवहारसे ? यदि व्यवहारसे हैं तो बह 
सत्यार्थ है या असंत्याथे ? इस सभी शंकाओं के तीन-तीन दौर चले थे, उन सबका सार यहाँ विस्तार भयसे 
बहेंगे । 

आत्मज्ञता और सर्वज्ञ ताका क्‍या रूप है ? तथा ज्ञेयोंकी अपेक्षा आरोपित सर्वज्ञता सिद्ध हुई और यदि 
पर की अपेक्षा सर्वज्ता है, तो वह असद्भूत व्यवहारतयका विषयभूत सर्वज्ञता है । क्‍योंकि स्वभावका अन्यत्र 
आरोप सो उपचार है। तथा अमूृ्तिक आत्मामें मूतिक पदार्थ कैसे भूल सकता हैं। अतः यह भी बात नहीं 
बैठती कि पदार्थ स्वयं झलकते है अथवा ज्ञान शेयाकार हो जाता है । क्योंकि अमूर्तिक द्रव्योंका आकार न होनेसे 
उनका आकार आत्मामें कैसे झलक सकता है ? 

शंका ७ का समाधान--यह निविवाद सत्य है कि आत्माका स्वभाव स्वपर प्रकाशक है तथा अतः 
जो स्वभाव होता है, वह पर निरपेक्ष होता है। आत्मज्ञतामें ही सर्चश्ञता भरी है। बीतरागी परमात्मा अपने 
उस ज्ञान स्वरूप आत्माको जान रहे हैं, जिसमें शेय भी प्रतिबिबित हो रहे हैं। अमृर्तिक ज्ञात मृतिक, अमृतिक 
सभीको जानता हैं। क्षयोपशम ज्ञान भी मूर्तिक, अमूर्तिक पदार्थोकी जानता है। प्रज्ञानकों व्यवहार इसलिए 


री] 
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कहा है कि अपनी तरह परको तन्‍्मय होकर नहीं जामते हैं। परकी अपेक्षा आ जानेसे भी परज्ञानकों व्यवहार 
कहा है। ज्ञान स्वपरप्रकाशक है। स्व और परका भेद किया, यह सद्भूत व्यवहारनय है। ४७ दक्तियोंमें 
सर्मश्त्व शबित भी एक आत्मशक्ति है। वह असद्भूत व्यवहारनय विषय आत्मपदार्थ वस्तु नहीं है। अतः 
व्यवहारतयका बियय होनेसे सर्वज्ञत्ा असत्य नही है । 

शांका ८ - विव्यध्वनिका केवलज्ञान अथवा केवलीकी आत्मासे कोई सम्बन्ध है या नहीं ? यदि है तो 
कौनसा सम्बन्ध है ? वह सत्यार्थ है या असत्यार्थ ? दिव्यध्वनि प्रामाणिक है या अप्रामाणिक ? यदि प्रामाणिक 
है तो उसकी प्रामाणिकता स्वाश्रित है या केवलो भगवान्‌की आत्माके सम्बन्धसे ? 

आपके वचम युक्ति और श्ास्त्रसे अविर्द्ध है ऐसा कथन आगममे आता है तथा वक्‍ताकी प्रमाणतासे 
बंचनोंकी प्रामाणिक्ता होती है। अर्थात्‌ दिव्यध्वनिकी प्रामाणिकता केवलज्ञानीके आश्रित हैं; न कि स्वाशित । 
घबलमें भी कहा है--रागी, ढ्वेषी असत्य बोलता है, वीतरागी सत्य ही बोलता है! जिनेन्द्रका उपदेश द्रव्यश्रृत 
है, इस्यादि कथन आगममे भरा पडा हैँ । अतः बचनों द्वारा पदार्थज्ञान पुरुष-व्यापार्की अपेक्षा रखता है। 

शंका ८ का समाधान--दिव्यध्वनि और केवलज्ञानका निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्ध तो है किन्तु 
उपादान-उपादेय सम्बन्ध नहीं है। दिव्यध्वनि बीतरागीकी खिरती है! अत. उसमे पुरुष प्रयत्न तो सम्भव ही 
नहीं है। बचन-ब्गंणाका योग और भव्य जीवोंके भाग्यसे सहज ही बाणी शविरती है। आत्मा चेतन पदार्थ है 
और भाषा अचेतन पदार्थ है। अतः आत्मा वाणीका कर्ता कैसे हो सकता है ” उपचरित असद्भृत व्यवहारनयसे 
ही पुरुष वाणीका कर्ता कहा जाता है | क्योंकि भिन्‍न दो द्रव्योंमे उपचारसे ही कर्तृत्वका कथन होता है । दिव्य- 
ध्वनिकी प्रामाणिकता अपने उपादानकी अपेक्षा स्वाश्रित है। निमित्तकी अपेक्षा पराश्रित कही गई है। सत्यभाषा- 
का उपादान सत्यभाषा वर्गणा है। अनुभय भाषाका उपादान अनुभय भाषा वर्गणा है । 


कार्यके प्रति निमित्त और उपादानकी समव्याप्ति होती है। दिव्यध्वनिकों ज्ञानका कार्य कहना निमित्त 
कथन है । प्रत्येक द्रव्यका परिणमन स्वतंत्र होनेसे वाणी अपनी योग्यतासे अपने स्वकालमे स्वयं खिरतो है । 
वाणी वैस्सिक और प्रायोगिक दो रूपोंमें प्रयुक्त होती है । उसे प्रायोगिक कहना यह भो निमित्त कथन है । 
निर्मित्त प्रधान कथन तो होता है, किन्तु कार्य उपादानकी अपनी योग्यतास होता है । 

शंका ९--सांसारिक जीव बद्ध है या मुक्त ? यदि बद्ध हैं तो किससे बँधा हुआ है और किसीसे बेंधा 
हुआ होनेसे परतंत्र है या नहो ? यदि वहू बद्ध है, तो उसके बन्धनोंसे छूटनेका उपाय क्‍या है ? 

क्योंकि आगम्मे स्पष्ट कहा है--जब आत्मा मन वचन कायकी क्रिया करता हैं तब कर्मोसे बंध ही 
जाता है । और इस बंधके कारण दर्शन, ज्ञान, चारित्र विकृत होकर मिथ्यात्व अज्ञान असंयम रुप प्रवृत्ति 
करते हैं | कर्मोंके अभावसे यह जीव मुक्त हो जाता है। अतः कर्मबद्ध होकर जीव संसारमे परिभ्रमण कर रहा 
है और क्मोंसे छूटकर मुबत हो जाता है। आगममे यह भी कहा है--जब कर्म बलबान होता है, तो जीव 
दूखी हो जाता हैं और जब जीव बलवान होता हैं तो सुी हो जाता है। यह भी कहा गया है कि कर्म 
जीवको प्रेरित करता है और जीव कर्मको प्रेरित करता है। इसी|लए ज्ञानावरणी कर्म श्ञानकों रोकता है 
आदि आगम स्पष्ट कह रहा है कि जीव कर्मांसे बंधा है। ओर कर्मोदयके कारण हो सुखी दुखी होकर संसार 
परिभ्रमण कर रहा है । 

समाधान--अशुद्ध निश्वयनयसे जीव रागादि भावोंगे विकारी हैं। असदूभत व्यवहा रनयमें क्मोंसे 
बद्ध कहा जाता है। यह सव उपचारसे पर्यायका कथन किया है। निरचयनय या द्रव्य स्वभावसे तो जोब 
अबद्ध-अस्पष्ट अखण्ड एवं तिकाल शुद्ध है जैसा कि समयसार आदि अध्यात्म प्रम्थोंमे कहा गया है । कर्म और 
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विकारका निर्मित्त-मैमित्तिक सम्बन्ध तो है, किस्तु कर्ता-कर्म सम्बन्ध बिरूकुछ महीं है'। विकार उत्पन्न, नाझ 
होता है, अतः: वह विकारी पर्याय है । द्रव्य स्वभावमें रागादिका मी प्रवेश नहीं, तब कर्मादिका प्रवेश तो 
असम्भव ही है। क्योंकि सभी द्रव्य अपने-अपने चतुष्टयकों छोड़कर परद्रग्यमें प्रवेश नहों करते है। अपने ही 
चतुष्टयमें रहते हैं । 

कर्म विकार भी नहीं कराता है, जीव अपनी कमजोरीसे स्वयं कर्मादिके उदयातुसार पर पदार्थोर्मे 
तन्‍्मय होकर विकार करता है| कर्म घ॒ुमाता है, यह उपचार कथन है। यदि घुमाता हो तो कोई जीव 
संसारसे छुट ही नहीं सकता है । संसार भ्रमण और सुख-दुःखका मूल कारण तो अज्ञानता हैं। कहा भी है-- 
“मैं भ्रम्यो अपनपो विसरि आप, अपनाये बहुविध पृण्य पाप ।!' 

शंका १०--जीव तथा पुदुगछका एवं हथणुक आदि स्कन्‍्धोंका बंध वास्तविक है या अवास्तबिक ? 
यदि अवास्तविक है, तो केवली उसे जानते हैं या नहीं ? 

समाधान--प्रश्नोत्तर ९ की तरह जोव और पुद्यलका या स्कघोंका व्यवहारसे बंध कहा जाता है । 
निश्चयदष्टिसे प्रत्येक द्रव्य व प्रत्येक परमाणु अपने द्रव्य स्वभावकों कभी नहीं छोड़ता है । अत्त: स्वतंत्र एवं 
अबंध स्वरूप ही है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्य, एक गुण दूसरे गृण रूप परिणमन नहों करता अतः द्रव्यस्थभाव 
अबंध स्वरूप ही है । 

शंका ११--परिणमनमे स्वप्रत्यय और स्थपर प्रत्यय दो भेद हैं, उनमे वास्तविक अन्तर क्‍या हैं ? 

समाधान--प्रमस्त द्रव्योंकी अगुरुलघु गुण षडगुण हानि वृद्धि परिणमनस्वभाव पर्याय या स्वपश्रत्यय 
है, पर नि्ित्त पूर्वक जो पर्याय होती है; वह स्वपर प्रत्यय परिणमन है। पर निमित्तकी उपस्थितिमें होनेबाली 
पर्यायको स्वपर प्रत्यय परिणमन कहते हैं । परिणमनको पर प्रत्यय कहना उपचार कथन है। क्योंकि अस्यत्र 
प्रसिद्ध धर्मका अन्यत्र समारोप करना, असद्भूत व्यवहारनय या उपचार है । 


शंका १२--क्षुगुरु, कुदेव, कुशा स्त्रकी श्रद्धाके समान सुदेव, सुशास्त्र और सुगुरुकी श्रद्धा भी मिथ्यात्व 
है, कया ऐसा मानना या कहना शास्त्रोक्‍त है ? 

समाधान--कुगुरु आदि श्रद्धान गृहीत मिथ्यात्व है और सुगुरु आदि श्रद्धान व्यवहार सम्यर्दर्शंन है । 
सम्यरदृष्टिके सच्चे देव, शास्त्र, गुल्की श्रद्धा होती हो है । 


हांका १३--पृण्यका फल जब अरहंत तक होना कहा गया है जिससे यह आत्मा तोन छोकका 
अधिपति बनता है; उसे सर्वातिक्षायी पुण्प बतलाया है ।'ऐसे पुण्यको हीनोपमा देकर त्याज्य कहना और मानना 
क्या शास्त्रोक्‍्त है ? 

समाधान--उपदेश प्रयोजन और आवश्यक हितकी दृष्टिसे दिया जाता है। जहाँ मोक्षमार्ग और 
सम्यरदशन प्राप्त करनेके छिए सात तत्त्वोंका यथार्थ श्रद्धात करनेका उपदेश है, वहाँ सभी प्रकारके पुण्यको 
आख्व् ही गिनाया है। तथा आखवसे बंध और बंधसे संसार होता है, ऐसा जिनामममे कहा गया है । किन्तु 
नरकादि अधोगतिके कारण पापसे बचनेके लिए पुण्य करनेका उपदेश भी जिनागममे बहुलूतासे दिया गया है । 
आख्व तत्त्वकोी आख॒व स्वीकार करना, यही उपदेश तो दिया गया है। उसको संबर, निर्जरा तस्व या मोक्ष- 
मार्ग मत मानो, इसी मान्यताकों ७ड़ानेका नाम हेय है । पुष्य नहीं छुझाया है, उसको धर्म माननेकी गलत 
मान्यता छुड़ाई है । कोई भी पुण्य हो, वह आख़व तत्व है। आखब तत्त्य राग आव होनेसे उसे राग भाव 
ही मानो, वीतराग भाव मत मानो । तत्त्वनिर्णय करानेके लिए जिनागमम्में ऐसा ही उपदेश हैँ । पृण्यको जहाँ 
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कहीं मोक्षमार्ग या धर्म भी कहा गया है, यह उपचरित कथन ही है | निश्चयसे वह शुभरागभाव है। बीतराग 
भाव नहीं है । पृष्यपाप रहित भाव ही वीतरागभाव है । 

शंका १४--पुष्य अपनी चरम सीमाको पहुँचकर अथवा आत्माके शुद्धस्वभाव रूप परिणंत हानेपर 
स्वतः छुट जाता है या उसको छुडानेके लिए किसी उपदेश या प्रयत्न की जरूरत होती है ? 

समाधान--इसका समाधान भी १३वीं शंकाके समाधानमें दिया गया है कि पहले पुण्यकी गलत 
मान्यता छूड़ाई जाती है फिर जैसे-जैसे शुद्ध परणति बढतो जाती है, वंसे-बैसे ही पुण्य भाव छूटता जाता है । 

शंका १५--जब अभाव चतुष्टय वस्तु स्वरूप है, त! वे कार्य व कारण रूप क्यों नही माने जा 
सकते ? तदनुसार घातिया कर्मोका ध्वंस केवलज्ञामकों क्यो उत्पन्न नहीं करता ? तत्त्वाथ्थसूत्रमे चार धातियाके 
अभावसे केवलज्ञानकी प्राप्ति स्वीकार की गई है । 


समाधान--अभाव चतुष्टयको जिनागममे भावान्तर स्वभाव स्वीकार किया गया है, किन्तु घातिया 
कर्मोके अभावसे केबलज्ञानकी प्राप्ति होती है, यह उपचार कथन है । कर्म पुदूगल है, उनके अभावसे चेतनकों 
लाभ हो, ऐसा वस्तुका स्वभाव नही । हाँ अज्ञानके अभावसे पूर्णज्ञान प्रगट हुआ है, उस अनज्ञानमें ज्ञानावरणी 
कर्म निमित्त थे, अतः निमित्तके अभावमे नैमित्तिक भावोके अभावसे केवलज्ञान प्रकट हुआ है। पूव॑ंकी अज्ञान 
पर्यायका नाश, ज्ञानके पूर्ण बिकास ये दोनों एक समयमे हुए हैं । यथार्थ बात यह है कि ज्ञानकी परिर्णात 
जैसे-जंसे स्वभावमे स्थिर होती जाती है, तंसे-तेसे ज्ञानगा विकास होता हुआ वह पृर्णताको प्राप्त हुआ है । 
उसी समय अज्ञान भी क्रमशः नष्ट होकर पूर्ण विलयकों प्राप्त हो जाता हैं। जैसे यूयका प्रकाश होनेपर 
अन्धकार भाग जाता है, अन्धकार स्वतः नहो भागता है, उस समय कर्म भी नाशको प्राप्त हो जाता हैँ। केवल- 
ज्ञान अपने पुरुषार्थसे उत्पन्न हुआ है; न कि कर्मोकी कृपासे । 


हांका १६--निश्चय और व्यवहार नयका स्वरूप क्‍या हैं ? व्यवहारनयका विषय असत्य है क्या ? 
असत्य है तो अभावात्मक है या मिध्यारूप है ? 

समाधान --जैन शासनमभे दो नयोंसे वस्तु स्वरूपका निर्णय किया जाता है । उसमे बस्तुका त्रिकाल 
स्वभाव क्‍या है इमका निर्णय निःचयसे होता हैँ तथा गुणभेद या ग्विध अवस्थाओंका निर्णय व्यवहार नयसे 
होता है । अतः ज्ञान दोनों नयोंका करना अत्यन्त आवश्यक है, क्योंकि यदि निदचयनयका ज्ञान नहीं होगा, 
तो व्यवहारनयकी विषयभूत शुद्धाशुद्ध पर्यायोकों ही अपना स्वरूप मानकर पर्यायबुद्धि जो कि अनादि काल- 
से लगी हुई है, उसीमे तन्‍्मय होकर मिथ्यादृष्टि ही बता रहेगा और यदि व्यवहारनयकी विषयभूत अपनी 
वर्तमान पर्यायके अपराधका ज्ञान नही करेगा, तो फिर कभी अपराध दूर करनेका भी प्रयत्न नही करेंगा । किन्तु 
व्यवहार नयकी विषय भूत वर्तमान पर्याय आत्माका असली स्वभाव नहीं हैँ । एवं विकारका आश्चवय करनेसे 
विकार नष्ट नही होता है, किन्तु विकार रहित आत्मस्वभावका श्रद्धान ज्ञान आचरण करनेसे विकार नष्ट 
होता हैं । अतः निदचयनयका विषय त्रिकाली स्वभावकों उपादेय कहा हैँ | तथा व्यवहारका विषय गुणभेद या 
पर्यायमेद अनुभव अवस्थामे छूट जाता है, अतः व्यवृहारनयका हेय कहा है । क्‍योंकि रागादि आत्माका स्व- 
भाव नहीं है । अतः व्यवहार ज्ञान करने योग्य है, किन्तु आश्रय करने योग्य नहीं है। इसीसे उसे हेय कहा 
हैं । जहाँ भी निद्वय धर्म और व्यवहारधर्म इस प्रकार दो भेद किये हैं, वहाँ वीतरागताकों निदचयधर्म और 
उसके साथ चलने वाले घुभभावकों व्यवहार धर्म कहा हैं। इनमेसे यथार्थ धर्म तो बीतरागता ही है, सहचर 
होनेसे शुभरागकों आरोपित धर्म कहा जाता है| 


पंचम खण्ड : ६६१ 


शंका १७--उपचारका लक्षण कया है? निम्मित्त कारण और व्यवहारनयमे ग्रदि क्रमदा: कारणता 
और नयत्वका उपचार है, तो इनमे उपचार लक्षण घटित कीजिए । 

समाधान--परके संबंधसे जो व्यवहार किया जाता है उसे उपचार कहते हैं, जैसे मिट्टीके घड़ेंकी धी- 
का घड़ा कहना उपचार है | या जीवको वर्णादिवान कहना उपचार कथन हैँ । 

वस्तुके भिन्‍न कर्ता-कर्मादि बतलाना व्यवहार या उपचार हैं, किन्तु अभिन्‍न कर्ता-कर्म बतछाना निश्चय 
है । उपचारमे भी कारण शब्दका प्रयोग इसलिए किया है कि निमित्त और उपचारसे साथ कार्यकी बाह्य 
व्याप्ति है । निभित्तसे कथन होता है| कार्य नि्मित्तकी उपस्थितिमे उपादानसे होता हूँ । जैसे सम्पत्ति आदिकी 
प्राप्ति अपने भाग्यसे होती है, उसमे सहयोगी निमित्त बन जाते है । अतः व्यवहार इसलिए अभूतार्थ कहा जाता 
कि जैसा वह कहता है, वस्तुका वह असलो स्वरूप नहीं है और निश्चय इसलिए भूतार्थ कहा जाता है क्योंकि 
उसका विषय हो वस्तुका असली स्वरूप है । 

इस प्रकार खानिया चर्चाके अध्ययन-मननसे ज्ञात होता है, जितने भी कुछ तथ्य विवादास्पद बना 
दिये गये । यदि मध्यस्थ होकर शान्तिसे उनका निर्णय करें त्तो सभी विवाद सुलूझ सकते हैँ । पूज्य आचाय॑ 
श्री शिवसागर महाराजने इसीलिए इस तत्वचर्चाके आयोजन करनेकी प्रेरगा दी थी। इस तत्त्वचचमि आदर- 
णीय पण्डित फूलचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्रीकी चारों अनुयोगोके अधिकार (र्ण विद्वत्ताका परिचय मिल जाता है । 
ऐसे विद्वान कम ही देखनेकों मिलते है, जिनका चारों अनुयोगोंका इतना सुलझा हुआ सुस्पष्ट अगाघ ज्ञान हो । 
तस्वज्ञानका यथार्थज्ञान प्राप्त करनेके लिए जिज्ञासु बंधुओंको खानिया तत्त्वचर्चाका अध्ययन-मनन अवष्य ही 
करना चाहिए | 


लब्धिसार-क्षपणासार : एक अनुशीलन 
पं० नरेन्द्रकुमार भिसीकर, शोलापुर 


चार अनुयोगोंके रूपमें उपलब्ध जिनागममे आत्म-्तत्त और उसकी विशुद्धिका हो मुख्यता से वर्णन 
किया गया है। करणानुयोगका मूछसार लेकर “लब्धिसार” में सम्यग्दर्शन और सम्यकचारित्र तथा उसको 
उत्पत्तिके फलका सांगोपाग विवेचन किया गया है। औषशमिक, क्षायोपशमिक और क्षायिक तीनो भ्रकारके 
सम्यग्दर्शनोंमें आत्मविशुद्धि ही मुख्य है। यथार्थमे सम्यग्दर्शन के तीन भेद्द निमित्तकी अपेक्षा वाणित किए गये 
हैं। उक्त प्रन्थमें आत्माके दर्शन और चारित्र गुण रूप दक्तियोंके प्रकट होनेकी योग्यता रूप लब्धिका विशद 
विवेखल किया गया है । इसलिये इसका ताम “लब्धिसार” सार्थक हैं। मुख्य रूपसे दर्शनकृब्धि और चारित्र- 
लब्धिका स्वरूप और उनके भेंदोंका तथा उनकी कारण-सामग्रीका वर्णत छह अधिकारोंमें किया गया है। 
अधिकारोंका विभाजन इस प्रकार किया गया है : (१) प्रथमोपशम सम्यकक्‍त्व लब्धि, (२) क्षायिक सम्यक्त्व 
लब्धि, (२) देशसंयम लब्धि, (४) सकलसंयम लब्धि, (५) औपशमिक चारित्र लब्धि, (६) क्षायिक चारित्र 
लब्धि । 


६६२ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिननन्‍दन-प्रन्य 


उक्त सम्पूर्ण विवेचन “कषायप्राभृत'' (कसायपाहुड) की टीका जयधबलाके पन्द्रह अधिकारोंमें से पश्चि- 
मस्कन्ध नामके पन्द्रहवें अधिकारके अनुसार किया गया है । यथार्थमें महान्‌ सिद्धान्त ग्रन्थके आधार पर ही 
इसकी रचना हुई । क्‍योंकि षट्खण्डागम जीवस्थानकों छोडकर शेष पाँच खण्डोंको आधारभूत वस्तु 'महा- 
कम्मपयडिपाहुड'' है । जीवस्थानकी सामग्री अन्य मूल अंग्रपू वंकी है । अत. आगमके अनुसार इनमे तत्त्वप्ररूपणा 
गरभित है । “घट्खण्डागभ'” और “कषायप्राभृत' मूल आग साहित्य है। “लब्धिसार की संस्कृत टीकासे 
स्पष्ट हो जाता हैं कि रचनाकार ने मूल आगमके अनुसार ही विषयको रचनाबद्ध किया है। दिगम्बर जैन 
वाइमय में आगम-साहित्य गुरु-परम्परासे क्रमिक वाचनाके रूपमे उपलब्ध होता है । “महाक म्मपयडिपाहुड में 
आठ कर्मोके विवेचनकी प्रूपणा तथा “पेज्जदोसपाहुड' 'में केवल मोहनीय कर्मकी विशद प्ररूपणा उपलब्ध 
होती है । इनके अतिरिक्त आचार्य यतिवृुषभ रचित “कसायपाहुड”'की सूत्र-गाथाओं पर चूणिसूत्रोंकी रचना भी 
समुपलब्ध है। आचार्य नेमिचर्द सिद्धान्तचक्रवर्तीने इन तीनो सिद्धान्ध-न्धोंके आधार पर तोन रचनाएं 
निबद्ध कीं, जिनके ताम है--गोम्मटसार, लब्धिसार और त्रिलोकसार । “'क्षपणासार” कोई स्वतन्श्र रचना 
नहीं हैं। इसका अन्तर्भाव ' लब्धिसार” में ही हो जाता है । 

क्षपणासार-गर्मित “लब्धिसार की रचना ६५३ गाथाओं में निबद्ध है। इस प्रन्थके सम्यक्‌ 
अनुशीलनसे यह तथ्य स्पष्ट हा जाता है कि आचार नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रव्तीने साठ सहल्न इलोकप्रमाण 
“जयघवला”” टीकाका सार ग्रहण कर ६५३ गाथाओमे संकलित कर दिया । आचार्यप्रवरकी यह महती 
विशेषता हैं कि उन्होंने गागरमे सागर भर दिया । “जयधवला''का कोई भी विषय इस ग्रन्थमे निबद्ध होने 
से छूटा नहीं है। पण्डितप्रवर टोडरमलजीने स्पष्ट रूपस उल्लेख किया है कि इस ग्रन्थका प्रकाश धवल्ादि 
शास्त्रोंके अनुसार किया गया है। इस ग्रन्थका महत्व इससे भी स्पष्ट हैं कि इस पर संस्कृत टीकाएं लिखी 
गई | केशबवर्णीकी संस्कृत टीका प्रसिद्ध है। लब्धिसार' के छह अधिकारोंमे से पाचवे चारित्रमोहनीय उपशमना 
अधिकार तक संस्कृत टीका पाई जाती है। कर्म-क्षपणाके अधिकारकी गाथाओंका विशदीकरण माघबचन्द्र 
अैविद्यदेवके संस्कृत गद्यरूप 'क्षपणासार के अभिप्रायके अनुसार इस ग्रन्थमें सम्मिलित किया गया है | इसलिये 
इस ग्रन्थका नाम लब्धिसार-क्ष पणासार रखा गया हैं । 
सम्यग्ज्ञानचन्द्रिका टीका 

संस्कृत टोकाओं की भाँति आचायंकल्प पण्डितप्रवर टोडरमछूजी कृत “सम्यग्ज्ञानचन्द्रिका” मुल आगमानु- 
सारिणी विशद तथा मुबोध टीका है । इस टीका का अध्ययन करनेसे पण्डितप्रवर के तलस्पर्क्षी ज्ञानका सहज ही 
अनुमान हो जाता है । सिद्धान्तशास्त्री प० फूलचन्द्रजीके शब्दोंम “पण्डितजीनें अपनी टीकाम जितना कुछ 
लिपिबद्ध किया है, उसे यदि हम उक्त संस्कृत वृत्तियो ओर “क्षपणासार का मूलानुगामी अनुवाद कहें, तो भी 
कोई अत्युक्ति नहीं हागी । इतना अवश्य है कि जहा आवश्यक समझा वहाँ भावार्थ आदि द्वारा उन्होंने उसे 
विशेद अवश्य किया हैं। “इसमे कोई सन्‍्देह नहीं है कि वर्तमान में यदि “'सम्यस्ज्ञानचन्द्रिका” टीका न होती 
तो करणानुयोगका दुरूह विषय विद्वानोंकी समझ्षके भी बाहर रहता । पण्डितप्रवर टोडरमलजीकी ही दुर्गम घाटीमें 
प्रवेश कर अध्यात्मके आलछोकका प्रकाश किया, जितने भावी पीढिया सतत मार्ग-दर्शनके रूपमें 'सम्यस्श्ञान- 
चन्द्रिका को स्मरण करती रहेंगी । जो महान्‌ का श्रीमन्‍्नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवरतोंने गायाओंभे 'छब्धिसार'की 
रचनाको प्रकाशित कर किया, बही कार्य आचायंकल्प पण्डित टोडरमलजीने देशी भाषा वचनिकाके माध्यमसे 
किया । यदि परण्ठितजीने यह टोका न छित्री होतो, तो बीसवी शताब्दीके विद्वान करणानुथोगके गहन-गम्भीर 
पाराबारम प्रवंश नही कर पाते । आधुनिक युगम विद्वानोंके गुरुओकि भी गुरु पण्डितप्रवर गोपालदासजी बरैयासे 
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लैकर आज भी यत्र-तत्र दृष्टिगोचर होने बाले विद्वान करणानयोगका रहत्य समझने बाले अवश्य ही “मम्यरज्ञान 
चन्द्रिका” से उपकृत हुए है। पडितप्रबर टोडरमलछ जीकी इस टीकाकी यह विजयेषता है कि मृरू भावको सुरक्षित 
रख कर वह गाथाके अथ॑, भावार्थ आदिको स्पष्ट करनेवाछी प्राचीन पद्धतिका अनुकरण नहीं करती, किन्तु 
नवीन शैलीमें भावोंके परतोंको सरल शब्दोंमें न कम और न अधिक पदोंकी रचना कर मूल विषयको व्यवस्थित 
क्रमसे स्पष्ट फरते हुए आगे बढ़ते है। यही कारण है कि “लब्धिसार” की वचनिकामे जहाँ-कहीं संस्कृत- 
वृशिकी छाया लक्षित होती है, वहीं कोई भी ऐसा स्थछ नहीं है जहाँ अर्थ संदृष्टि या बीजगणितीय पद्धतिका 
अतुगमन किया गया हो। सर्वत्र अपनी बोलचालकी भाषामें भावोंकों स्पष्ट किया गया है । 


सन्‌ १९८० में श्री परमश्रुत प्रभावक मण्डल, श्रीमद्राजचन्द्र आश्रम, अग्राससे पं० फूलचन्द्रजी 
सिद्धान्तशास्त्री द्वारा सम्पादित लब्धिसार (क्षपणासारयर्भित) की पण्डितप्रवर टोडरमलजी कृत सम्यरज्ञान- 
चन्द्रिका” भाषा टीका सहित प्रकाशित हुई है। इस टीकाको सर्वप्रथम देखकर मुझे यह कुतूहल हुआ कि 
सम्यश्ज्ञानचन्द्रिका टीकाके उपरान्त पं० फूलचन्द्रजोके सम्पादनकी इसमे क्या विद्ेषता है ? क्‍योंकि पण्डितप्रवर 
टोडरमलजीकी विशेषता तो उनकी प्रस्तावना पढते ही स्पष्ट हो जाती हैं । वे कहते है--“शक्त्तिका अविभाग 
अंशताका नाम अविभागप्रतिच्छेद है । बहुरि तिनके समृह कार युवत्त जो एक परमाणुताका नाम वर्ग हं । 
बहुरि समान अविभागप्रतिच्छेद युक्त जे बगं तिनके समृहका नाम वर्गंणा है । तहाँ स्तोक अनुभाग युक्त परमाणु- 
का नाम जघन्य वर्ग है । तिनके समुहका नाम जप्न्य बगंणा है ।” इसी प्रकार -- 

च्यारयो गति वाला अनादि वा सादि मिथ्यादृष्टि सज्ञी पर्याप्त गर्भज मन्द कषायरूप जो विशुद्धता 
ताका धारक, गुण-दोष विचार रूप जो साकार ज्ञानोपयोग ता करि संयुक्त जो जीव सोई पाँचवी करणलब्धि 
विधैं उत्कृष्ट जो अनिवृत्तिकरण ताका अन्त समय विषे प्रथमोपश्म सम्यकत्वकों ग्रहण करे । इहाँ ऐसा जानना- 
पण्डितप्रवर टोडरमरूजी इसे बिद्वद करते हुए कहते है--- 

“जो मिथ्यादृष्टि गुणस्थानतै छूटि उप्शम सम्यक्त्व होइ ताका नाम उपक्षम सम्यकत्व है । बहुरि उप- 
शमश्रेणी चढ़ता क्षयोपशम सम्यक्त्व तै जो उपशम सम्यक्त्व ताका नाम द्वितीयोपशम सम्यकत्व है, ताते मिथ्या- 

दृष्टिका ग्रहण किया है । बहुरि सो प्रथमोशम सम्पक्त्व तिर्यंच गति विष असंज्ञी जीव हैं तिनके न हो हैं। अर 

मनुष्य तिय॑चकिषें लब्धि-अपर्याप्तक अर सम्मूछन है तिनकें न हो है । बहुरि च्यारयो गति विष संबलेशता करि. 
युक्त जीवके न हो है । बहुरि अनाकार दर्शनोपयोगका धारीक न हो है, जातै तहाँ तत्त्वविचार न संभव हैं । 
बहुरि आगे तीन निद्राके उदयका अभाव कहैगे, यातें सूता जीव के न हो है, ताते अभव्यकैं न हो है। ए भी 
विशेषण इहां संभव हैं ॥१२।॥। 

“सम्पस्शानचन्द्रिका'' के इस विवेचनका अधिक स्पष्टीकरण करनेके निर्मित्त सिद्धान्तशास्त्री पंडित 
फूलचन्द्रजी ने अनेक स्थलों पर विशेष” तथा टिप्पणीके “पमें हिन्दी भाषामें टोकाकी है। उक्त स्थल पर वे 
लिखते हैं-- 

“विशेष--यहाँ मूख्य रूपसे तीन बातोंका स्पष्टीकरण करता है--(१) जिस अनादि मिध्यादृष्टि भव्य 
जीवका संसारमें रहनेका काल अधिक-से-अधिक अद्ध पुदूगल परिवतंनप्रमाण शेष रहता है, वह उक्त कालके 
प्रथम समयमें प्रथमोपश्म सम्यक्त्वके योग्य अन्य सामग्रीके सदभावमे उसे ग्रहण कर सकता है। उस समय उसे 
प्रथमोपदाम सम्यक्त्वकी प्राप्ति नियमसे होती हैं, ऐसा कोई नियम नहीं है । मृत होनेके पूर्व इस कालके 
मध्यमें कभो भी वह प्रथमोपशम सम्यकत्वकों प्राप्त करता है। प्रथमोपक्ायम सम्यकत्वके छूटतेपर सादि मिथ्या- 
दृष्टि जीव पुनः पल्योपमके असंख्यातवें भाग प्रमाण कालके जानेपर ही उसे प्राप्त करनेके योग्य होता है, इसके 
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पूर्व नहीं । (:) संरक्ृत टीकामे 'शुद्ध पदका शुभ लेश्यारूप अर्थ किया है। किन्तु नरकम्तिमे शुभ लेब्य/ओंकी 
प्राप्ति सम्भव नही है । जीवस्थान-चुलिकामें 'विशुद्ध/ पदके स्थानमें 'स्वंबिशुद्ध पद आया हैं । वहाँ इस पदका 
अर्थ जो जीव अध:प्रबुत्तकरण आदि तीन करण करनेके सन्मुख है' यह जीव लिया गया हैँ । प्रकुतमें 'विद्युद्ध! 
पदका यही अर्थ ग्रहण करना चाहिए । (३) यहाँ गाथामें अनिवृत्तिकरणके अन्तिम समयमे यह जीव प्रथमोपशम 
सम्यक्त्वको प्राप्त करता है, ऐसा कहा गया हैं सो उसका आश्यय यह लेना चाहिए कि अनिवत्तिकरणके 
अन्तिम समयके व्यतीत होनेपर अगले समयम यह जीव प्रथमोपशम सम्यक्त्यको प्राप्त करता है। शेष कथन 
सुगम है । 

इसी प्रकार पण्डितप्रवर टोडरमलजीने स्थितिबन्धापसरणके कालका मूल गाथा अनुसार यही अथे 
किया-- बहुरि स्थितिबन्धापसरण काल अर स्थितिकाण्डोत्तरण काल ए दोऊ समान अन्‍्तम्‌ हुर्त मात्र है ।” 
इसे समझानेके लिए पं० फूलचन्द्रजी लिखते है-- विशेष-करण परिणामोंके कारण उत्तरोत्तर विशुद्धिमें वृद्धि 
होते जानेके कारण अपूर्वंकरणसे लेकर जिस प्रकार एक-एक अन्तमंहूर्त कालक॑ भीतर एक-एक स्थितिकाण्डकका 
उत्कीरण नियमसे होने लगता है, उसी प्रकार उत्तरोत्तर स्थितिबन्धमे भी अपसरण होने लगता है । इन दोनों- 
का काल समान अन्तर्मुहर्त प्रमाण है। उसमे भो प्रथम स्थितिकाण्डकघात और प्रथम स्थितिबन्धापसरणमे जितना 
काल लगता है, उससे दूसरे आदि स्थितिकाण्डकघात और स्थितिबन्धापसरणोम उत्तरोत्तर विशेष हीन काल 
लगता है। इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि स्थितिकाण्डकघात और स्थितिबन्धापसरणोका एक साथ प्रारम्भ 
होता हैं और एक साथ समाप्ति होती है । प्रवृतमे उपयोगी विशेष व्याख्यान टीकामे किया ही है । 

पं० फूलचन्द्रजीने विशेष टिप्पणोंम जो खुलासा किया है, उससे उनके करणानुयोग विषयक विशिष्ट 
ज्ञान तथा जयघवलादि ग्रन्थोंका यथावसर प्रामाणिक उपयोग भलीभाँति लक्षित होता हैं । स्वयं पंडितजीने 
स्थान-स्थान पर तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया है । प्रस्तावनामे वे स्वयं लिखते है-- इस प्रकार लब्धिसार- 
की संस्कृत टीकामे जहाँ यह नियम किया गया है कि तियच और मनुष्य प्रथमोपशम सम्यक्त्वका प्रारम्भ 
पीतलेश्याफे जधघन्य अंशम ही करता है, वही 'जयघवला' में 'जहृण्णए तेउलेस्साए' पदका यह स्पष्टीकरण किया 
गया है कि तिय॑च और मनुष्य यदि अतिमन्द विशुद्धि वाला हो तो भी उसके कम-से-कम जघन्य पीतलेश्या 
ही होगी । इससे नीचेकी अशुभ लेश्या नही होगी । तात्पर्य यह है कि प्रथमोपशम मसम्यक्त्वका प्रारम्भ करनेवाले 
तियँच और मनुष्यके कृष्ण, नील और कापोतलेश्या नही होती ।” 

इतना ही नहीं, स्वयं पण्डितजीने अपने सम्पादनके सम्बन्धमे 'प्रावकथन' में स्पष्ट किया है-- मुझे 
सूचित किया गया था कि संस्कृत वृत्ति और सम्यग्ज्ञानचन्द्रिका टीका सहित ही इसका सम्पादन होना है । 
आप जहाँ भी आवश्यक समझें, मूल विषयको स्पष्ट करते जायें और श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्तीने किस मूल 
सिद्धान्त ग्रन्थके आधारसे इसकी संकलना को है, उसे भी अपनी टिप्पणियों द्वारा स्पष्ट करते जायें । यह मेरी 
उक्त ग्रन्थके सम्पादनकी रूपरेखा हैं। अत्तः मैने उक्त ग्रन्थके सम्पादनमे इस मर्यादाका पूरा ध्यान रखकर ही 
इसका सम्पादनत किया है ।” 


निश्चित ही पण्डितजीने अपनी मर्यादाका पालन कर ऐसे सुन्दर विशेष टिप्पण लिखे हैं कि उनके 
आधार पर एक स्वतंत्र ग्रंथ बन सकता है। कही-कही पर ये 'विशेष' एकसे अधिक पृष्ठोंके मुद्रित रूपमे हैं; 
जैसेकि पृ० ३२-२३, ४०, ४९-५०, ९५, ९९-१००, १३५-२६, ३७, ३८, १४०-४१, १५६-५७, १६०- 
६१, १६२३-६४, १९७५-७६, ८०५, २०७, -११-१२, २१८-१९५, २६१, २७१-७२-७३, ३४९-५०, ३८२- 
८३, ३८५-०८६-८७, ४०४-५, ४४२-४४, ४७६-७७, इत्यादि द्वष्टव्य हैँ । कहीं-कहों पण्डितप्रवर ट्रोडरमल- 
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जीकी दीका विशद तथा लम्बी है। विषयको अत्यन्त स्पंष्टताके साथ प्रस्तुत किया गया । जहाँ-कही अधिक 
स्पष्टता आवश्यक प्रतीत हुई है अथवा संकेत मात्र मिले हैं, बहीं विशदीकरण किया गया है। उदाहरणके लिए 
पं० टोडरमलजी लिखते हैं--- इन अठाईस गाथानिका अथ॑ रूप व्याख्यान क्षपणासार विष नाहीं लिख्या । इहाँ 
भोक्‌ प्रतिभास्या तैसे लिख्या हैं।” १० फूलचन्द्रजी इसपर विशेष लिखते हुए कहते हैं-- इसका चृणिसृत्रों 
ओर जयघवला टीका द्वारा इस प्रकार स्पष्टीकरण किया है--विवक्षित समयमें प्रदेशोदय अल्प होता हैँ । 
अनन्तर समयमें असंख्यातगुणा होता हैं। इसी प्रकार सबंत्र जानना चाहिए। “' द्रब्यका संक्रम होता है, 
ऐसा यहाँ समझना चाहिए ।! 

ये जो करणानुबोगको समझनेके लिए स्थान-स्थानपर पण्डितजीने सूत्र (कुंजी) दिए हैं, वे वस्तवमें 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। उसको ध्यानमें लिए बिना स्वाध्यायी शास्त्र समझ नहीं सकते हूँ । यह अवश्य है कि 
कही-कहीं विस्तारके भयसे तथा एक ही स्थानपर विश्द वर्णन होनेसे पण्डितजीने यह कहकर छोड दिया है कि 
इस बातोंका खुलासा अमुक ग्रन्थमे किया गया है । उनके ही शब्दोमे 'हसके अन्तमे कार्यविशेष आदिको सूचित 
करने वाली चार गाथाओंमे निर्दिष्ट सभी बातोंका खुलासा 'जयघवला” पु० २१४-२२२ में किया ही हैं सो 
उसे बहांसे जान लेना चाहिये । यहाँ मुख्यतया उपचमभेणिमे होनेवाले उपयोग ओर वेदके विषयमे विचार 
करना हैं। 'जयघवला' में उपयोगके प्रसंगसे दो उपदेशोंका निर्देश किया गया है ।' वास्तवमे प्रकरणके अनुसार 
जहाँ जितना आवश्यक हैं, वहाँ उतना ही स्पष्टीकरण, निर्देश तथा संकेत पण्डितजीने किया है । जिनाग्रमके 
अपने अध्ययनका पूरा-पूरा उपयोग पण्डितजीने इस टीकामे किया हैं। अनेक स्थलोपर जिस अर्थमम शब्दका 
प्रयोग हुआ है, उसका प्रामाणिक रूपसे उल्लेख किया गया हैं । अर्थका स्पष्टीकरण करते समय पण्डितजीन जय 
घबलादि मूल आमम ग्रन्थों, चूणिसूत्रों, संस्कृत टीका तथा सम्यग्शानचन्द्रिका टीकाको सभी स्थलोपर अपने सामने 
रखा है। इस प्रकारका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले बहुत बिरल हैं । यही इस टीकाकी महान्‌ उपलब्धि 
है । ग्राधा ४३५ का विशेष लिखते हुए पण्डितजी स्पष्ट करते हैं । उनके ही शबदोंमे 'प्रकृतम हिन्दों टीकाकार 
पण्डितप्रवर टोडरमलजी सा० ने पर्याप्त प्रकाश डाल ही दिया है। यहाँ इतना बतला देना आवश्यक प्रतीत 
होता है कि बन्धकी अपेक्षा तीनो वेदोमेसे यहाँ एक पुरुषबेदका ही बन्ध होता है, किन्तु जो जिस वेदके उदयसे 
क्षपक श्रेणी चढता है, मात्र उसीका उदय रहता है । इसलिये पुरुषत्रेदके उदयसे श्रेणीपर चढ़े हुए जीवके 
पुरुषवेदकी अपेक्षा बन्ध और उदय दोनों पाये जाते हैं । हाँ, अन्य दोनों बेदोमेंसे किसी भी बेदकी अपेक्षा श्रेणी 
पर चढ़े हुए जीवके पुरुषबंदका मात्र बन्ध ही पाया जाता है। इसी प्रकार यथासम्भव चारों संज्वलन कषायो- 
की अपेक्षा भी विचार कर लेना चाहिए । उक्त कषायोंमेंसे किसी भी कषायके उदयसे श्रेणि-आरोहण करे, तो 
भी यथास्थान बन्ध चारोंका होता है। इस प्रकार इन सब व्यवस्थाओंकी घ्यानमें रखकर यहाँ अन्तरकरण 
सम्बन्धी अन्य व्यवस्थाएँ घटित कर लेनी चाहिए। विद्येष स्पष्टीकरण हिन्दी टीकामें किया ही है ।' 


इस प्रकार पण्डितजीने 'सम्यस्शानचन्द्रिकाके भावकों स्थान-स्थानपर खोल कर स्पष्ट किया हैं। 
जहाँ-कहीं पण्डितप्रबवर टोडरमलजीने संस्कृत वत्तिक भावकों अपने छब्दोंसम लिखकर स्पष्ट किया, वहीं 
पं० फूलचन्द्रजीने अधिक-से-अधिक स्पष्ट तथा विशद करनेके लिए चूणिसूत्रों तथा जयघवलादि ग्रन्थोंके 
अनुसार बविज्लेष शी्षक देकर स्पष्टीकरण किया है। यदि शोध व अनुसन्धानकी दृष्टिसे विचार किया जाए, तो 
पण्डितजीने पण्डितप्रवर टोडरमलजीके कार्यकों ही आगे बढ़ाया है। इसमें कोई सन्देह नहीं हैं कि जो 
साहित्यिक कार्य उन्होंने अठारहवीं छाताब्दीसे किया था, बही कार्य नई भाषा-ईली में प० फूलचन्द्रजीने 
क्या है। 

द्डं 


६६६ : दिड्ास्तायाय पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभितन्दन-प्न्य 


संक्षेदर्ें, फण्हितजी द्वारा लिलित इस टीक'की निम्नलिखित विशेषताएं कही जा सकती हैं-- 

(१) यह किसो टीक्षाकों टोका-टिप्पशी रे होकर टीकाका विशदीकरण मात्र है । 

(२) क्कियके प्रामाणिक विवेचन तथा स्पष्टीकरण हेतु स्थान-स्थानपर सीधे शब्दोंमें या भावोंमें 
जिवागमको सद्भृत किया यया है । 

(३) टीका-टिप्पणी करते समय तुलनात्मक विवेचन किया गया है। इस प्रकारकी टीकासे भविष्यमें 
करणामुगोगके तुलनात्मक अध्ययतकों बल मिलेगा। 

(४) भाषाधास्त्रीय होनेपर भी सरल हैँ। करणानुयोगके किसी एक पग्रन्थका सम्यक स्वाध्यायी 
सरलताते इसे समझ सकता है । यद्यपि पष्डितप्रवर टोडरमलजीने हिन्दी टीकाको बहुत सरल बना दिया है, 
फिर भी कहीं विषयकी गम्भीरता रह गई है, तो उसे स्पष्ट करनेमे पण्डितजीका अध्ययन व श्रम सार्थक 
हुआ है । 

(५) जहाँ--कही अर्थ लगानेमें विद्वान भी भूल करते है, विशेषकर उनका स्पष्टीकरण पण्डितजीकी 
इस टीकामें हो गया है। अतः स्वाष्यायी एवं विह्वानोंके लिए यह विदोष रूपसे उपयोगी है । 

(६) अपनी चौंतीस पृष्ठीय प्रस्तावनामें ग्रन्थ-परिचयके साथ ही 'संद्धान्तिक चर्चा' के अन्तर्गत मूल 
विषयका परिचय तथा अर्थसंदृष्टिका १थक्‌ विवरण दिया गया है जो प्रत्येक स्वाघ्यायीके लिए पढ़ना 
अनिवार्य है । ; 

(७) लब्धिसारकी वृत्तिकी रचनाके सम्बन्धमें पण्डितजीकी इंस सम्भावनाकों नकारा नहीं जा सकता 
कि हमारे सामने ऐसा कोई तथ्य नहीं है जिससे सिद्धान्तचक्रवर्ती नेमिचन्द्रको इसक्रा रचयित्ता स्वीकार किया 
जाए। इतना अवध्य कहा जा सकता है कि इसकी रचनाकी हैली आदिको देखते हुए उसी कालके उक्त 
भट्टारकोंके सम्मिलित सहयोगसे इसकी रचना की गई होगी । यदि किसी एक भट्टारककी रचना होती तो अन्य 
इसका उल्लेख अवध्य करते । 

(८) मूल गाथाओंके सम्पादनमे भी पण्डितजीने अपने दायित्वका पूर्ण निर्वाह किया हैं। अत मुद्रित 
प्रतिमें जहाँ-जहाँ संस्कृत शब्द हैं, वहां-वहां पण्डितजीने स्वविवेकशालिनी बुद्धिसे प्राकृत-शब्दान्तर वाले 
प्राठोंका अधिग्रहण किया है। मूल गाथाके पाठोंमें किए गये इस परिवतेनका उल्लेख पण्डितजीने अपने 
'प्राककयन' में किया है । छन्‍्द तथा भावकी दृष्टिसि हन पाठोमे अधिकतर 'ओकार'से प्रारम्भ होने बालछोंक 
स्थानपर 'उकार' बहुल हैं । 

(९) याया १६७ की संस्कृत वृत्ति और हिन्दी टीका दोनों नहीं हैं। पण्डितजीने इनकी पूि कर दी 
है | अर्थक साथ ही विशेष भी दिया है। इसी प्रकार गाथा ४७५ का उत्तरा्ध श्रुटित होनेसे पण्डितप्रवर 
टोडरमलजी समझमें न आनेसे उसका अर्थ नहो लिख सके । पं० फूलचन्द्र जीने 'जयघवला'से उक्त अंशकी पूर्ति 
कर विशेषमें सम्पूर्ण गाथाके अर्थका स्पष्टीकरण किया है । 

इन विशेषताओंको देखकर यह निश्चित हो कहा जा सकता है कि टोकाके सम्पादनमें तथा टीका- 
टिप्पण लिखनेमें पण्डितज़ीने जिस सुझ-बूुझका परिचय दिया है, वह यथार्थमें सम्पादनक क्षेत्रमें मान-दण्ड 
स्थापित करने वाला है । वर्तमान अनुसन्धित्सुओंको इससे प्रेरणा ग्रहण कर शोध व अनुसन्धान-जगतमें नये 
क्िविजोंको प्रकाक्षित करनेमें इसका भरपुर उपयोग करना चाहिए । 

| 


बंचभ सब : ६६७ 


आत्मानुशासन : एक परिशीलन 
डॉ० दरबारीराल कोठिया, वाराणसी 


“आत्मानुशासन ' जन वाहमयका एक ऐसा ग्रन्थ-रत्न हैं, जिसे समग्रभावसे जीवनमें उतार केने पर 
व्यक्षित स्वर्णके समान निर्मल एवं आदर्श बन सकता है। यह “पट्खण्डामम' को धवल्ा ओर 'कपामपाहुड' की 
जयधवला टोकाओंके कर्ता आचाय॑ वीरसेनके प्रतिभाशाली प्रधान शिष्य आचार्य जिनसेनके अजावान क्नीव 
क्षिष्य भदस्त गुणभद्राचार्यको श्रेष्ठतम कृति है। धमं, नीति और अध्यात्म इन तीनोंका इसमें प्रसाद गुण युक्त 
संस्कृत-भाषामे पद्म शैलीम प्रतिपादन किया गया है । 

इसपर एक संस्कृत-टीका है जो प्रभाचन्द्रकर्तुक है | ये प्रभाचन्द्र कौन हैं ? इस विषय जिद्वानोंमें मत- 
भेद है | कुछ तो इन प्रभाचन्द्रको प्रमेयकमलमार्तण्ड और न्यायकुमुदचन्द्रके कर्ता ताकिक प्रभाचन्द्र बतलाते हैं 
और कुछ उनके उत्तरवर्ती १३वो शतीके अन्तिम चरणमें होनेवाले प्रभाचन्द्रको इस टीकाका कर्ता मानते हैं । 
इसका विशेष ऊहापोह हमने अन्यत्र किया है । 

संस्क्ृत-टीकाके अतिरिक्त आत्मानुशासन पर तीन हिन्दी टीकाएँ और एक मराठी टीका, ये चार 
टीकाएँ लिखी गयी है | इनमें सबसे प्राचीन पण्डित टोडरमलजी की हिन्दी-टीका है, जो राजस्थानकी वूँढारी 
हिन्दीमें है और जो प्रकाशित भी हो चुकी है । दूसरी हिन्दी-टीका पण्डित बंशीधरणी शास्त्री सोलापुर द्वारा रभी 
गयी है। यह हिन्दी-टीका खडी बोलीमें है और जैन ग्रन्थरत्नाकर, अम्बईसे प्रकाशित हुई है। तीसरी हिन्दी- 
टीका पण्डित बालचन्द्रजी शास्त्री कृत है, जो जोयराज ग्रन्थमाला सोलापुरसे ई० १९६१ में प्रकाशित है। 
मराठी टीका स्व० ब्र० जीवराज गौतमचन्दजी दोशी सोलापुरने रिखो है, जो प्रायः: पंशित टोडरमलजीकी 
हिन्दी-टी का पर आधूत हैं और जो उक्त जीवराज ग्रन्थमालासे वी० नि० सं० २४२५में प्रकाशित है । 

प्रस्तुतमे समीक्ष्य है--पंडित फूलचन्द्रजी सिद्वान्त क्षास्त्री द्वारा सम्पादित एवं श्री गणेश वर्णी दि० 
जैन संस्थान, वाराणसोसे प्रकाशित पंडित टोडरमलकृत हुढारी हिन्दी टीका सहित आत्मानुश्चासन | इस 
संस्करणकी अपनी अन्य विशेषता है । विद्वद्वर पंडित फूलचन्द्रजी ने इसके साथ जो भ्रस्तावना दी है, बह 
बि).प रुम्बी तो नही है, किन्तु उसमे जित मुद्दों पर विमर्श किया गया हैं बहू न केबल महत्त्वपूर्ण है, अपितु 
गस्भी रताके साथ ध्यातव्य भी है । 

हम यहां उन मुद्दोंमेसे दो-एक मुद्दोंका संकेत करते है--- 

१, आजकल मिथ्यात्व बन्धका कारण है या नहों, इस विषयकी चर्चा विशेष हो रही है। जो 
मिध्यात्वको बन्त्रका कारण नही मानते उनका समाधान पंडितजीने आगमके विपुल प्रमाण देकर सिद्ध किया 
है कि आगममे मिथ्यात्वको सबसे सबरू बन्धका कारण बतलाया गया है। उनका कहना है कि पहुला युण- 
स्थान मिध्यात्व है । उसमें जिन १६ प्रकृतियोंकी बन्धव्युक्छित्ति होती है उनमें मिथ्यात्व शुववन्भिनी प्रकृति 
हैं। मिथ्य,त्वरूप परिणामके साथ उसका बन्ध नियमसे होता ही रहता है। अनन्सातुबन्धीकी बिसंयोजवा करनमे- 
बाला जीव सम्यवत्व आदिरूप परिणामोंसे ज्युत होकर यदि भिध्यात्व गु णस्थानमें आता है, तो उसके प्रारम्भसे 
ही अनन्तानुबन्धी चतुष्कका बन्ध होकर भी एक आवलिकाल तक अपकर्षणपुर्वक उसकी उदय-उदीरणा नहों 
होती, ऐसा नियम हैं। अतः ऐसे जीवके एक आवलि कार तक अनन्तानुबन्धी क्रोधादिक्प परिणामके ने 
होने पर भी मिथ्यात्व परिणाम निमित्तक मिथ्यात्व प्रकृतिका बन्ध होता है | साथ ही शेष १५ प्रकृतियोंका भी 
यथासम्भव बन्ध होता हैं । 


६६८ : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्‍्दन-मन्य॑ 


इसी प्रफार मिथ्यात्व अस्धका प्रधान कारण है, इसे पंडितजीने कई तरहसे सिद्ध किया है । इससे पूर्व 
प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभाग बन्धोंमे आदिके दो बन्धोंको योग निमित्तक और अन्य दो को कषाय निमि- 
तक बतलानेके अआगमके अभिप्रायकरों स्पष्ट करते हुए कहा है कि यह ऋजुसूत्र नयकी अपेक्षासे प्रतिपादन हर 
और भिथ्यात्व आदि पाँचको धन्ध-कारण बतलानेमे नंग्रम, संग्रह और व्यवहार नतयकी विवक्षा हैँ । दोनों ही 
कथत नय-विवक्षासे अपनी-अपनी जगह आगमानुसार ही है । इस सम्बन्धमे किया गया विस्तृत विवेचन उनकी 
विशेषज्ञताकों स्पष्ट प्रकट करता है । 


२. मुनि-सार्गमे आज जो श्ैथिल्य दृष्टिगोचर हो रहा है, उसके सम्बन्धमे भी पंडितजी ने बड़े स्पष्ट 
रूपमे लिखा हैँ कि साधुको आगमचक्षु कहा गया हैं | अत: उसे सर्वप्रथम आगमका अम्यासी होना चाहिए । 
आत्मानुशासनकी गाथा १६९ आदिके द्वारा साधुको आगम-निष्णात होने पर बल देते हुए पडितजीने बतलाया 
है कि जो साधु अपने मनरूपी मर्कटको अपने वशमे रखना चाहता है, उसे अपने चित्तको सम्यक्‌ श्रुतके 
अम्यासमें नियमसे लगना चाहिए । रयणसार' के आधारसे आपने लिखा हूं कि जैसे श्रावक धर्ममे दान और 
पूजा मुख्य है। इनके बिना वह आवक नहीं दो सकता । वंस हो मुनिधर्मसे ध्यान और अध्ययन ये दो कार्य 
मुख्य हैं । इनके बिना मुनि नही । इसी प्रसंगमे पंडितजीने लिखा है कि मोक्षमार्गम आगम स्वोपरि हैँ । उसके 
हादंकों समझे बिना कोई भी संसारी प्राणी मोक्षमार्गके प्रथम सोपानस्वरूप सम्यक्दशंतकों भी प्राप्त नही 
कर सकता । 


*« आत्मानुशासनके प्रारम्भमें सम्यक्दर्शनके जिन दस भेदोंका कथन किया गया है, उनमेसे अवगाढ़ 
सम्यरदर्शन तो सकल श्रुतके घारी श्रुतकेवलीके ही होता है । इससे ही साथुकी श्रुताधारता स्पष्ट हो जातो है । 
परमावगाढ़ सम्यग्दर्शन केवलोके ही होता है। पर उनका यह केवलज्ञान श्रुतसे ही होता है और श्रुतका जनवा 
होता है। यही कारण है कि समन्तभद्र स्वामीने भी गुरुको 'ज्ञान-ध्यान तपोरक्त: बताते हुए उसे 'ज्ञान-रत' 
प्रथमतः कहा है । 


इसी सन्दर्भमे मुनि-मार्गमे आये शैधिल्यके सम्थंक उल्लेखोको भी प्रस्तुत करके आचार्य अकलंक और 
आचार्य विद्यानन्दके विवेचनों द्वारा उनकी कडी समीक्षा की हैँ जो उचित है । 


इस संस्करणकी एक विशेषता यह है कि आचाय कल्प प० टोडरमलजी द्वारा हृढारी भाषामे लिखी 
गयी टीकाको ही इसमे दिया गया है | उसे खडी बोलीमे परिवर्तित नही किया गया हैं । इसका मुख्य कारण 
उस भाषा-बोलोको सुरक्षित रखना हैँ, क्योंकि हृढारी भाषा भी हिन्दी भाषाका एक उपभेद हैँ। और विविध 
प्रदेशोंमें बोली जानेवाली इन हिन्दी भाषाओं (हिन्दी भाषाके उपमेदों) की सुरक्षा तभी सम्भव है, जब उनमे 
लिखे साहित्यको हम ज्यो-का-त्यों प्रकाशित करे | इस दिशाम पण्डितजी तथा श्री गणेश वर्णी द० जैन संस्थान 
वाराणसीका यह प्रयत्न निइ्चय ही श्लाध्य है । 


पंचस खण्ह : ६६६, 


सम्यग्ज्ञान दीपिका : शास्त्रीय चिन्तन 


डॉ० देवेन्द्रकुमार श्षास्त्री 

पण्डितजीने जहाँ जयघवल, महाघवल, महाबन्ध, रूब्षिसार, सर्वायंसिद्धि आदि महान्‌ प्रन्थोंका सम्पा- 
दन तथा हिन्दी अनुवाद किया, वहो आचाय॑ अमृतचन्द्र सूरि कृत “समयसारकलश” तथा देवसेनसूरि विरचित 
“आलापद्धति ' का भी सम्पादन एवं संशोधन किया । संशोधकके रूपमें पण्डितजीका स्थान विशिष्ट है। इसके 
अतिरिक्त बीसवीं शतीमें होनेवाले क्षुल्लक धमंदासजी रचित “सम्यरज्ञानदीपिका' का आजकी भाषासें सरल 
अनुवाद भी आपने किया । यह देखकर और जानकर किचित्‌ आइचर्य अवश्य हुआ । क्योंकि पण्डितजीकी पैनी 
दृष्टि हर किसी रचनापर ठहर कर उसे अपने अध्ययन-छेखनका विषय नहीं बनाती । किसी महत्त्वपूर्ण रचना 
पर ही उनकी लेखनी चलती है । 

वास्तवमे ऊपरसे अति सामान्य दिखनेवाली 'सम्यरज्ञान-दीपिका अत्यन्त महत्त्वपूर्ण रचना है। इसे 
एक बार ध्यानसे पुरा पढ़े बिना कोई इस बातकों स्वीकार नहीं कर सकता । यदि यह सर्वाशरम सच हे कि 
आचाय॑ कुन्दकुन्द कृत समयसार को सम्यक रूपसे हृदयंगम किए बिना कोई अपनी दृष्टिको निर्मल नहीं 
बना सकता, तो यह भी सच है कि “'सम्यस्ज्ञानदीपिका को पूर्णतः स्वीकार किए बिना हमारा ज्ञान निमंल 
नहीं हो सकता । पहले कभी विद्वानोंका ध्यान इस रचना की ओर नही गया, इसलिए यह उपेक्षित रहा । 
क्षुललक ब्र० धर्दासने वि० सं० १९४६ में माघ की पूर्णिमाके दिन इसे रखकर प्रकाशित किया था । इसका 
दूसरा संस्करण अमरावतीसे वि० सं० १९९० में प्रकाशित हुआ था । तदनन्तर श्री दि० जेन मुमुक्षु मण्डल, 
भावनगर ( सौराष्ट्र ) से वि० सं० २०२६ मे प्रकाशित हुआ । यह रचना मूलमे पुरानी हिन्दीम कही गई है, 
जिसका हिन्दी रूपान्तरण पं० फूलचन्द्रजीने किया है । इसके पूर्व गुजरातीम अनूदित दो आवृत्तिया सोनगढ़से 
प्रकाशित हो चुकी थी । 

रचनाके सम्बन्ध जिशासावश सहज ही कई प्रइन उठते हैं। प्रथम जिनकी रचनाकी इतनी प्रशंसा को 
जा रही है, वे कौन थे? उन्होने स्वयं प्रथम भूमिकामे अपने सम्बन्धमे इस प्रकार लिखा है--' मेरे शरीरका 
नाम क्ष ल्लक श्रह्मचारी घर्मदास है । ''झालरापाटनमें सिद्धसेन मुनि मेरे दीक्षा-शिक्षा, ब्रत-नियम और व्यव- 
हार वेशके दाता गुरु है तथा बराड देशमे मुकाम कारजा पट्टाघीश श्रीमत्देबेन्द्रकीतिजी भट्टारकके उपदेश द्वारा 
मुझे स्व-स्वरूप स्वानुभवगम्य सम्यग्शानमयी स्वभाव वस्तु की प्राप्त की प्राप्ति देनेवाले श्रीसद्गुरु देवेन्द्रकीतिजी 
है, इसलिए मे मकत हूँ, बन्ध-मोक्षसे सवंधा प्रकार वसजंत सम्यस्शानमयी स्वभाववस्तु हूँ । वही स्वभाववस्तु 
शब्द-बचन द्वारा श्रीमत्देवन्द्रकीति तत्पट रतनकीतिजीको मैं भेट स्वरूप अपंण कर चुका हूँ । तथा खानदेश 
मुकास पारोलामे सेठ नानाशाह तत्पुत्र पीसाम्बरदासजी आदि बहुतसे स्त्री-पुरुषोंको तथा आरा, पटता, छपरा, 
बाढ़, फलटन, झालरापाटन, बुरहानपुर आदि बहुतसे शहर ग्रामोंमे बहुतसे स्त्री-पुरुषोंकी स्वभाव-सम्यग्लानका 
उपदेश दे चुका हूँ । पूर्वमे लिखा हुआ सब व्यवहारथभित समझना । तथा सब जीव-राशि जिस स्वभावते 
तन्मयी है, उसी स्वभावकरी स्वभावना सर्व हो जीव-राशिको होओ--ऐसे मेरे अन्तःकरण में इच्छा हुई है। उस 
इच्छाके समाघानके लिए यह पुस्तक बनाई हैं और इसकी पांच सो पुस्तक छपाई है । 

केवल इतना ही उनका परिचय नही है, वास्तविक तो यह है--- उस वस्तुका लाभ बा प्राप्तकी प्राप्ति 
होने योग्य थी, वह हमको हुई । मथा-- 

होनी थी सो हो गई, अब होने की नाहि। 
धमंदास क्षुल्लक कहे, इसी जगतके मांहि॥ 


६७० : सिद्धान्ताचार्य पं० फूलचन्द्र शास्त्री अभिनन्दन-ग्रस्थ 


क्षुलूलकजी प्राकृत, संस्कृत, हिन्दी आदि भाषाओंके तथा सभी अनुयोगोंके अच्छे ज्ञाता थे। संस्कृत 
और हिन्दो पद्च-रचना पर उनका समान अधिकार था। रस, अलंकार, छन्दशास्त्र, न्यायशास्त्र आदिके ज्ञाता 
विद्वान्‌ लेखक थे। 

इस ग्रन्थमें मुख्य रूपसे आत्माके शुद्ध स्वभावका वर्णन किया गया है । क्योंकि वही आत्मज्ञान कराने 
के लिए प्रकट रूपसे दीपकके समान हैँ | आत्मज्ञानके मायने सम्यस्ज्ञान हैं। सम्यस्श्ञानकों भेद-बिज्ञान भी कहां 
जाता है। भेद-विज्ञान होनेपर आत्मा स्वयं स्वहूपसे उद्भासित हो जाता है। स्व-प्रकाशक होनेसे पर-प्रकाश- 
कत्व साथंक हो जाता है । अपनी प्रस्तावनाम ग्रन्थकारने कई महत्वपूर्ण बातें कही है जिससे सहज ही अनुमान 
हो जाता है कि यह अपूर्व शास्त्र हे। उनके ही शब्दोंसे--- इस ग्रन्थमे केबल स्व-स्कथभाव, सम्यसस्ानानुभव 
सूचक शब्द-वर्णन है । कोई दुष्टान्तमे तक करेगा कि-- सूययमे प्रकाश कहाँसे आया ? उसे स्व-सम्परशाना- 
नुभव जो इस ग्रन्थका सार है, उसका लाभ नही होगा ।” 

इससे स्पष्ट हैं कि यह एक आध्यात्मिक शास्त्र हैं। अध्यात्मकी भाषा लौकिक भाषासे कुछ विलक्षण 
होती हैं। जहाँ भाषा सामान्य होती है, वहाँ अथं विशिष्ट होता है। कही-न-कह्दी शब्द या अर्थमे साकेतिक 
विशिष्टता झलकती है । जैसा कि आचार्य कुन्दकुन्ददेवने 'अष्टपाहुड' में वर्णन किया है, ठीक वैसा ही यहाँ 
लिखते हुए कहते है--'जिस अवस्थाम स्व-सम्यस्जान सोता है, उस अवस्थामे तन-मन-घन वचनादिसे तन्मयी 
यह जगतृ-संसार जागता है तथा जिस अवस्थामें यह जगतु-संसार सोता है, उस अवस्थाम स्व-सम्यस्शान 
जागता है--यह विरोध तो अनादि, अचल हैं और बह तो हमसे, तुमसे, इससे या उससे मिटनेका नही हैं, 
मिटेगा नहीं और मिटा नही था । 

क्षुल्लकजीने यह पुस्तक केवल जैनोके लिए ही नहीं, सभी पढ़ने योग्य मनुष्योंक लिए लिखी थी । 
यद्यपि पूरी पुस्तक गद्यमें है, किन्तु स्थान-स्थानपर दोहें-चौपाईमे भी भावोंको समेट कर प्रकट किया है । कही 
लोगोंकी यह भ्रम न हो कि यह पुस्तक तो केवल जैनोंके लिए है। अतः स्पष्ट करते हुए वे लिखते है-- यह 
पुस्तक जैन, विष्णु आदि सभोको पढने योग्य हैं, किसी विष्णुकों यह पुस्तक पढ़नेसे श्रान्ति हो कि यह पुस्तक 
जैनोक्त है-“उससे कहता हूँ कि इस पुस्तककी भूमिकाके प्रथम प्रारम्भमे ही जो मन्त्र नभस्कार है, उसे पढ़कर 
आन्तिसे भिन्न होता । स्वभावसूचक जैन, विष्णु आदि आचार्योके रखे हुए संस्कृत काव्यबद्ध, ग्राथाबद्ध ग्रन्भ 
अनेक हैं, परन्तु यह भी एक छोटी-सी अपू्ब वस्तु है। जिस प्रकार गुड़ खानेसे मिष्थ्ताका अनुभव होता है, 
उसी प्रकार इस पुस्तककों आदिसे अन्त तक पढनेसे पूर्णानुभव होगा । बिना देले, बिना समझे बस्तुकों कुछके 
बदले कुछ समझता है । वह मूर्ख है । जिसे परमात्माका नाम प्रिय है, उसे यह ग्रन्थ अवश्य प्रिय होगा । 

इस ग्रन्थकी प्रमुख विशेषता है-दृष्टान्तोंका प्रमुखतासे प्रयोग । स्थान-स्थानपर प्रत्येक बातको दृष्टान्त 
के द्वारा समझाया गया है। लिखनेकी शैली ही दृष्टान्तमूलक ह । उदाहरणके लिए, जैसे हरे रंगकी मेहदीमे 
लाल रंग है परन्तु वह दिलाई देता नहीं, पत्थरमें अग्नि हे परन्तु वह दिखाई देती नहीं, दूधमें थी है परन्लु 
वहू दिखाई देता नहीं तथा फूलम युगन्ध हैँ परन्तु वह ( आँखोंस ) दिखाई देती नहीं, वैसे ही जगतमें स्थ- 
सम्यम्तानमयी जगदीएवर है परन्तु चर्मनेत्र द्वारा वह दिखाई देता नहीं। पर किलीको सदगुरुके बचनोषदेश 
द्वारा तथा काललब्धिके पाक द्वारा स्वभाव-सम्यस्ज्ञानसे तन्‍्मय ( जगदीब्वर ) स्वभाव-संभ्यरक्षानानु भवमें दिखाई 
देता हैं । 

इस प्रकार एक ही बातकों समझानेके लिए बिविध दृष्टान्तोंका एक साथ दृष्टान्त-मालाके रूपमे प्रयोग 
किया गया है । एक उदाहरण है-- 
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“पूर्वकर्मबश वह अन्य वृत्तिमें ठग जाय, तब वह स्व-सम्यश्शानानुभवकों भूल भी जाता है, परन्तु जब 
याद करे तब साक्षात्‌ स्वानुभवमें आता है । इसी विषयमें तीन दुष्टान्त हैं--( १ ) जैसे एक बार चन्द्रको देख 
लेनेके बाद चन्द्रका अनुभव जाता नहीं, ( २ ) एक बार गुडको खानेके बाद गुड़का अनुभव जाता नहीं, ( ३ ) 
तथा एक बार भोग मोगनेके बाद भोगका अनुभव जाता नही । 

स्व-सम्यरशानको समझानेके लिए दर्पणका, पेटी तिजोरीमें रखकर भूले हुए रत्नका दृष्ट्रान्त देकर फिर 
ये तीम दृष्टान्त दिये गए है । प्रत्येक बातको लेखक दृष्टान्तसे प्रारम्भ करता है | जैसे कि-- 

“जैसे बाजीगर अनेक प्रकारका तमाशा, चेष्टा करता है, परन्तु स्वयं अपने दिलमें जानता है कि मैं 
जो ये तमाशे, चेषटाएं करता हूँ, वसा मैं मूल स्वभावसे ही नही हूँ। “जैसे खड़िया मिट्टी आप स्वयं हो ९्वेत 
है और परको, भीत आदिको श्वेत करतो है, परन्तु स्वयं भीत आदिसे तन्‍्मय होती नही । वैसे हो सस्यग्भान 
हैं बह सर्व संसार आदिको चेतनवत्‌ करके रखता हूँ, परन्तु स्वयं संसार आदिसे तन्मय होता नहीं । 

विद्वान्‌ लेखकने एक बात ही कई प्रकारके दृष्टान्तोंस विविध स्थानोंपर समझाया है। पद-पदपर 
वे अपने सम्यरज्ञानके अनुभवकों ही सुनाते हैं। लगता है कि कोई अनुभवी निईछलताके साथ सहज स्नेहवश 
सी सरल शब्दोंमे अपनी बात सुना रहा है । उनके ही शब्दोंपें-- 

'स्व-सम्पस्शानानुभव सुनो । जैसे कोई पुरुष पानीसे भरे हुए घटमें सूर्यके प्रतिबिम्बको देखकर सन्तुष्ट 
था, उससे यथार्थ सूर्यके जाननेवाले पुरुषने कहा कि तू ऊपर आकाझ्र्म सूर्य है उसे देख, तब वह पुरुष घटमें 
सूयेकी देखना छोड़कर ऊपर आकाशमें देखने छगा । तब यथार्थ सूर्यको देखकर उसने अपने अन्तःकरणमें 
विचार किया कि जैसा सूर्य ऊपर आकाशमें दिखाई देता है, बसा ही घटमें दिखाई देता है । जैसा यहाँ, वैसा 
वहाँ तथा जैसा वहाँ, वसा यहाँ, अथवा न यहाँ, न वहाँ भर्थात्‌ जैसा है, बैसा जहाँका तहाँ, वसा ही स्व- 
सम्यग्शानमयी सुर है, वह तो जेसा है बसा, जहाँका तहाँ स्वानुभव गम्य है । बहू जो है, उसे वय, स्याय और 
शब्दसे तन्मय हो रहे पण्डित उस स्वानुभवगम्ध सम्यस्क्ानसयी परब्रह्म परमात्माकी अनेक प्रकारसे कल्पना 
करते है, वह वृथा है ।' 

कहीं-कहों बहुत ही कम शब्दोंमें हृदयकों छूती हुई भाषामे भाव प्रकट किए गये हैं। छोटे-छोटे वाक्‍्यों- 
ते श्स टपकता हुआ जान पडता है। जैसे कि-- 

जैसा बीज बसा उसका फल | 

जैसे जो नेत्रसे देखता है परन्तु नेत्रको नही देखता है, वह स्यात्‌ अन्धेके समान है : वैसे ही जो ज्ञानसे 
जानता है परन्तु श्ञानकों नहीं जानता है, वह स्थात्‌ अज्ञानके समान है । इसी प्रकार-- 

जैसे सूर्यके प्रकाशमें अन्चकार कहाँ हैं और सूर्यकों निकाल लिया जाये तो प्रतिबिम्ब कहां है ? 
आस्मज्ञानी जीवके लिये जगत्‌-संसार मृगजलके समान है, परन्तु सूर्य न हो तो मृगजल कहाँ है ? वैसे ही गुरुके 
उपदेश द्वारा आपमें आपमयी आपको आपमें ही खेंच लेनेफे बाद आकार कहाँ है ? वेसे ही ब्रह जगत्‌-संसार 
है सो भ्रम है, भ्रम उड़ गया तो जगत-संसार कहाँ है ?” 

कहीं-कहीं दृष्टान्त भी तर्कपूर्ण तथा सरल शब्दोंमें सहज भावसे अभिव्यक्त हुए हैं । जैसे कि--जैसे 
आकाक्षको घूलि-मेघादिक नहीं लगते, बैसे ही स्व-सम्यस्श्ानकों पाप-पुण्य तथा पराप-पुण्यका फल नहीं रूगता ।' 
इसी प्रकार 

जैसे घटके भीतर, बाहुर ओर मध्यमें आकाश है, वह घटकों कैसे त्यागे और ग्रहण भी कैसे करे ? 
बैसे ही इस जगतृ-संततारके भीतर, बाहुर ओर मध्यमें स्व-सम्पग्शान है, वह क्या त्यागे और क्या ग्रहण करे ?ै” 
खुश[+०++ 
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“जैसे समुद्रके ऊपर कल्छोल उपजती है, विनशती है, वैसे ही स्व-सम्यग्जानमयी समुद्रमें वहू स्वप्त- 
समयका जगत उपजता है और जाग्रत समयका जगत्‌ विनशता है, जाग्रत समयक्रा जगत उपजता है और 
स्वप्स-समयका जगत्‌ बिनशता है ।' 

इस प्रकारके दृष्टान्तोंसे सम्पूर्ण ग्रन्थ व्याप्त है । एकके बाद एक दृष्टान्लोंका ऐसा संग्रह किया है और 
कहनेकी शैली भी ऐसी है कि पाठक पढ़ते ही विस्मित हो जाता है। ग्रन्थके अन्तमें अकिचन भावना है और 
सबसे अन्तमें है--भेद-विज्ञान | भेद-वज्ञानमे पुन. आत्माकी चर्चा की गई है, आत्मज्ञात या सम्यस्शानकों ही 
आदिसे अन्त तक एक ही हौलीमें निरूपित किया गया है | 

ग्रस्थके अनुवादकी यह विशेषता है कि हमें यह पता नहीं चलता हैं कि यह भाषा पण्डित फूलचन्द्रजो- 
की है या क्षु० ब्र० घर्मदामजी की है। पण्डितजीने यथास्थान अधिक-से-अधिक ग्रन्थ-लेखकके दाब्दोंको ही 
दृहराया है। शैली भी रूपान्तरणके पश्चात्‌ लेखककी ज्यों-की-त्यों बनी रही है । यह अनुबादकी बहुत बड़ी 
विशेषता है । भाषा सरल होनेपर भी संस्कृतनिष्ठ है। लेकिन अनुवाद से पण्डितजीके संस्कृतनिःठ होनेका 
आभास नहीं मिलता, वरन्‌ मूल छेखकके संस्कृतनिष्ठ होनेका प्रतिमास होता है। लेखकने यद्यपि ग्रन्थ गद्यमें 
लिखा है, किन्तु उसकी कवित्व शक्तिका परिचय भी मिल जाता है । संस्कृतमें भी काव्य रचनाका उनका 
अच्छा ज्ञान था । इसका प्रमाण उनका लिखा हुआ निम्नलिखित इलोक हैं-- 

श्री सिद्धसे नमुनि-पाद-पयोज-भक्त्या, 
देवेन्द्रकोति गुरुवाक्य-सुधारसेन .। 
जाता मतिविबुधमण्डनेच्छो: 
श्रीधर्मरासमहतो महतो विशुद्धा ॥ 


विद्वान्‌ लेखकने सभी शास्त्रीय विषयोंको महान्‌ आध्यात्मिक प्रन्थोंका आधार लेकर ही लिखा है । 
उदाहरणके लिए, “भेदज्ञान-विवरण” का प्रकरण 'समयमार” के संवर अधिकारकी प्रथम दो गाथाओंकी 
आत्मख्याति टीकापर आधारित है । लेखकने कई स्थानोंपर 'समयसार-कलश' ' के इलोफ उद्घृत किए है । एक 
स्थानपर शास्पका प्रमाण शब्दोंमे न देकर भावरूपमे ऐसा लिखते है--' शास्त्रमें लिखते हैँ कि मुनि बाईस 
परीषह सहन करता है, तेरह प्रकारका चारित्र पालता है, दश्लक्षण घर्म पालता है, बारह भावनाभोका चिन्त- 
बन करता है और बारह प्रकारके तप तपता है इत्यादि मुनि करता हैं। अब यहाँ ऐसा विचार आता है 
कि मुनि तो एक और परीषह बाईस, चारित्र तेरह प्रकारका, दशलक्षण धर्म व एक धर्मके दशलक्षण, बारह 
तप ओर बारह भावना इत्यांदिक बहुत ? मु्ति कुछ और है तथा बाईस परीषह कुछ और है, बाईस परीषह- 
का तथा मुनिका अग्नि-उष्णताके समान व सूर्य-प्रकाशके समान मेल नही है ।. आकाझम सूर्य है। उसका 
प्रतिबिम्ब घी-तेलसे तप्त कढ़ाई मे पडता है। तो भी उस सूर्यके प्रतिबिम्बका नाश होता नहीं । 

काँचके महलमें कुत्ता अपना ही प्रतिबिम्ब देखकर भों-भों करके मरता है । स्फटिककी भीतसे हाथी 
अपनी ही प्रतिच्छाया देखकर स्वयं ही भीतसे भिड-भिडाकर अपना दाँत स्वयं तोड़कर दुःखी हुआ ! 

इस प्रकार एकके पश्चात्‌ एक कई दृष्टान्त एक साथ एक ही बातकों स्पष्ट करनेके लिए दिये गये हैं । 
इतना ही नहीं इसपर भी यदि क्रिसोको समझमे न आये, तो सम्बन्धित चित्र भो दिए गए हैं । पूरी पुस्सकमें 
कुल २२ चित्र दिए गए हैं । चित्रके नीचे उस विषयका शीर्षक भी दिया गया है | उदाहरणके लिए, पृ० ६३ 
पर “बट मतवाले” शीर्षक एक चित्र हें। उसके नीचे लेखक़को अपनी भाषाम निम्नांकित तीन पंक्तियाँ हैं-- 
“ स्वस्वरूपस्वानुभवगम्य सम्यकज्ञानमयि स्वभाववस्तुकी यथार्थ स्वरूपानुभव समज करिके धट जन्मांघवत ये है 
जेन, शिव, विष्णु, बौद्धादिक षट्‌ मतवाले परस्पर विबाद विरोध करते हैं ।' इसी प्रकार १० १२६ पर दो चित्र 
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मुद्रित हैं जो इस प्रकार हैं--सिंघ आपकी छाया कूपमे देष कॉरिक आपही अपणास्वरूप भूलि करिके आपही 
कूपमे पड़के दृष अनुभव भोग मरता है ।” 

इसका हिन्दी अनुवाद है--सिह अपनी छाया कुएँमें देखकर तथा स्वयं अपना स्वरूप भूखकर कुएँमें 
गिरता है और दुःखी होकर मरता है । 

दूसरे चित्रके नीचे लिखा है--“बानर कूंभ मै भूठी बाँधि सो छोड़ता नाहीं जाणता है कै कोई मोक 
पकड किया ।” 

इसका अनुवाद है--बन्दरने घड़ेमें मुट्ठी बाँधी है, उसे छोड़ता नहीं और मानता है कि मुझे किसीने 
पकड़ लिया । ह 

प्रन्थमें नयके द्वारा आत्मवस्तुका जो वर्णन किया गया है, वह “ प्रवधनसार” की तत्त्वप्रदीषिका 
टीकाके अनुसार हैं। पं* बनारसीदासकृत “समयसार नाटक” के अनेक उद्धरण दोहा-कवित्त रूपमें ज्यों-के- 
त्यों उद्भृत लक्षित होते हैं। इनके अतिरिक्त आचार्यकल्प पं० टोडरमछ कृत मोक्षमार्गप्रकाशक एवं 
“ज्रिलोकसार', द्रव्यसंग्रह”, सर्वार्थसद्धि तथा समयसार आदि पग्रन्थोंक आधारपर इस प्रन्थकी रचना 
परिलक्षित होती है। अतः केवल दृष्टान्तोंका ऊहापोह या आछोचना न कर हम विषयकी गम्भीरताका विचार- 
कर समझनेका प्रयत्न करें, तो निःसन्देह ' सम्यस्नान' पर प्रकाश डालनेबाला यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण प्रन्थ 
सिद्ध होता है । सम्पस्क्षानकी महिमा, उसका स्वरूप और प्राप्तिका वर्णन बहुत ही सरल और मुन्दर शब्दोंमें 
किया गया है। अतः स्वाध्यायियोंकों अवश्य पढ़ना चाहिए । 


सप्ततिकाप्रकरण : एक अध्ययन 


डॉ० देवेन्द्र कुमार शास्त्री, नीमच 


श्रद्धेय पण्डित फूलचन्द्रजीका साहित्यिक क्षेत्र*केवल दिगम्बर साहित्य तक ही सीमित नहीं है, बरन्‌ 
श्वैताम्वरीय साहित्यका भी उनका अध्ययन गहन, मनन पूर्ण तथा तुलनात्मक है । सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ पं० सुख- 
लाल संधवीकी प्रेरणासे उन्होंने छठे क्ग्रल्यका सम्पादन तथा हिन्दी अनुवाद अत्यन्त सफलताके साथ सम्पन्न 
किया । प्रकाशक बा० दयालचम्द जोहरीने पण्डितजीके सम्बन्धमें अपना अभिप्राय निम्नलिखित शब्दोंमें व्यक्त 
किया है-- 


“पृं० फूलघन्द्रणी शास्त्री अपने बिषयके गम्भीर अभ्यासी है ! उन्होंने दिगम्घरीय कर्म शास्त्रोंका तो 
आककन किया हो है, परन्तु इसके साथ ही इकेताम्बरीय कर्मशास्त्रके भी पूर्ण अभ्यासी हैं। अपने इस अनुवादमे 
उन्होंने अपने चिश्कालील अम्यासका पृर्ण उपयोग किया है और प्रत्येक दृष्टिसे प्रत्थको सर्वाज् सम्पूर्ण बतानेका 
पूर्ण प्रगत्त किया है ।' 
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इस टीकाकी सबसे बड़ी विशेषता है--विशेषार्थ । यद्यपि विशेषार्थ अर्थ लिखते समय पण्डितजीने एवे- 
ताम्बर आगम-साहित्यके सुप्रसिद्ध टीकाकार मलयगिरिकी टीकाको सम्मुख रखकर लिखा है, फिर भी, इसकी 
अपनी विशेषता है । भहीं-कहीं पर ५० जयसोम रचित गुजराती टव्बाका भी उपयोग किया गया है । इतनेपर 
भी जहाँ-कहीं विषय स्पष्ट नहीं हुआ है, वहाँ कोष्ठकोंका प्रयोग किया गया है। क्योंकि कमंशास्त्रका विषय 
ऐसा जटिल है कि सररतासे सबको समझमें नहीं आता । अतः सर्वत्र सरल दब्दोंमे स्पष्ट करनेका पूर्ण प्रयत्न 
किया गया है । 

इस टीकाकी दूसरी विशेषता है--टिप्पणियोंका प्रयोग । टिप्पणियाँ दो प्रकारकी हैं-- प्रथम वे टिप्प- 
णियाँ हैं जिनमें सन्दर्भित विषयका गाथाओंके साथ साम्य सूचित होता है । दूसरे प्रकारकी टिप्पणियाँ वे है 
जिनमें एजबेतास्वर-दिगम्बर विषयक मत-भेदकी चर्चा की गई है । ये सभी टिप्पणियाँ अत्यन्त उपयोगी है। शोष 
तथा अनुसन्धान करने वाले इस विषयके शोघारथियोंके लिए इस प्रकारकी सामग्री विशेष रूपसे महत्त्वपूर्ण 
हैं । सभी टिप्पणियाँ हिन्दीमें हैं और सम्बद्ध विषयकी पृष्टिमें आगमके प्रमाण प्रस्तुत किये गये हैं । 

ऐसे आलोचनात्मक तथा ग्रम्भीर विषयका सांगोपांग विवेचन थोहँ-से शब्दोंमे प्रस्तुत करना साधारण 
लेखकका कार्य नहीं हो सकता । इतना ही नही, मतभेदसे सम्बन्धित विषयों पर सन्तुलित भाषामे निष्पक्ष रूपसे 
यत्र तंत्र संकेत या निर्देश करना प्रकाण्ड विद्वान॒का ही कार्य हो सकता है । बास्तवमे बिना भेद-भावके अनेक 
दिगम्बर विद्वानोंने श्वेताम्बर तथा दिगम्बर दोनों तरहके साहित्य की भरपूर सेवा की हैं। १० कंलाशचन्द्रजीने 
सन्‌ १९४० के छगभग पंचम क्मंग्रन्थका हिन्दी अनुवाद किया था और उक्त षष्ठ कर्मग्रन्थका अनुवाद पं० 
फूलचन्द्रजोने सन्‌ १९४२ में पूर्ण किया । उन दिलों प्रकाशन की व्यवस्था न होनेसे सन्‌ १९४८ से पूर्व प्रका- 
शित नहों हो सका । इसका प्रकाशन थी आत्मानन्द जैन पुस्तक प्रचारक मण्डल, रोशन मुहल्छा, आगरासे 
किया गया । 

इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है कि विश्व-साहित्यमें 'कर्मके' सम्बन्धमें जैसा स्वतन्त्र एवं सांगोपांग विशद 
विवेचन जिनाग्रममें उपलब्ध होता है, वैसा अन्यत्र नहों है । जैनदर्शन कमंको स्वतन्त्र रूपसे स्वीकार करता है । 
यद्यपि भारतीय दर्शन कर्मके अस्तित्वको स्वीकार करते हैं, किन्तु उससे सम्बन्धित विस्तृत तथा स्वतन्त्र वर्णन 
उनमें नहीं पाया जाता । यह सुनिश्चित है कि तीर्थंकर महावीरकी दिव्यध्वनिसे प्रसृत उपदेशोंका संकलन करते 
समय कर्म विषयक साहित्यकों भी स्वतन्त्र संकलना की गई थी। उनके सम्पूर्ण उपदेश द्वादशांगमे निबद्ध हुए थे । 
अन्तिम बारहवां अंग बहुत विशाल था। उसके पांच भेद थे--परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूर्वंगत और 
चूलिका । इनमेंसे पृवंगतके चोदह मेद थे। इन भेदोंमेसे आठवेंका नाम कर्मप्रवाद था। कर्म विषयक सम्पूर्ण 
साहित्य इसीके अन्तर्गत संकलित किया गया था । किन्तु कालके सुदीध अन्तरालमे धारणा-शक्तिके ह्वास होनेके 
साथ ही शनै:-श्ने: कर्म-प्रदादका पूर्ण लोप हो गया । बाचनाकी क्रमिक परम्पराके आधार पर केवल अग्रायणीय- 
पूर्व और श्ञानप्रवादपुर्षंका दी कुछ अंध अवदिष्ट रहा | वर्तमानमें उपलब्ध मुल कर्म-साहित्यको संकलनाका 
आधार अग्रायणीय और ज्ञानप्रवाद कहा जा सकता है। किन्तु ऐसा निर्णय करते समय बहुत छान-बीनकी 
आवष्यकता है । पं» फूलचन्द्रजीके शन्दोंमे अग्रायणीय पु्वंकी पाँचवी वस्तुके चोथे प्राभूतके आधारसे पद्क्षण्डा- 
गम, कर्मप्रकृति, शतक ओर सप्ततिका इन प्रन्धथोंका संकलन हुआ था। और ज्ञानप्रवाद पूवंकी दसवी वस्तुक्े 
तीसरे प्राभृतके आधार से कपायप्राभूत का संकलन हुआ था । इनमेंसे कर्मप्रकृति, यह ग्रन्थ ब्वेतास्बर परम्परामें 
माना जाता हैं। कवायप्राभुत ओर पट्खण्डागम ये दो दिगम्बर परम्पराम माने जाते है. तथा कुछ पाठ-भेदके 
प्षाय प्तक और सप्तृतिका ये दो प्रन्थ दोनों परम्पराओंमें माने जाते हैं। वास्तव में समय स्यों-ज्यों बीतता 
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जाता है त्यों-स्थों मान्यता विषयक भेद-परम्पराकी खाई चोड़ी होती जाती है और हम' भेद प्रदर्शित करने बारे 
मान्य ग्रस्थोंको सी छोड़ते जाते हैं। क्योंकि आजकी पीढ़ीको इतना अवकाद कहाँ है जो यह निर्णय कर सके 
कि समीचीन क्या-कौत है ? अतः ऐसी रचनाओंको विनोंदिन भूलते जाते हैं या भुराते जा रहे हैं। क्‍्योंन 
भूलें ? इस उलझनमें कौन पडना चाहता है ? बौद्धिक विवाद या मतभेदोंका सिरनामः पुराने परश्टितोंके 
भाये ही था | भछे ही पण्डितजी इसके अपवाद रहे हों ? वास्तविकताकों कौन जानता हुआ सामने महीं रखना 
चाहेगा । कलमके धनी और आगम तथा सिद्धान्तके रहस्यकों हृदयंगम करने बाले पण्डितजीने इन सभी 
तथ्योंफा पूर्ण विवरण प्रस्तुत करनेमें किसी प्रकारकी न्यूनता प्रदर्शित नहीं होने दी । इस दृष्टिसे उनको भ्रस्ता- 
वना अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है ! 

लगभग साट पृष्ठोंकी प्रस्तावनामें पण्डितजीने जहाँ कर्म-साहित्यकी क्रम-परम्पराका निर्देश किया 
है, वढ़ी “सप्ततिका'” संश्ञक अन्य रचनाओंका भी विचार किया गया है। केवल यही नहीं, सप्ततिकाओंमें 
संकलित विषयका आपके सूक्ष्मता तथा गम्भीरताके साथ विवेचत किया है। उदाहरणके लिए, सप्दंतिका- 
का नाम ७० गाथाओंके आधार पर होने पर भी विभिन्‍न स्थानोंसे प्रकाशित गाथाओंकी संख्याकी भिन्नता, 
अन्तर्भाष्य गाथाओंके सम्मिलित हो जानेसे चूणियोंमें गाथाओंकी संख्यथासे टीकाओंकी गाथा-संख्याकी 
भिन्‍नता परिलक्षित होना, इस सप्ततिकामें उपशमना और क्षपणाकों कुछ मुख्य प्रकृतियोंका ही निर्देश होना, 
किन्तु दिगम्बर-परम्पराकी सप्ततिकामें सम्बन्धित सभी प्रकृतियोंकी संख्याका निर्देश, प्राकृत पंचसंग्रहकी 
प्राचीनता, दिगम्बर परम्पराके पंचसंग्रहका संकलन सम्भवतः घवलाके पुर्व ही हो गया था ये कुछ उल्लेख 
ऐसे तथ्य हैं जिनके आधार पर गोम्मटसार (जोबकाण्ड, कर्मकाण्ड) की प्रामाणिकता तथा विषयके धांगोपांग 
का विवरण दिगम्बर-परम्परा में ही उपलब्ध होता हैँ । 

कर्म-मीमासाके अन्तर्गत पण्डितजीने बन्ध होनेके लिए जीव और पुद्गलकी योग्यताकों ही मुल 
रूपमे माना है । जीवमें मिथ्यात्वादि रूप योग्यता संश्लेषपुर्वक ही होती है, इसलिये उसे अनादि माना गया 
है। क्रिन्तु पुदूगऊमे स्निग्ध था रूक्ष गुण रूप योग्यता संइलेषके बिना भी पाई जाती है, इसलिये वह अनादि 
और सादि दोनों प्रकारकी मानी गई है। संसार और कमंका अन्वय-व्यतिरेक सम्बन्ध है। जब तक यह 
सम्बन्ध है, तब तक जोवके राम-द्वेष रूप परिणाम होते रहते हैँ । परिणामोंसे कर्म बंधते हैं । कमंसे गतियों 
में जन्म लेना पडता है. भव-भ्रमण होता है। संसारी जोवके प्रत्येक समयमे जो परिस्पन्दात्मक क्रिया होती 
है, वह कर्म कही जातो है । परिस्पन्दात्मक क्रिया सब पदार्थों में नहीं होती । यह क्रिया पुदूगल और संसारी 
जीवके हो पाई जाती है। जोव की विविध अवस्थाओंके होनेका मुख्य कारण कर्म है। अपने-अपने कर्मके 
अनुरूप भिन्‍न-भिन्‍न अवस्थाएँ होती हैं । 


उक्त कर्म-मीमांसाके प्रसंगमें पण्डितजीने एक महत्त्यपूर्ण मुह्ठा उठाया हैं कि कर्मकी कार्य-मर्यादा 
क्या है ? किन्तु अधिकतर विद्वानोंका यह विचार है कि बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति भी कर्मसे होती है। इस 
सम्बन्ध पण्डितजीने “मोक्षमार्गप्रकाश ” तत्त्वाथंराजबातिक, पुराणादिका उल्लेख किया है ओर बताया है 
कि कर्मके दो भेद हैं--जीवविपाकी और पद गछविपाकी । जीवको विभिन्‍न अबस्थाओं तथा परिणामोंके होने- 
में जो नि्मित्त होते हैँ वे जीवबिपाकी कर्म हैं । जिससे विविध प्रकारके शरीर, बचन, मन ओर ध्वासोच्छवास- 
को प्राप्ति होती है वे पुद्गलविपाकी कर्म हैं । इन दोनोंमें, से एक भी बाह्य सामग्रीकी प्राप्त करानेका कार्य 
नहीं करता है। अत. किसके परिणामसे बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति होना मानी जाये ? इसका समाधान करते 
हुए स्वयं पण्डितजी निष्कर्ष रूप में कहते हैं ह्वेताम्बर क्म-अन्योंमें भी इन कर्मोंका मही अर्थ किया 
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सया है । ऐसी हालतभें इन कर्मोको अनुकूल व प्रतिकूल बाह्य साम्रग्रीके संयोध-वियोगमें निमिस मानन 
उचित नहों है। वास्तवमें बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति अपने-अपने कारणोंसे होती है। इसकी प्राप्सिका कारण 
कोई कर्म नहीं है । 

पण्डितजीने आचाय॑ वीरसेन स्वामी और आचार्य पूज्यपाद स्वामी दोनोंके मतोंका उल्लेख करते 
हुए स्पष्ट रूपमें बताया (आज से ४२ वर्ष पुव॑) कि तत्त्वतः बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति न तो साता-असाताका 
फल है और न लाभान्तराय आदिशकर्मके क्षय व क्षयोपशमका फल है; परन्तु बाह्य सामग्री अपने-अपने कारणों 
से प्राप्त होती है । अपने-अपने कारण क्या है ? इनका भी पण्डितजीने उल्लेख किया है। हम सब जानते है 
कि पैसा कमाना हो, तो व्यापार या उद्योगके साधन जुटाना, रकमको व्याज पर लगाना, सेठ-साहुकार तथा 
व्यापारियोंसे मित्रता स्थापित करना आदि जितने बाह्य साधन हो सकते है और उनमेंसे जितने, जो कुछ 
हम अपना सकते हैं, उत सभी साधनोंसे बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति होती हैँ। इस प्रत्यक्ष, लौकिक व्यवहारका 
अपलाप नही क्रिया जा सकता । यदि बाहरो सामग्री देने वाले एक मात्र कर्म हों, तो औरोको तो नहीं पर 
जैनोंको कम-से-क्रम हाथ पर हाथ रख कर बैठ जाता चाहिये था; कुछ कमाने-धमानेकी क्‍या आवश्य- 
कता थी? आमममें व्यवहारकी सर्वथा अवहेलना नहीं है। इसी बातको स्पष्ट करते हुए पण्डितजी आगे 
लिखते हैं--- 

यद्यपि जैनदर्णन कर्मको मानता है, तो भी वह यावत्‌ कार्यके प्रति उसे निमित्त नहीं मानता । वह 
जीवकी विविध अवस्थाएँ--शरीर, ३नद्रय, श्वासोच्छवास, बचन और मन-इनके प्रति कर्मको निर्मित्त कारण 
मानता है । उप्तके मतसे अन्य कार्य अपने-अपने कारणोंसे होते है । कर्म उनका कारण नहो हैं । उदाहरणार्थ, पुत्र 
का प्राप्त होना, उसका मर जाता, रोजगारमे नफा-नुक्सानका होना, दसरेके द्वारा अपमान या सम्मान किया 
जाना, अकरमात्‌ महानका गिर पइना, फसलका नष्ट हो जाना, ऋतुका अनुकूल-अ्रतिकूल होना, अकाल 
या सुकालका पड़ना, रास्ता चलते-चलते अपघातका हो जाना, किसीके ऊपर बिजलीका गिरना, अनुकूल व 
प्रतिकूल विविध प्रकारके सयोगों व वियोगोंका मिलना आदि ऐसे कार्य हैं, जिनका कारण कर्म नहीं है । भ्रम 
से इन्हें कर्मोका कार्य समझा जाता है । 


वास्तवमें जेनधरंम भावकी प्रधानता है, कर्मकी नही। अतः विद्वान्‌ लेखकने जो मन्तव्य दिया हैं, 
वहू जैन आगमोंसे ही उद्धृत है जो मान्य है । 
संक्षेपमे, टीकाकी सभी विद्येषताओंके साथ ही विवेचन भी अनुसन्धानपूर्ण तथा आगमकी सम्यक 


दृष्टिको दर्शान वाठा है। आगमका सही निर्णय ही हमारे जोवनके लिए और धर्म-पालनके लिए उपयोगी 
रहा है, हैं और बना रहेगा । 


धंचर्ं खच्छ : ९७७ 


आलापपद्धति : एक समीक्षात्मक अध्ययन 
७ डॉ* देवेन्द्रकुमार शास्त्री 


श्रीमहेवसेनसूरि विरचित “आलापपद्धति” एक महत्त्वपूर्ण संस्कृत गद्यमें लिखित नय-अरूपक रचना 
है । सर्वप्रधम यह रचना सन्‌ १९०५ में सनातन जैन प्रन्यमालासे प्रथम गुच्छकमें प्रकाशित हुई थी । इसकी 
भाषा सरल होनेके कारण इसका प्रचार बहुत अधिक हुआ । मूल आलापपद्धति कई बार मुद्रित हो चुकी | 
इसका एक संस्करण श्री सकछ दिगम्बर जैन पंचान, नातैपुते (सोलापुर) से बीर सं० २४६० में प्रकाशित 
हुआ था । मूलके साथ इसमें हिन्दी अनुवाद भी भावार्थ सहित है । अनुवादक हैं - स्यायवाचस्पति पं० हुजारी- 
लार न्यायतीर्थ । इसके सम्प[दक व संशोधक हैं--पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री । अनुवादमें पण्डितजीने कहीं- 
कहों परिवर्तन, परिवर्द्धन तथा यथोचित संशोधन किया है । प्रस्तावना पण्डितजीकी लिखी हुई है जो अत्यन्त 
संक्षिप्त होनेपर भी महत्त्वपूर्ण है । पण्डितजी लिखते हैं-- 

“बसे तो जैनघर्म का साहित्यिक भण्डार अपरिमित है और उसमें गुण, पर्याय और स्वभाव आदिका 
वर्णन करनेवाले कई महत्त्वशाली ग्रन्थ है । परन्तु इस ग्रन्थमें जिस पद्धतिके अनुसार विषय-विवेचन किया 
गया हैं बह पद्धति निराली और अपूर्व है। इसमें गुण, पर्याय, स्वभाव, उपनय गुणोंकी व्युत्पत्ति, पर्यायकी 
व्युत्प्ति, स्वभावोंकी व्युत्पत्ति, स्वभाव और गुणोंमें भेद, पदार्थों को सबंथा अस्ति आदि एक स्वभाव माननेमे 
दृषण, नय-दृष्टिसे वस्तु-स्वभाव-वर्णन, प्रमाणका लक्षण, व्युत्पत्ति और उसके भेद, नयका लक्षण, व्युत्पत्ति और 
उसके भेद, द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयकी तथा उनके भेदों की व्युत्पत्ति और नय तथा उपनयोंके स्वरूपका 
वर्णन है । इस प्रन्थकी रचना संस्कृत गद्यमें है, भाषा सरल है। बीच-बीचमें दूसरे प्रन्थोंके भी श्लोक रूपने 
मूल विषयकी पुष्टि करनेवाले प्रमाण उद्धुत किये हैं । 

इस ग्रन्थके कर्ता श्री देवसेनसूरि हैं। आलापपद्धतिके सिवाय आपने दर्शनसार, भावसंग्रह, आराषनासार 
और तत्त्वसार आई कई महत्त्वपूर्ण ग्रन्थोंकी रचना को है | 


पण्डितजीकी टिप्पणियाँ अत्यन्त महत्त्वपृर्ण हैं । आलापपद्धति” में निश्चय नयके नौ भेद माने गये 
है-- द्रव्याधिक, पर्यायाथिक, नैगम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ़, एवंभत । इसकी टिप्पणीमें 
आप लिखते हैं---पंचाष्यायीकारने निश्वयनथको एक ही माना है, अनेक नहों । क्योंकि जो पुरुष एक निश्चय- 
नमको थुद्ध द्रव्याधिक, अथुद्ध द्रव्याथिक आदि रूपसे अनेक और सोदाहरण मामतें हैं, वे अज्ानी, मिथ्यादष्टि 
तथा सर्वशकी आज्ञाका उल्लंघन करनेवाले हैं, ऐसा पंचाध्यायीकारने कहा है। इसलिए उन्होंने घुद्ध द्व्याधिकं, 
अक्षुद्ध द्रव्याथिक आदि सम्पूर्ण मेदोंको व्यवहारनयम ही गर्भित किया हैं। और उस व्यव्हारनयको मिथ्या 
तथा ध्याज्य माना है। केबल एक निदचयनयको ही यथार्थ और उपादेय माना है ।” 


इस प्रकारकी टिप्पणियोंके अध्यमनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रारम्भसे ही पण्हितजीकी प्रवृत्ति तुलू- 
भाल्मक अध्ययन की रही है । बड़े नयचक्रकी गाथाओंसे 'आलूापपद्धति' के सूत्रोंका साम्य स्थासन-स्थानपर 
दर्दाया गया है। यथा--  कर्मोपाधिसापेक्षो शुद्धद्र्याथिक: यथा--कर्मोपाधिणमाव आत्मा (! , 
इसकी टिप्वणी है--भावे सरायमादी सब्बे जीवंसि जो दु जप्रेदि। ह 
सो हु असुद्धों उत्तो कम्माणोबाहि साबिमखों | नय० २१ 
कहीं-कहीं पर आलापपद्धति तथा माइल्‍ल धवल “'नयचक्र”' में अत्यन्त साम्य है । जैसे कि--उत्पादव्ययगौणत्वेन 
सत्ताग्राहक: शुद्ध्रव्याधिको मथा--द्रव्यं नित्यम्‌ । 
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टिप्पणी है--उप्पादवर्य गौणं किच्चा जो गहइ केवला सत्ता | 
भण्णद सो सुद्धणओ इह सत्तागाहओ समए॥ नथ० गा० १९१ 

न्यायवाचस्पति पं० हजारीलालका अनुवाद केवल शब्दार्थमात्र नहीं हैँ । प्रत्येक विषयको उन्होंने स्पष्ट 
किया है। इसके साथ ही पं० फुलचन्द्रजीके टिप्पणोंसे उसमे नवीनता परिलक्षित होने लगी हैं। उदाहरणके 
लिए, मत .पर्ययज्ञानके सम्बन्धमें पं. हुजारीलालने लिखा था--* द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाजकी मर्यादा लिए 
हुए बिना किसीकी सहायताके जो चितित, अचितित, अर्धचितित आदि अनेक 'ेदरूप दूसरेफे मनमें स्थित- 
रूपी" अथंको स्पष्ट जानता है उसको मन पर्ययज्ञान' कहते हैं । यह ज्ञानरूपी पुद्गल द्रव्यकी सम्पूर्ण पर्यायोंको 
न जानकर कुछ पर्यायोंकों जानता है, इसलिए देश कहलाता हैं। और जितनी पर्यायोंको जानता है, उतनी 
पर्यायोंकों इन्द्िय व मनकी* सहायताके बिना ही स्पष्ट रूपसे प्रत्यक्ष जानता है, इसलिए प्रत्यक्ष कहलाता 
है" इस पर पष्डितजीकी टिप्पणी है-- 

इसी प्रकारसे नयके प्रकरणमें अनेक पृष्ठोंपर “तत्त्वार्थश्छोकवातिक”” के उद्धरण देकर टिप्पणी लिखे 
गये हैं। अनुवादमे भी इतना जोड़ा गया दिखता है-- इस प्रकार कालादिकके भेदसे भी पदार्थमें भेद नही 
माननेसे जो दूषण आते हैं, उनका यहाँपर संक्षेपमें हो उल्लेख किया गया है। जिनको इस विषयमें विशेष 
जानगेकी इच्छा हो वे 'इलोकवातिक” को देखे ।” 

कही-कही इन टिप्पणोंमे विस्तारके भयसे संक्षेपम सार प्रकट किया गया है जो साधारण पाठकोंके 
लिए ही नहीं, विद्वानोंक लिए भी महत्त्वपूर्ण है। उदोद्रणके लिए, अनुवादमें एक पंक्ति है--- इसके सिवाय 
इन सातों ही नयोमें-से पूर्वपूर्वके नय व्यापक होनेसे कारण रूप तथा प्रतिकूल महाविषय बाले हैं ।”' इसे स्पष्ट 
करनेके लिए पण्डितजीने टिप्पणोमे ५-६ पंक्तियाँ लिखकर फिर लिखा है-- 'साराह्य यह है कि सातों नयोंमेंसे 
नैगमनय केवल कारण रूप हैं और एवंभूततय केवल कार्यरूप है। तथा शेष पांच नय पूव॑-पूर्वके तयोंकी 
अपेक्षासे कार्यरूप और आगे-आगेके नयोंकी अपेक्षसे कारण रूप है ।” 

प्रमेयका लक्षण है--प्रमाणेन स्वपरत्वरूपपरिच्छेद्य प्रमेयम्‌ । इसका टिप्पणी है--१. प्रमाणेन 
स्वपरस्वरूपपरिच्छेदकेन परिल्छयं प्रमेयं', ऐसा पाठ होता तो बहुत अच्छा था । इस प्रकारसे कई पाठ सुझाये 

गये हैं । टिप्पणियोंमें यथास्थान पाठोंका उल्लेख किया गया है । 


१. मन.पर्ययज्ञानख्पी द्रब्धके सम्बन्धसे संसारी जीवको भी जानता है । 

२. “प्रकीयमनसि व्यवस्थितो&र्थ: मनः तत्‌ पर्येति गच्छति जानातीति मनः्पर्यय:” अर्थात्‌ दू सरके मनमे 
स्थित अर्थकों मन कहते हैं। और उस मनको जो जानता है उसको मनःपर्ययज्ञान कहते हैं । 

३. पंचाध्यायीकार ने मनःपर्ययज्ञानमें भो सतकी सहायता मान करके मनःपर्ययज्ञान मनकी सहायतासे 
उत्पन्न होता है, इसलिए देश कहलाता है । और शेष इन्द्रियोंकी सहायतासे उत्पन्न नहीं होता है, इसलिए 
प्रत्यक्ष कहलाता है ऐसा माना है । मनःपर्य यज्ञानके अन्य दो भेद है--प्रतिपाती, अप्रत्रिपाती । प्रतिपाती 
उपक्षमश्रेणीकी अपेक्षा कहा गया हैँ । अप्रतिपाती मन:पर्ययज्ञान क्षपकर्शणीकी अपेक्षा कहा गया है। इसी 
प्रकार-- 'किसी-किसीने अतीतवर्तमात, वर्तमानातीत, अनागतवर्तम्रान, वर्तमानानागत, अनागतातीत और 
अतीतानागत इस तरह नेगमनयके छहू भेद माने है, परल्तु ये सब भेद नेगमनयके मृत, भावि आादि उक्त 
तीनों भेदोंमे ही गर्भित हो जाते हैं । श्लोकबातिककारने द्रव्यनंगम पर्यायनेगम आदि रूपसे नैगमनयके ९ भेद 
माने हैं 

(पृ० ६४ की टिप्पणी) 


पंथजम सच्च : ६७९ 


उषत भ्रन्धका अनुवाद भी बहुत सरल तथा सुन्दर हुआ है। शुद्ध स्वभाव और अथछुद्ध स्वभावकी 
व्युत्पत्ति की गई है--शुद्धं केवलभावमशुद्धं तस्यथापि विपरीतम्‌ । इसका अर्थ किया गया है--केवल भावको 
अर्थात्‌ परका जिसमें कुछ भी सम्बन्ध नहीं है ऐसे भावको शुद्ध स्वभाव कहते हैं। और शुद्ध स्वभावसे विपरीख 
भावको अशुद्ध स्वभाव कहते हैं ! 

भावाथे--शुद्ध भावोंकी अपेक्षासे द्रव्य शुद्ध स्वभाववाल्ा और अशुद्ध भावोंकी अपेक्षासे द्रब्य मणुद्ध 
स्वभाषवाला कहलाता है। 

“छक्षण” का अर्थ गुण किया गया है। टिप्पणमें इसका स्पष्टीकरण है--यहाँ पर “लक्षण 
शब्दसे गुणका ग्रहण किया गया है, क्योंकि लक्षण, शक्ति, धर्म, स्वभाव, गृण और विशेष आदि ये सब शब्द 
एक गुण रूप अर्थके ही वाचक हैँ अर्थात्‌ गुणके नाम है । पंचाध्यायीमें भी कहा है-- 

शक्तिलंक्षम विशेषों धर्मों रूप॑ गुणः स्वभावदच | 
प्रकृति: शीौल चाकृतिरेकार्थंथाचका अमी शब्दाः ॥४८॥ 

संक्षेपमें, शास्त्राकार १३९ पृष्ठोंमें मुद्रित उक्त ग्रन्थ नयोंको समझनेके लिए एक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है । 
अनुवादकी दृष्टिसे यह एक सफल रचना है । अनुवाद करनेवालोंकी इस प्रकारके ग्रन्थोंको सामने रखकर आदर्श 
मानककी अवधारणा निर्मारित करनी चाहिए। इससे सरलतया भाषान्तरणका रहस्य बुद्धिगम्य हो सकता है । 





